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वक्तज्य 

भारत वे प्राचीन साहित्य में पुराणों का रेखाकिन महत्व है; क्योकि 
भारतीय सनीपा, कला सवा इतिहास का उल्लेखनीय सरक्षण पुराणों के माध्यम 
से हुआ है। उदाहरणार्थ, महाभारत का खिल' होकर भी हरिवशपुराण हमारे समक्ष 
भारतीय सम्कृति और इतिहास कभी जो ग्राधारभूत सामग्री उपस्थित करता है, 
वह भारतीय विद्याविद्रों के लिए सुखद विस्मय का विपय है । श्रतः, महापुराण, 
उपपुराण या सूतसहिता के नाम से अभिहत होनेवाली प्राचीन कृतियाँ इसे 
प्रभाणित करती है नि पुराण-साहित्य ही भारतीय विद्या का श्रीयन्त्र है, जो 
हमारे समक्ष दीप्लिमान्‌ ज्ञान का अदिति-रूप उपस्थित करता है । 

यह प्रसन्नता की वात है कि प्रस्तुत ग्रन्थ में ऐसे महत्त्वपूर्ण पुराण-साहित्य का 
पारदर्श परिशीलन स्वर्गीय महामहोपाध्याय १५० गिरिधर शर्मा चतुर्वेदी ने किया है। 
स्वर्गीय चनुर्वेदीजी भारतीय विद्या, पौराणिक साहित्य एवं प्राज्य दर्शन के लब्ध- 
कीर्ति लेखक थे । इनकी अनेक मौलिक तथा अ्रनूदित कृतियाँ--'पुराण-पारिजात', 
वैदिक विज्ञान और भारतीय सस्कृति', 'प्रमेय-पारिजात', गीता-व्याख्यान', “महाकाव्य- 
समग्रह', “चातुर्व्ण्य', 'वेद-विज्ञान बिन्दु” इत्यादि--अ्रपने प्रतिपाद्य विषय का स्थायी 
प्रमाप वन चुकी है। भारतीय विद्या के ऐसे समादृत लेखक की भ्रस्तुत कृति 
पुराण-परिणीलत' को प्रकाशित कर परिपद्‌ अकृत प्रसन्नता का अनुभव कर रही है। 
यो परियिदू-परिवार को यहू वात रह-रहकर कचोटती है कि 'पुराण-परिशीलन' 
का प्रकाशन लेखक के जीवन-काल में नहीं हो सका। इस विलम्ब का एक 
कारण यह भी हुआ कि लेखक की वृद्धावस्था एवं अस्वस्थता के कारण पाण्डुलिपि का 
उत्तराद्ध पूर्णत व्यवस्थित रूप में परिषद को नहीं मिल सका। तब पाण्डुलिपि के 
उत्तर'<्द्ध को सनन्‍्तोषजनक रीति से व्यवस्थित करने का भार परिषद्‌ के प्रकाशन- 
पदाधिकारी श्रीहवलदार त्विपाठी 'सहृदया को दिया गया, जिन्होने प्रतिपाद्य 
विषय से सम्बद्ध विविध पुराणो का आलोडन कर बहुत ही निष्ठापूर्वक यह 
कार्य सम्पन्न किया । परिपद्‌ पहले भी लेखक की एक महत्त्वपूर्ण कृति “वैदिक 
विज्ञान और भारतीय सस्कृति” को प्रकाशित कर गौरवान्वित हो चुकी है, जिसे 
साहित्य-अकादमी ने पुरस्कृत किया है ! 

यह सच है कि आधुनिक युग में पार्जिटर, मैक्समूलर, विष्टरनित्स, एच्‌० 

एच्‌० विल्सन, वेबर, जा्ज कॉक्स इत्यादि जैसे पाश्चात्य विद्वानों ने प्राणो पर 
प्रामाणिक कार्य प्रारम्भ किया, किन्तु ठराणों के तत्त्व-तनलल का जी गहन उद्‌- 
घाटन स्वर्गीय चतुर्वदीजी की इस पुस्तक मे मिलता है, वह अन्यत्र दुलभ है । 
इस पुस्तक मे लेखक ने बहुत ही अभिनिवेश के साथ चौदह विद्याओं में प्रमूख 


् 
पु 


पुराण-विद्या का वेद-विद्या से प्पार्थंथय निरषितन किया है और पृराणों के पंचम 
बेद कहे जाने का रहस्य स्पप्ट किया लेखण का मन्तव्य है कि व्यासदेव 
की इच्छा प्राण-विद्या को ब्रेद-विद्या की अपेक्षा अधिक जनतान्त्रिक बनाने की थी। 
इसलिए, जो श्रभिक्षित या ग्र्ध शिक्षित बेद-विद्या से बंचिन रह जाते थे, उनके लिए 
रोमहर्पण और उंम्रश्नवा के द्वारा पुराण-विद्या का प्रचार कराया गया। दस प्रकार, 
पंचलक्षण में युक्त पद्सवादी प्राणो की बवनृपरम्परा का श्रीगणेश हुआ । 
तदनन्तर, लेखक ने पुराणों के मृर्य विवेन्य विधय--सृघ्टि की प्रक्रिया, सप्टि के 
मूलभूत तत्त्व, सृष्टि के प्रत्यक्ष भौर परोश्ष रूप धत्यादि का विश्लेषण किया है 
तथा यह सिद्ध कर दिया है कि पुराभव का विवरण-मात्र पुराण नही है, बल्कि 
पराणो में रूपकच्छल, अन्योविति, कथारूदि, परोक्ष-सकेत, कथोत्व लावण्य उत्यादि 
के हारा अनेकानेक महातं सत्यो का रोचक वर्णन रहा करता ह | बग्यपि प्राणोक्‍्त 
सूप्टिक्रम अधनातन भूत-विज्ञान द्वारा पृर्णते समर्थित नहीं हू, तथापि चनुर्वेदीजी ने 
पुराणोंक्त सृप्टि-विवरण के साथ आधुनिक विज्ञान की धारणाओ्रो को समजित 
करने का अच्छा प्रयास किया है। उतना ही नहीं, उन्होंने यह भी सिद्ध करने की 
कोशिश की है कि सृप्टि के आधारभूत पद्म अथवा ब्रह्माण्ड की उत्पत्ति का 
पुराणों में उपलब्ध रहस-वर्णन अपने लालित्ट एवं असीम भूनोत्तर छवि के कारण 
आ्राधुनिक वज्ञानिकों के लिए भी कितना श्राकर्पक विषय सृप्टि के अतिरिक्त 
प्रतिमृष्टि, वश, मन्वन्तर एवं अ्रनेक प्रसगागत विघयो के समावेश के कारण हम 
पुराणों को एक ऐसा ज्ञानकोप कह सकते हे, जिसमें आख्यान, उपाख्यान, गाथा 
ओर कत्पणूद्धि दे! द्वारा मनुष्य के ज्ञान-भाण्दार को समृद्ध किया गया है । शायद, 
इसीलिए पृराणफर्त्ता व्यास को ज्ञान-शक्ति का श्रवतार कहा जाता था। इन्ही 
तथ्यों के आधार पर लेखक ने यह निष्कर्य निकाला है कि वेदार्थ-विस्तारक पुराणों में 
भारत की महनीय विद्या विद्यमान है 


श्राशा हैं, हिन्दी-जगत्‌ इस सारभूत ग्रन्थ का हार्दिक स्वागत करेंगा। 
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२२४ के मुख्य शीर्ष को उपशीर्षक संमर्मे तथा उक्त पृष्ठों के फोलियो में 'चन्द्रवंश' की 


जगह 'सूर्यवश' घुधारकर पढ़े ! 


। 


प्राण-परिशीलन 


अथंमस खण्ड 


प्रस्तावना 


यह सुप्रसिद्ध हैं कि पुराण आये-जाति के सर्वस्व हें । इन्हें आयं-साहित्य के 
सुविस्तृत प्रासाद के आधार-स्तम्भ, प्राचीन इतिहास-मन्दिर के सुवर्ण-कलश, विविध 
विज्ञान-समुद्र मे तैरनेवाले जहाज के प्रकाण-स्तम्भ, सनातन धर्मं-हप शामियाने की 
डोरियाँ, मानव-समाज को त्स्कृति का पथ-अदर्शन करनेवाले दिव्य प्रकाश तथा आयें- 
जाति की अनादिकारू से सचित विद्याओ की सुदृढ मजूणएँ कहा जाय, तो कुछ 
भी अत्युक्ति न होगी । 
आज विज्ञान के मध्याक्षकाल में भी जितनी नई-नई कहकर विद्याएँ 
प्रकाशित होती है, य। जितने प्रकार के वाद (राजनीतिक, सामाजिक, वैज्ञानिक) 
जन्म ग्रहण करते हे, अन्वेषण करने पर उन सबका मूल पुराणों में मिल जाता है । 
यहु दूसरी वात हैं कि आज वे विद्याएँ या वाद विस्तृत रूप धारण कर 
चुके है, किन्तु उनका सूत्ररूप पुराणों में अवश्य मिलेगा। यही कारण है कि 
पुराणो का आज भी हिन्दु-जाति में बहुत बड़ा आदर है अथवा यों कहे कि 
वत्तमान भारतीय संस्कृति पुराणों पर ही अवलूम्बित हैं। समय के प्रभाव से कुछ 
विदेशी विद्वानों के राजनीतिक चक्र के भ्रम में पड़कर जो कई भारतीय विह्मान 
कुछ समय पूव्वे पुराणों पर अरुचि प्रदर्शित करने लगे थे, वे भी सत्य का अन्वेषण 
करते हुए आज पुराणों के भक्त दिखाई देते हे । जिस काल को भारतीय इतिहास 
का अन्धकार-युग कहा जाता था, उसमे भी' पुराणों की दिव्य प्रभा ने ही प्रकाश 
पहुँचाया हैं। भाज ऐतिहासिक विह्वान्‌ स्पष्ट रूप से यह मानने लगे हे कि 
पुराणों को छोड़कर मध्यकालीन इतिहास की भी श्वूखछा नहीं बैठ सकती। 
वैदेशिक दिद्वानों से प्राप्त पूर्वसंस्कारवंश अब भी पुराणों की कुछ बातों को 
मानने में हिचकिचाहट है। किन्तु, हमारा विश्वास है कि अन्वेषण की प्रवृत्ति 
जैसे-जैसे बढती जायगी, वैसे-वैसे ही पुराणोक्‍त इतिहासों की निर्मछ॒ता स्पष्ट होती 
जायगी । पुराण-विद्या का महत्त्व इससे स्पष्ट है कि याज्वल्व्य आदि मह्षियों ने 
विद्याओं की गणना में पुराण-विद्या को प्रथम स्थान दियो है 
पुराणन्यायमीसांसाधर्मशास्क्नाह्सिश्चिताः 0 
हि वेदाः स्थानानि विद्यानां धर्मस्य च चतुर्दश ॥। 

अर्थात्‌, पुराण, न्याय, मीमांसा, धर्मशास्त्र, छह वेदांग और चार वेद ये चौदह 

विद्या और धर्म के स्थान है । स्मृति, सूत्र, महाभाष्य, न्‍्यायभाष्य आदि सभी प्राचीन 
ग्रल्थो मे पुराणों की चर्चा मिलती है। इतना ही नही, वेद के ब्राह्मण-भाग और 


न 


२ हि पुराण-परिशीकन 


सहिता-भाग में भी पुराण का नाम मिल जाता हैं। अथर्ववेद-सहिता में दो 
जगह पुराण का नाम आया है-- 


ऋचः सामानि छन्‍्दांसि पुराण यजुषा सह । 
उच्छिप्टाज्जज्ञिरे सर्वे दिवि देवा दिवि श्विताः ॥। 


इसकी व्याख्या सर्ववेदभाष्यतार श्रीमाप्षवाचार्य ने उस प्रकार की है--- 
“सबके नाश के अनन्तर भी शिप्ट रहनेवाले, अर्थात्‌ शेप रह जानेवाले परमात्मा का 
नाम 'उच्छिष्ट' है। उसी से ऋक, साम, छत्द और पुराण यजुर्वेद के साथ उत्पन्न 
हुए हैँ ।” दैज्ञानिक प्रक्रिया के अनुसार जो पदार्थ अपने केन्द्र से विच्छिन्न होकर 
किसी दूसरे में प्रविप्ट हो जाय, उसे ऋग्वेद की परिभाषा में 'प्रवस्यं/ और अथर्व 
की परिभापा में “उच्छिप्श' कहा जाता है। जैसे कि सूर्य का ताप पत्थर 
आदि में प्रविष्ट होकर अपने केन्द्र से विच्छिन्न हो जाता हैं, इसी कारण प्रीप्म- 
काल में सूर्य के अस्त हो जाने पर भी पत्थर आदि में बहुत कारू तक ताप बना 
रहता है। इसी प्रकार, एक व्यापक मूल तत्त्व से पृथक होकर जो-जों पदार्थ अपनी 
पृथक्‌ सस्वा बनाते गये, वे 'उच्छिष्ट! या प्रवग्यं” कहें गये हे। सम्पूर्ण जगत्‌ 
की उत्पत्ति इन उच्छिष्टो से ही होती हैं, यही अभिप्राय उक्त अयवं-मन्त्र में 
स्पष्ट किया गया है। यहाँ हमारा तात्पर्य इतना ही है कि पुराणों का वेदों के 
साथ साहचर्य और समान उत्पत्ति इस मन्त्र में बताई गईं है। 


दूसरी जगह इतिहास और पुराण दोनों का नाम आया है। 


तमृचश्च सामानि च यजूधि च॒ ब्रह्म चानुव्यचलन्‌ । 

ऋचां च वे ससाम्नां च यजुषां च ब्रह्मणश्च प्रियं धाम भवति, य एवं चेद, 
स वृहतीं दिशमनुव्यचकत्‌ । तमितिहासश्च पुराणं च गायाश्च नाराशंसीश्चानु- 
व्यचलन्‌ । इतिहासत्य च स वे पुराणस्य च गायानां च नाराशंसीनां च॒॒प्रिय॑ 
धाम भवति य एवं वेद (अयवंबेद, काण्ड १५, अनू ० १, सूकत ६) । 


यह ब्रात्यकाण्ड का मन्त्र है। ब्रात्य का विवरण इसके पूर्व इस प्रकार 
किया गया है कि वह प्रजापति का भी प्रेरक है। उसका नाम नीलछोहित भी 
यहाँ कहा गया है, और ईशान महादेव आदि नाम भी उसके बताये गये हेँ। इससे 
सिद्ध होता है कि तव्रात्य/ पद से यहाँ महादेव का ग्रहण है। आरम्भ में सबसे 
पूर्व ब्रात्य की स्थिति बताई गई है और पुराणों में भी नीललोहित, ईशान आादि 
नाम महादेव के ही उपलब्ध होते है । अस्तु; उस ब्रात्य का भिन्न-भिन्न दिशाओं 
में चछना और देवता, पितृ आदि का उसके साथ चलना यहाँ विस्तार से वर्णित 
हुआ है। उसी प्रसंग में पहली कण्डिका मे चारों वेदों का उसके साथ चलना 
बताया गया और आगे की कण्डिका में इतिहास, पुराण, गाथा और नाराशसी 
(गाथा-विशेष) का उसके साथ चलना निर्दिष्ट हुआ है। ब्रात्य का विशेष विवरण 


भस्तावना डे 


यहाँ करना अनावश्यक है। यहाँ इतना ही कहना है कि ज्ारो वेदों के समान 
इतिहास-पुराण का भी श्रुति में निर्देश होने के कारण पुराणो का पचम वेद 
होना श्रुति को भी अभिमत है, यह सिद्ध हो गया । उपनिषदो में तो छान्दोग्य, 
बृहृदारण्यक' आदि में इतिहास-पुराणों के नाम वेदों के साथ स्पष्ट रूप से ही आये हूं 
और वहाँ पचम पद भी है, जो कि पुराणो का पचम वेद होना स्पष्ट सिद्ध 
करता है। 

यह सब देखकर स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि पुराण-विद्या भी वेद के समान 
ही अनादि है, या यों कहें कि वेद के ही दो विभाग हें--एक पुराणवेद और 
दूसरा यशवेद । आज व्यवहार में हमलोग यज्ञवेद को वेद कहते हे और- पुराण- 
वेद को केवल पुराण शब्द से ही कहा जाता है। इतना भेद अवश्य है कि वेद 
नाम से कहे जानेवाले यज्ञवेद में अक्षर, पद, वाक्य, आनुपूर्वी आदि सबकी बड़ी 
दुढता से रक्षा की गई है; क्योकि उसके मन्तो का थज्ञ में उच्चारण करना 
पड़ता है। और, ब्राह्मण-भाग के द्वारा यज्ञ की इतिकत्तंव्यता का क्रम बनाया 
जाता है। इसलिए, कर्मकाण्ड करनेवालो को उसके प्रत्यक्षर कण्ठ करने की 
आवश्यकता रही और अब भी है। आरयं-जाति का यह विश्वास रहा कि उसमें 
एक अक्षर की भी न्यूनाधिकता हो जाने पर कर्म विफल हो जाता है। इसलिए, 
पद, क्रम, जटा, घन आदि विकृत पाठो के द्वारा उसके बिन्दु-विसगगें तक को 
अन्यथा न होने देने का पूर्ण प्रयत्न हुआ। पदो और-अक्षरों तक की गणना 
ग्रन्थों में लिखी गई। इस कारण वह जैसा आरम्भ में था, वैसा ही आज भी 
मौजूद है। किन्तु, पुराण केवल समझ लेने की विद्या है, इसलिए उनके पदविन्यास, 
वाक्य रचना, आतनुपूर्वी आदि पर इतना बल नहीं दिया गया। अर्थ की रक्षा की 
गई। वाक्यविन्यास भिन्न-भिन्न ऋषियों के सवाद में बदलता रहा, और प्रति 
कलियुग में भिन्न-भिन्न व्यासों ने उनका विस्तार या सक्षेप भी किया। जैसा कि 
वत्तमान कलियुग के आरम्भ में भगवान्‌ कृष्णद्वेपायन व्यास ने छोगो की सुविधा 
के लिए अपने ढग से नया संगठन किया हैं, जो कि आज हमे उपलब्ध है। पूर्व 
के कलियुगो मे जो-जो व्यास हुए, और जिन-जिन ने पुराणों का संगठन किया, 
उन सबके नाम भी पुराणों में प्राप्त होते हें । भिन्न-भिन्न ऋषियों के गुरु-शिष्य- 

२. अधीहि भगव इति होपससाद सनत्कुमार नारदः। 

त होवाच यद्देत्थ तेन मोपसीद तत्तस्त ऊर्ध्व वक्ष्यामीति ॥ 

सहोवाच--ऋग्वेद भगवो5ध्येमि, यजुर्वेद सामवेदमाथवंण चतुर्थम्‌॥ इतिहासपुराणं 
पश्नम वेदाना वेदस्‌, पित््य, राशि देव निधिम्‌, वाकोवाक्यम्‌, एकायनम्‌ , देवविद्या, 
भक्षविद्याम्‌ , भूततविद्याम्‌ , क्षत्रविद्याम्‌, नक्षत्रविद्याम्‌ , सर्वदेवजनविद्यास्‌ , एतद्‌ भगवोष्ध्येमि । 
सोपहं भगवों मन्त्रविदेवास्ति नात्मविद्‌ । (छन्दोग्य, प्रपा० ७, ख० १) 

२. स यथादरेन्धनाग्नेरम्याहितात्यथग्धूमा विनिरचरन्त्येव वा अरेपस्य महतो गृतस्य निःश्वसित- 
मेतचध्ग्वेदी यजुरवेदः, सामवेदो5थवम्विरस इतिहासः पुराण विद्या उपनिषदः इलोका-, 
सून्नाण्यनुव्याख्यानानि, व्याख्यानान्यस्यैवेतानि सवोणि निःशवसितानि । 

(ृदददारण्यक, उ० अ०, जा० ३, म० १०) 


ड़ पुराण-परिशीलन 


सवाद तो पुराणों में स्पष्ट लिप ही हैँ। इस प्रकार, शब्दों में समय-समय पर भेद 
होता रहा, विन्तु अथे युरक्षित रद्दा। भर्॑ग्रघान पुराण-विद्या परमात्मा से ही 
प्रकट हुई, जैसा कि पूर्व मन्त्र में कहा गया है। अतएव, यह पुराण-विद्या भी 
अनादि है । 
पुराण--पयह नाम ही इसका सबसे पुरानापन सिद्ध करता है ।' बात भी ठीक है। 

वेद के जो दो भाग हम पहले कह चुके हूं, उनमें पुराणवेद्र से हमें यह ज्ञान 
होता है कि सृष्टि कैसे बनी। इसमे जड-चेतनात्मक जितने तत्त्व या प्राणी हैं, 
उनकी उत्पत्ति का क्रम क्‍या है? उनके विपय में ज्ञातव्य बाते कितनी हं ? 
अन्त में यह सृष्टि कहाँ छीौन होती है, और इस उत्पत्ति और लूय के अन्तराहू 
में समय कितना छूगता है ? इन्ही पाँच बातों को सृप्टि, प्रतिसृष्टि, वश, बंशानु- 
चरित और भन्वन्तर नाम से पुराणों में कहा गया है और यदी पाँच पुराणों 
के लक्षण मानें गयें हैं । इससे सिद्ध हुआ कि प्रकृति जिस ढग से काम कर 
रही है, उसका पूरा ज्ञान हमें पुराणवेद के द्वारा प्राप्त हो जाता हैं। दूसरा यज्ञवेद 
हमें यह बताता है कि प्रकृति के श्रम को हम अपने अनुकूल बनाने के लिए बदल 
भी सकते हूं। यज्ञ के द्वारा यही किया जाता था कि प्रकृति यदि किसी समय 
अपने प्रतिकूल जा रही हो, तो उसे परिवत्तित कर हम अपने अनुकूछ वना लें। 
इस प्रकार, इन दोनों भागों का विवेचन करने पर यह मानना पडढेगा कि पहले 
प्रकृति का चरित्न जानना आवश्यक है, फिर उसमे परिवर्त्तन की बात जानी जा 
सकती है। तब, प्रुराणवेद प्रथम है, और यज्ञवेद उसके अनन्तर | यह बात भी 
वायुपुराण भादि भ्रन्थों में स्पष्ट छिखी है-- 

पुराणं सर्वशास्त्राणां भ्रथमं ब्रह्मणा स्मृतम्‌ । 

अनन्तरं च॒ ववरत्रेभ्यो वेदास्तस्य विनिर्गताः ॥। 

(वा० पु०, अ० १, श्लो० ६१ तथा मत्स्यपु०, अ० ५३, श्लो० ३) 


अर्थात्‌, सव शास्त्रो में पहले ब्रह्मा ने पुराण का स्मरण किया और उसके 
अनन्तर उनके मुख से वेद प्रादुर्भूत हुए। तात्पयं यही है कि सृष्टि-रचना के 
पूर्व ही ब्रह्मा ने प्रकृति के चरिव को मनोगत कर लिया, और तब देव, मनुष्य 


१. व्याकरण की व्युत्पत्ति के अनुसार 'पुराभव”, अर्थात्‌ पुरानी घटनाएँ” यह अर्थ स्फुट होता हे । 
पुरा यह अव्ययपढ है । इसका अर्थ है--अत्यन्त प्राचीन होना। उससे “भव! इस अर्थ में 
“स्यु! प्रत्यय करने से पुराण शब्द सिद्ध होता है | इससे यद्द स्पष्ट हे कि अत्यन्त प्राचीन काल 
मैं जो कुछ हुआ, उसे पुराण कहते है । निरुक्तकार थास्काचार्य ने पुरा इस अव्यय को 
पूर्व में रखकर 'नु” धाठु से पुराण शब्द को सिद्ध किया दै। उनकी व्युत्पत्ति दै-'पुराण, 
पुरा नव भवतिः, अर्थात जो अत्यन्त प्राचीन काछ में नया था। कुछ पुराणों में शब्दार्थक 
“अग्‌? धातु से पुराण शब्द सिद्ध किया गया है। इसका अर्थ है--यद्द अत्यन्त पुराने समय में 
जो कद्दा है । कोशकार के अनुसार जो पुरानी वस्तु हो, उसे पुराण कहते है, श्स अश्य में 
किसी भी विवाद को अवकाश नही मिलता । 


प्रस्तावना प्र 


आदि को उसे अपने अनुकूछ बनाने की विधि बताई, वही पुराणवेद और 
यज्ञवेद हुए। 
जेसे वत्तेमान पदार्थविज्ञानशास्त्र या साइनस' भी दो भागों में विभकत है, 
एक फिजिक्स! और दूसरा ैमिस्ट्री'. । फिजिक्स” हमें प्रकृति के नियमों 
को बताता है। वायु कैसे चलती है, जल कैसे बनता है, ठोस पदार्थ किन-किन 
के मेल से बनते हे इत्यादि । आगे “कैमिस्ट्री' रसायन द्वारा नये-तये पदार्थ बनाना 
भी सिखा देती है। किन्तु, फिजिक्स न जाननेवाला कैमिस्ट्री द्वारा नये पदार्थों की 
रचना में पूरा समर्थ नही हो सकता । इसलिए, पहले फिजिवस का ज्ञान आवश्यक है, 
उसके अनन्तर कैंमिस्ट्री का। इसी दुष्टान्त से पुराणवेद और यज्ञवेद के 
भी प्रकट होने का क्रम समझ लीजिए । तात्पयं यह है कि दोनों ही अनादि हूं, 
किन्तु उनके प्रकट होने या मनुष्यों को उनकी शिक्षा छेने में क्रम रखना पड़ता है, 
यही क्रम पूर्वोक्त वायुपुराण के श्लोक में बताया गया है। इससे किसी को 
छोटा या बडा बताने का किसी- अश में भी तात्पयं नहीं है। केवल विद्याओो 
के जानने का क्रम निर्दिष्ट है। इसी अभिप्राय से विद्याओ की गणना में भी 
पुराण को पहले कहा गया हैं और पुराण यह नाम भी इसी उद्देश्य से रखा गया है । 
वेद और पुराण को जो अनादि कहा जाता है, उसका भी किचित्‌ रहस्य 
सकेत-मात्र से' यहाँ प्रद्शत करना उचित होगा । सभी ईश्वरवादी आस्तिक 
मानते है कि ईश्वर ने जगतू्‌ को बनाया है। कर्त्ता का रक्षण बताता हुआ न्याय- 
शास्त्र कहता है कि जो जिस वस्तु को बनाये, उस वस्तु का ज्ञान उसे पहले 
होना चाहिए । अथवा यों कहें कि अपने ज्ञान में स्थित वस्तु को ही पुरुष बाह्य 
रूप दे देता हैं। कोई मिस्त्री पहिया बनाने बैठेगा, तो कितनी मोटाई- 
गोलाई रखनेवाला, कितने अश का--यह सब आकार उसके ज्ञान में पहले आ 
जाना आवश्यक है । यदि विना ज्ञान के कोई वस्तु बनाने छूग जाय, तो 
वही हाल होगा--विनायक प्रकुर्वाणो रचयामास वानरम्‌ । अर्थात्‌, गणेश की 
मूर्ति बनाने बैठे और बना डालहा बन्दर । इस नियम के अनुसार ईश्वर 
जब जगत्‌ का निर्माता हैं; तव जगत्‌ के सब पदार्थ और उसके गुण 
तथा धर्म उसके ज्ञान में पहले ही अवश्य आये होगे, यह भानना ही पडेगा। 
तभी वह जगत्‌ की सुव्यवस्थित रचना कर सका। अन्धकार को समूल नष्ट 
करनेवाला प्रखर किरणों से देदीप्यमान यह सूर्यमण्डल, दर्शन-मात्र से नेत्नों को 
आप्यायित कर देनेवाला यह चन्द्र, समस्त नवियाँ, पर्वत, वृक्षादि का धारण करने- 
वाली सस्यश्यामलछा भूमि, गगन-प्रागण में निरन्तर क्रीडा करनेवारा यह विस्तृत 
तारापुज---यह्‌ सब प्रपच ईश्वर के ज्ञान में पहले ही विराजमान हो गया होगा । 
श्रुति ने भी कहा है---यस्‍्य ज्ञानमय तप.', अर्थात्‌ ज्ञान ही ईश्वर का तप है। सब 
ख्रष्टव्यः पदार्थों को पहले ज्ञान में ले छेता एक बहुत वडा कारये है, इसमें सन्देह 
नही, वही' जगह-जगह तप शब्द से कहा गया है। एक रूप में रहनेवाल अद्वितीय 
भगवान्‌ का द्वत दर्शन मे जो आयास है, उसे ही तप शब्द से कहा जाता है । 


६ पुराण-परिशोल्न 


अब दूसरा यह लियवम ओर है कि जब किसी पदार्थ का आन होता है, तब 
उराका बाचक शब्द भी उसके पदार्थों के साथ ही ज्ञान में प्रविष्ठ हो जाता है । 
गाय वी आकृति का ज्ञान हमें होते ही उसके साथ गो शब्द भी जान में आ 
जाता है। उसे कही से बुलाना नहीं पठता, जिस पदार्थ का नाम जात न हों, 
उसके सम्बन्ध में भी ए्वेत्त, रक्त, कृष्ण, छोटा, बढ़ा, लम्बा, चौटा आदि उसके 
गुण-धर्मों के वाचक णब्द जान में आ ही जाते हे । इसी आधार पर विद्वानों 
(प्रयोक्ताओ) ने निर्णय किया है कि ऐसा कोर्ट ज्ञान जगत्‌ में नही है, जो शब्द 
रे अनुधिद्ध न हो। बस, अब सोचना होगा कि ईश्वर ने ख्प्टव्य जगत के सब 
पदार्थों को अपने ज्ञान में लिया, तो उनके वाचक शब्द भी उसके ज्ञान में अवश्य 
आये होगे । इसी आधार पर आगमशास्त्र मे विस्तृत निरुपण आता है कि शब्द 
प्रपण और अर्थप्रपच अविभकत स्पसे साथ ही रहते हे । श्रुति में मिलता है-- 
स भूरिति व्याहरत्‌ भुवमसृजत्‌ । अर्थात्‌, परमात्मा ने भू” ऐसा कहा और भूमि 
को धरना दिया। इसका भी यही अभिप्राय हो सकता है कि शब्दपूर्वक अर्थ का 
ज्ञान पहले हो गया, तदनन्तर उस अर्थ की सृष्टि हुई। इससे यह स्पप्ट है कि 
सृष्टि के पूर्व खप्टव्य पदार्थों के सब गुण-धर्मों के प्रकाशक जो शब्द ईश्वरीय 
ज्ञान में प्रादुर्भूत हुए, वे ही वेद शब्द वा पुराण शब्द कहें जाते हैँ । भगवान्‌ 
मनु ने भी लिखा है कि-- 

सर्वेवां तु स नामानि कर्माणि च पृथक्‌ पृथक्‌ । 

वि वेदशब्देश्य एवादी पृथक्‌ संस्थाश्च निर्ममे ॥। 
अर्थात्‌, ईश्वर ने समस्त पदार्थों के नाम, उनके कर्म और उनकी सस्थाएँ 
त्रद शब्दों से ही बनाई । अभिप्राय पूर्वोक्त ही हैं। 

यह शका नहीं करनी चाहिए कि पहले वे शब्द कहाँ थे और अर्थ कहां थे, 
जिनका ज्ञान हुआ, क्योकि जगत्‌ का, उत्पत्ति और विनाश का चक्र 
अनादि है। फिर उत्पत्ति, फिर विनाश, यह चक्कर चलता ही रहता है। इससे 
पूर्व के अर्य और शब्द उत्तरोत्तर ज्ञान में आते ही रहते हूँ | वे अजनवी कही से 
नही प्रकट होते । यही शब्द और अर्थ की अनादिता है। सृष्टि के निर्माण 
के साथ ही यनविद्या का भी निर्माण हुआ है, यह भगवदगीता में स्पष्ट है--- 


सह यज्ञाः प्रजा सुष्द्वा पुरोवाच प्रजापतिः। 
अनेन  प्रसविष्यध्वमेंष. वो$स्त्विष्टकासधुक्‌ ॥। 
अर्थात्‌ू, यन के साथ ही प्रजापति ने प्रजा को बनाया और यज द्वारा ही 
आगे सुष्टि बढाने का उन्हें आदेश दिया । तात्पर्य यह है कि प्रपच से सब पदार्थों के 
गूण-धर्म बतानेवालें और उनके आधार पर यज्ञक्रिया वतानेवाले, ये दोनो ही 
प्रुराणवेद और यज्ञवेद अनादि हूँ । वे ही ईश्वर के ज्ञान के शब्द उनकी करुणा- 
प्रेरित इच्छा से महपियों के अन्त करण में प्रादुर्भूत हुए और उनके द्वारा ससार में 
प्रचारित किये गये। ईश्वरीय जान होने के कारण ही ये विद्याएँ अकाट्य हे । 


प्रस्तावना ७ 


विन्ान के इस मध्याह्लकारू मे भी जहाँ-जहाँ हमारे पौराणिक विज्ञान से 
आधुनिक विज्ञान का सघप हुआ, वहाँ पौराणिक विज्ञान की ही विजय हुई है। 
इसके दो-एक दृष्टान्त यहाँ दिये जाते है । 

वत्तेमान सृष्टि को पुराण करीब एक अरब सत्तानब्ब करोड वर्ष पुरानी 
मानता हैं, और पाश्चात्यो के धममंग्रन्थ पाँच-छह हजार वर्ष पुरानी कहते है । 
विज्ञान ने भी आरम्भिक दणा में सृष्टि को बहुत पुरानी नही माना, किन्तु जैसे- 
जैसे विजान की उन्नति हुई, वैसे-वैसे ही नदियों के तटो की परीक्षा, समुद्र के छूवणांश 
की परीक्षा आदि से, विशेष कर भूस्तर-विद्या के आविप्कार से, विज्ञान सृष्टि की 
प्राचीनता मानता गया। जबसे 'रेडियम' धातु का अवरविष्कार हुआ, तव से तो 
आधुनिक विज्ञान ने भी स्पष्ट रूप से भान लिया कि सृष्टि करीव दो अरब 
वर्ष पुरानी है। यह पौराणिक विज्ञान की बहुत बडी विजय हैं। आज भी 
हम गये के साथ कह सकते हूं कि अब भी आधुनिक विमान अँधेरे मेही टटोल 
रहा हैं कि सृष्टि को करोडो वर्ष हुए होगे, अरबों वर्ष हुए होंगे इत्यादि । 
किन्तु, पुराण अरब, करोड, लाख, हजार, सैकडा और इकाई तक वर्षो की सख्या, 
महीनों की सख्या और दिनों की सख्या तक भी स्पप्ट बताने में समर्थ हें। 
दूसरी बात लीजिए । पुराण वृक्ष, छता आदि में भी चैतन्य सत्ता मानते हें । 
महाभारत और पुराणों में विस्तृत वर्णन आया है कि वृक्ष देखते हे, सुनते हे, 
स्वाद लेते हूँ, सूँघते हे, सोते हें और जागते हे । आधुनिक विज्ञान इस 
पर भी विश्रतिपन्न था। वह वृक्ष, लता आदि में चैतन्य नहीं मानता था। 
किन्तु, भारतमाता के ही एक सपूत श्रीजगदीशचन्ध बसु ने आधुनिक विज्ञान की 
प्रक्रिया से ही वृक्षों में चेतन्‍न्य सत्ता और जीवन के सूत्र-व्यापार स्पष्ट सिद्ध कर 
दिये और ससार ने सिर झुकाकर इसे मान लिया । यह भी पौराणिक विज्ञान की 
अद्भुत विजय है। इसी' प्रकार, हमारे बेद, पुराण सब सृष्टि का मूल एक तत्त्व 
मानते हें । आधुनिक विज्ञान मौलिक तत्वों का पहले विस्तार करता रहा, हमारे 
पचमहाभूतवाद की हँसी उडाता रहा। किन्तु, आज वैज्ञानिक मान चुके हे कि 
एडेक्ट्रोन और प्रोट्रोन दो ही मूल तत्त्व हें और अब सिद्ध हो रहा है कि दोनों का 
भी मूल एक ही है। 
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उकन शीर्षक देखकर बहुत-ते विचारक सज्जन चौंक उठेंगे, और कुछ लोग 
हँस भी परेंगे कि डॉक्टर विल्‍सन आदि यूरोपीय विद्वानों ने जिन पुराणों को 
एक हजार वर्ष के भीतर का ही सिद्ध किया हैं और कर्ई-एक यूरोप के तथा 
भारत के भी विचारक जिन्हें गृप्तराज्य से पहले का सिद्ध नहीं कर सके, उन 
पुराणों को अनादि कहना शक उपहासास्पद बान है। किन्‍नु, गम्भीरे विचार- 
दुष्टि से काम लेने पर विदित हो जायगा कि यह दृष्टिकोण-मात्र का भेद है, 
इसमें चौकने था उपहास की कोई बान नहीं। 
पुराग एक विद्या का नाम है। सस्क्ृत-बाहुमय में जो चोदह या अद्ठारह 
विद्याओं की गणना कई जगह की गई है, उनमें पुराण-विद्या को प्रमुख स्थान 
दिया गया है, यह कहा जा चुका हैं। इनमें ही चार उपवेद (आयुर्वेद, 
धनुर्वेद, गान्धवंवेद या संगीत भौर स्थापत्यवेद या शिल्प) और जोड देने 
से अट्ठारह विद्याएँ हो जाती हूँ । इन सबमें मह॒पि यानवल्कय ने पुराण-विद्या 
को प्रमुख स्थान दिया है। उस पुराण-विद्या की अनादिता का ही हम विचार 
कर रहे हे। यूरोपीय विद्वानों या भारतीय ऐंतिहासिकों ने खास-खास ग्रन्थों 
पर विचार किया हैं। ग्रन्थों पर विचार करना और वात है, और विद्या 
पर विचार रखना उससे विलकुल भिन्न है। जैसे, व्याकरण एक विद्या है । 
उसके ग्रन्थ पहले इन्द्र, चन्द्र आदि ने भी बनाये । पाणिनि ने भी उस 
विद्या की शिक्षा के लिए एक अप्टाध्यायी रची । उसपर वात्तिक, भाष्य, 
काशिका, कौमुदी आदि अनेक व्याख्यान-प्रन्य वनें और आज भी व्याकरण के 
वहुत-से ग्रन्थ वन रहें है, किन्तु इससे यह नहीं कहा जा सकता कि व्याकरण 
आज ही वना या पाणिनि ने ही बनाया | उनसे पूर्व भी व्याकरण-विद्या थी, जो 
दूसरे ग्रन्थों द्वारा प्रकाशित की जाती थी। धर्मंशास्त्र की अटृठारह या अट्ठाईस 
स्मृतियाँ भिन्न-भिन्न समय पर भिन्न-भिन्न ऋषियों द्वारा प्रकाशित हुईं हे। सैकडो 
निवन्ध भी धर्मशास्त्र के बने हे । आज भी धर्मोपदेश के बहुत-से ग्रन्थ बन रहे हें, 
किन्तु इससे धर्मशास्त्र आज का सिद्ध नहीं होता। व्याकरण या धर्मंभास्त्र विद्या 
रूप से बहुत प्राचीन ही कहें जायेंगे। इसी प्रकार, हम भी पुराण-विद्या की चर्चा 
कर रहे हे कि वह अनादि या सबसे प्राचीन है। पुराणों में बताया गया है कि 
पहले पुराण एक ही था, वह बहुत विस्तृत कई कोटि की अ्न्य-संख्या में था। 
कलियुग के आरम्भ में मनुष्यों की स्मृति और विचास्-ुद्धि की दुर्बछता देखकर 
भगवान्‌ वेदव्यास ने जहाँ वेद को चार संहिता-रूप में विभाजित किया, वहाँ 
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पुराण को भी संक्षिप्त कर अट्टारह विभागों में बाँट दिया। यह भी पुराणों में ही 
मिलता है कि वैवस्वत मन्वन्तर के इस अट्टाईसवें कलियुग तक अट्टाईस व्यास हो चुके हे, 
जो प्रति कलियुग में पुराण-विद्या का संक्षेप कर ग्रन्थ-निर्माण करते रहें हैं । उन 
सबके नाम भी कई पुराणों में छिखे मिलते हे । इससे स्पष्ट सिद्ध हो जाता हैकि 
पुराण-विद्या अनादि है। उस विद्या के प्रतिपादक ग्रन्थ समय-समय पर विस्तृत 
या संक्षिप्त रूप में वनते रहे हूं । साथ ही, यह भी सिद्ध हो जाता है कि व्यास 
या वेदव्यास किसी व्यक्ति-विशेष का नाम नहीं; वह एक पदवी है, अथवा अधिकार 
का नाम है। जब जो ऋषि-मुनि वेद-संहिताओं का विभाजन या पुराण का 
संक्षेप कर लें, वे उस समय व्यास था वेदव्यास कहे जाते हें । 

किसी समय वसिष्ठ और किसी समय पराशर आदि भी व्यास हुए। इस 
अट्टाईसवें कलियुग के व्यास कृृष्णद्ैपायन हे । उनके रचित या प्रकाशित ग्रन्थ 
आज पुराण नाम से चल रहे हूँ। 

ऐतिहासिक विद्वानों ने इन ग्रन्थों की ही छानबीन की है। यह दूसरी बात है 
कि ग्रन्थों की छानबीन भी यूरोपीय विद्वानों द्वारा राजनीतिक या पक्षपातपूर्ण 
दृष्टि से हुई हैं और भारतीय इतिहासज्ञ विद्वानों ने भी उन्ही का अनुसरण 
किया है; क्योकि इनकी शिक्षा उन्ही की प्रक्रिया के आधार पर थी । 

इस समय प्राप्त पुराण-प्रन्थ भी इतने नये नही हे, जितने कि इन विद्वानों ने 
बताये हे । ह 
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वह पुराण-विद्या क्‍या है, जिसे अनादि कहा जा रहा है? पुराणों में ही 

इस विद्या का लक्षण इस प्रकार मिलता है--- 


सर्गेश्व प्रतिसर्गंश्व बंशों मन्वन्तराणि च। 

वंशानुचरितं चेव पुराण पम्चलक्षणम्‌ ॥। 
यह सृष्टि किससे किस प्रकार हुई ? इसका रूय कहाँ भौर कैसे होगा ? 
सृष्टि के पदार्थों की उत्पत्ति का क्रम किस प्रकार है या मनुष्य-जाति के भ्रमुख 
ऋषि और राजा किस क्रम से अधिकारारू्ढ हुए ? उनके चरित्न कैसे थे ? 
और, इस सृष्टि और प्रलय के बीच. समय कितना लगता है ? इन पाँचों बातों 
की विवेचना जिसके द्वारा की जाय अथवा यों कहें कि इन पाँचों बातों का 

ज्ञान जिस विद्या से प्राप्त हो, वही पुराण-विदया है। 
विद्या और ज्ञान शब्द एक ही अर्थ के चयोतक हे । हमारे दर्शनशास्त्रों में 
सूक्ष्म विचारपूर्वक यह सिद्धान्त निश्चित किया गया है कि ज्ञान स्व-स्वरूप से अनादि 
ही है। ज्ञान को कोई उत्पन्न नही कर सकता । सब प्रपचो का मूल तत्त्व जो 
परबह्म या परमात्मा नाम से कहा जाता है, उसे ही ज्ञान-रूप बेदों, पुराणो और 
दर्शनो ने बताया है। हम जिसे ज्ञान शब्द से कहते या समझते हे, उसमे दो अश 
२ 
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होते हुँ---एक 'प्रकाश्य/ और एक उसका प्रकाश' | एन्ही को 'शान का विपय' 
और ज्ञान! नाम से यद्दा जाता है। जैसे हमें एक पर्वत का ज्ञान हुआ, वहाँ 
पर्वेत उस ज्ञान के द्वारा प्रकाण्य है, और बह ज्ञान पर्वत का प्रकाश | प्रकाश्य 
पर्वत को ज्ञान का पिवव भी पहुत् हैँ । वेदान्तादि दर्शनो का कहना हैं कि विपय 
बदलते रहते है, प्रकाश-अंण वाभी नहीं चदलता। कभी पर्वत का ज्ञान, कभी 
ब्रह्म का ज्ञान, कभी पशु का शान, कभी मनुष्य का शान, यों विययों में परिवत्तंन 
होता रहेगा, विन्‍्तु उनका ज्ञान या प्रकाश एकरप ही है। पर्वत का प्रकाश 
या वृक्ष बंग प्रकाश, प्रकाशांश में जुदे-जुदे नहीं होते । अत, न बदलनेवाला यह्‌ 
प्रकाश या ज्ञान नित्य हैं। विपयों के परिवत्तन के कारण हम उसमे परिवत्तन 
का व्यवहार कर लेते हूँ । इस विचार से ज्ञान की अनादिता सिद्ध हुई। सुप्टि 
आदि उबत पाँचों विपय भी प्रवाह-हप से नित्य हैँ । जैसे, किसी नदी के तट पर 
वैठा हुआ मनुष्य अपनी आँखों के सामने निरन्तर ही जछ देखता रहता है। 
यह नहीं कहा जा सकता कि पहले क्षण में जो जल उसकी आँखों के सामने था, 
वही दूसरे क्षण में भी है; क्योकि वह जरू तो वेग से निकल गया। दूसरे क्षण 
में दूसरा जल, तीसरे क्षण में तीसरा जल, यह क्रम चलता रहेगा । किन्तु, कोई- 
न-कोई जरू उसकी आँखों के सामने अवश्य रहेगा। इसे ही दार्शनिक भाषा में 
प्रवाहनित्यता कहते हें । 
ऐसी नित्यता सृष्टि आदि विपयो में भी है। हमारे दर्शन, पुराण आदि सभी 
का सिद्धान्त है कि ऐसा कोई समय नही होता, जिसमें यह कहा जाय कि आज ही 
सृष्टि हुईं है, इससे पूर्व सृष्टि थी ही नही | वत्तेमान सृष्टि का आदिकाल निकाल 
सकते हूं, किन्तु उससे पूर्व श्रछकय और प्रतय से पूर्व भी सृष्टि थी। यों सृष्टि और 
प्रलय का प्रवाह अनाविकारू से निरन्तर चलता रहता है। सृष्टि और प्रलय का 
प्रवाह जब अनादि हुआ, तव उसका ज्ञान या उसकी विद्या भी अनादि हुईं; क्योंकि 
विना ज्ञान से वस्तु की सत्ता सिद्ध होती ही नही | यदि सृष्टि का ज्ञान न होता, 
तो सूष्टि हुई, यह कहा ही जाता किस आधार पर ? 
बेद-विद्या और पुराण-विद्या में इतना ही भेद है कि प्रकृति जिस नियम से 
काम करती है, जिस क्रम झे सुष्टि होती है, सुष्टि का सिलसिला जिस प्रकार 
होता है, इन सब प्रकृति के नियमों को पुराण-विद्या बता देती है, जबकि वेद- 
विद्या हमारे प्रतिकूल जानेवाले प्रकृति के नियमों को अनुकूल बना लेने का प्रकार 
बताती है। इसीलिए वेद यज्ञ-वेद कहा जाता है। यज्ञ ही वह विद्या है, जिससे 
हम भी नये-नये पदार्थ पैदा कर सकते हें और प्रकृति को अपने अनुकूछ बना 
सकते हे | जैसे, किसी समय यह विदित हो जाय कि प्रकृति इस वार उपयुक्त 
वृष्टि नहीं करेंगी, यानी सूखा पडेंगा था अधिक जलरू-प्रकय होगा, उस समय 
हम यज्ञ-विद्या था यज्ञ-वेद के द्वारा प्रकृति को अनुकूल वनाकर उपयुक्त वृष्टि को 
प्राप्त या अनु पयुकत वृष्टि का निवारण कर सकते हे । यो, समाज के और व्यक्ति के सभी 
हितसाधक नियमो को यज्ञ-वेद बताता है। किन्तु परिवत्तंत करने की प्रक्रिया या 
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यज्ञ-वेद से पहले प्रकृति के नियमों का जानना अत्यावश्यक है। जबतक प्रक्ृति 
के नियमों का ही ज्ञान न हो, तबतक परिवत्तन की प्रक्रिया किस आधार पर 
चलाई जा सकेगी ? इस विचार के अनुसार यज्ञ-वेद से पुराण-वेद प्राचीन 
सिद्ध होता है, यही पुराणों ने बताया भी है। 
इस प्रकार, इस अनादि पुराण-विद्या को, जो पहले अत्यन्त विस्तृत रूप 
मे थी, संक्षिप्त कर कलियुग के आरम्भ में सर्वबोध्य सरल भाषा में भगवान्‌ 
वेदव्यास परिवत्तित, सम्पादित या प्रकाशित किया करते हे । इस युग के मनुष्यों 
के लिए जितना ज्ञान वे आवश्यक समझते हे, उतना ही ज्ञान अपने रचित 
पुराण-्रन्थों में रखते हे । 
यज्ञ-वेद के मन्तों का यज्ञ मे उच्चारण करना होता है, और ब्राह्मण-भाग में 
कर्म की पूरी विधि रहती है, इसलिए उसमे शब्द-विन्यास की भी पूरी रक्षा की 
गई है। जहाँ जो पद है, या पदों का जैसा क्रम है, उसमे बिन्दु-विसर्ग का भी 
परिवत्तेन न होने पाये, इसका पूर्ण प्रयत्त है। जिस प्रकार के शब्दों में, जिस 
आनुपूर्वी में वह प्रकट हुआ था, उसी में आज भी उपस्थित है। उसे अक्षरश 
कण्ठगत रखा गया हैं। किन्तु, पुराण-बेद में शब्दों पर इतना बल नहीं दिया जाता। 
अर्थ वही रखा जाता है, किन्तु शब्दों में परिवत्तंन भी होता है। अनादि पुराण 
को भगवान्‌ व्यास अपने शब्दों में परिवत्तित कर देते हे। आगे उनकी शिष्य- 
परम्परा में भी नई नई पुराण-सहिताएँ बनती हे और उनमें वकक्‍ता और श्रोता के 
सवाद के अनुसार शब्दों में परिवत्तेन या घटा-बढ़ी होती है। इसलिए, पुराण- 
संहिता को स्मृति-रूप माना जाता है। स्मृतियों में शब्दों की आनुपूर्वी पर बल नहीं 
दिया जाता, केवछ अये पर बल रहता है। भर्य वही रहना चाहिए। उसके 
प्रकाशनाथे शब्दों मे सुविधानुसार परिवत्तन भी होता रहे, तो कोई हानि नही। 
इस शब्द-विन्यास “का कत्तुृत्व होने के कारण ही भगवान्‌ व्यास पुराणों के कर्ता 
कहें जाते हे, किन्तु प्रतिपादय विषय की दृष्टि से पुराण-सहिता भी वेद के समान 
ही' अनादि है। 
दुख की बात है कि इस प्रकार की यह अनादि विद्या मध्यकाल में भारतवर्ष 
में अद्धशिक्षित मनुष्यों के हाथ में पडकर दुदर्देशाग्रस्त हो गई। अपने शरीर का 
आगार कर स्त्रियों आदि के मध्य भिन्न-भिन्न प्रकार के हाव-भाव प्रदर्शित 
करना ही पुराण-कथा का एकमात्र स्वरूप रह गया । उसी अवस्था में केवल 
शास्त्रार्थ या वाद-विवाद को ही शास्त्र समझनेवाले भारतीय विद्वानों ने ऐसे 
श्लोक भी गढ़ डाले कि--- 
शास्त्नेष्‌ मष्ठाः कवयो भवषन्ति काव्येषु चष्टाश्च पुराणपाठाः । 
तत्रापि नष्टाः क्षिसाअयन्ते नष्ठाः छृषेभागिवता भवन्ति ॥। 
अर्थात्‌, जो मनुष्य शास्त्रों में गति नही प्राप्त कर सकते, शास्त्र जिनकी बुद्धि 
में नही आते, वे कवि बनते हे और काव्य भी जो नहीं समझ सकते, वे पुराण- 
पाठक होते हे; पुराण-पाठ मे भी जिनकी गति नही होती, वे खेती में पते हूं 


१२ पुराण-परिशीलन 


भर जो गसोेती भी नहीं कर सकते, वे भागवत बनते हें, अर्थात्‌ भवतों का ढोंग 
कर अपने को पुजयाने ऊगते है। यर्हा णारतग केवल न्यायशास्त्र आदि के 
वैत्ता याद-विवादपटु पश्दितों को ही माना गया हैं। जिस कवि! शब्द की 
प्राचीन काल में अत्यन्त महिमा थी, 'कवि पुराणमनुणासितारम्‌! इत्यादि वावयों 
में जहाँ ईरख्वर को भी कवि कहा गया था, उस “कवि' प्रव्द की भी यहाँ इतनी 
दु्देशा की गई कि जो शास्त्रों को नहीं समझ सकते, ये ही कवि होते हूं और 
पुराणपाठकों को तो कवियों से भी बहुत नीचे गिराया गया है। यह सब मध्य- 
कालिक भारत की विचार-महिमा थी कि जब वादप्रधान ग्रन्थों को ही उच्च 
आसन प्राप्त हो गया घा। विशेष दु.य की बात तो यह हैं कि ऐसे पतद्मों को 
उस काल के विद्वानों ने आपं॑ ग्रन्थी में भी समावेशित कर दिया। अस्तु; जो 
कुछ हुआ, और उसरे जो भारत की दुर्दशा हुई वह प्रत्यक्ष ही है। यहाँ हमारा 
वबवतव्य उतना ही है कि पुराण-विद्या भारत की बढ़ी महनीय विद्या है, जिसका 
संकेत प्रारम्भिक प्रस्तावना मे हम कर चुके है। वेद के अर्थज्ञान में भी पुराण 
से बहुत सहायता मिलती हैं, जैसा कहा गया है कि-- 


इतिहासपुराणान्यां बेद॑ समुपबृंहयेत्‌ । 
विभेत्यल्पश्रुताद्‌ बेदो मामय॑ प्रहरिष्यति ॥॥ 


अर्थात्‌, इतिहास और पुराणों के द्वारा ही वेदों के अर्थ का अनुशीलन करना 
चाहिए । जो पुरुष अल्पश्रुत होते हे, अर्थात्‌ इतिहास-पुराणादि को नही जानते, 
उनसे वेद डरता रहता हैं कि ये पुरुष कही मुझपर प्रहार न कर दें । इसका 
निदर्शन आज स्पष्ट रूप से देखने में आ रहा है कि केवल ४ मन्‍्त्र-संहिताओं को 
वेद समझकर उनपर मनमानी कल्पनाएँ की जा रही हूँ । भारतीय परम्परा तो 
यही है कि मन्त्रो का आर्थ ब्राह्मण-ग्रन्थो द्वारा समझा जाता है और उनका भी 
स्पष्टीकरण पुराण एवं इतिहासों के द्वारा होता है। तभी वेद की गम्भीरता 
जिज्ञासुओ के हृदय में प्रकट होती है । इससे यह भी सिद्ध होता है कि पुराणों में 
जो अर्थ कहें गये हें, वे वेदार्थ के ही विस्ताररूप हे । पुराणों में वेदार्थ के विरुद्ध 
कुछ भी नही कहा गया । पुराण बेंद के विरोध के छिए ही बने हे', यह यूरोपीय 
विद्वानों की कल्पना सर्वथा निस्सार है। 


पुराणों की वक्‍तृपरम्परा 


सृष्टि, प्रढय, वंश आदि का तत्त्व वतानेवाली विद्या, पुराण-विद्या कहलाती है। 
वह अनादि है । कित्तु, इस अनादिविद्या का भ्रचार किस प्रकार हुआ, इस 
परम्परा का विचार अब यहाँ प्रस्तुत किया जाता है। 


जिस प्रकार वेदो के मन्त्र या सूक्‍त ईश्वर के अनुग्रह से पहले ब्रह्मा के हृदय में 
और फिर ब्रह्मा के अनुग्नह से भिन्न-भिन्न ऋषियों के हृदयाकाश में प्रकाशित 
हुए और उनके द्वारा मानव-समाज में विस्तृत हुए, उसी प्रकार सृष्टि आदि की 
पुराण-विद्या भी प्रथम ब्रह्म के द्वारा ही प्रकट हुई और आगे देवताओ, ऋषियों 
या अवतारो के हृदय में स्फुरित होकर उनके हारा कथोपकथन से मानव-समाज 
में फैलती रही, जिसका वर्णन पुराणों में ही मिलता है ।' मत्स्य, कूर्म, वाराह 
वामन आदि पुराण उन-उन अवतारो के द्वारा ही प्रचारित हुए हे! वायु, ब्रह्माण्ड, 
भविष्य आदि पुराण देवताओ के द्वारा और भागवत, भाकंण्डेय आदि ऋषियों के 
द्वारा शिष्य-परम्परा में फैलाये गये हें। यह सब परम्परा उन पुराणो में ही 
लिखी मिलती हूँ। 


१५ ९ ५ 


यहाँ यह स्मरण रखना चाहिए कि दिवलकोक या स्वर्ग! दो प्रकार का 
सावा जाता है। सूयमण्डल, चन्द्रमण्डल या उनके समीपस्थ भिन्न-भिन्न ग्रह 
भी «एक-एक लोक हें। ये सब स्वर्ग! नाम से कहे जाते हूँ । यही मुख्य स्वगें है 
और इनके निवासी देव या देवता कहलाते हँ। ये मुख्य देवता हूँ । किन्तु, 
हमारी इस पृथ्वी पर भी भू, भूमि, स्वर्ग और पाताल इन तीनो छोकों की 
कल्पना प्राचीन काल में थी। 


उत्तर दिशा का सुमेरु प्रान्त स्वर्गंलोक' नाम से प्रसिद्ध था और उसके 
निवासी भी देव या देवता कहलाते थे । यह सब पुराणों से ही सिद्ध हो जाता है । 
इन दुसरे प्रकार के देवताओ का भारत-भूमिनिवासी मनुप्यो के साथ पूर्ण सम्बन्ध 
रहता था। वे उन्हें उपदेश देते थे, भिन्न-भिन्न प्रकार का कौशरू सिखाते थे, 


२. अनेक पुराणों में अह्मा से कृष्णद्ैषायन व्यास तक की परम्परा मिलती हैं, जैसा कि वाहु- 
पुराण आदि में ! कई पुराणों में पूरी परम्परा नहीं है, किन्त॒ परम्परा के कुछ अंश सभी में 
मिलते हैं । 


पड पुराण-परिशीलन 


कई प्रकार की सहायता देते थे और समय पर इनसे राहाथता भी छेते थे। इससे 
यह शका नहीं करनी चाहिए कि देवताओं ने भनृप्यों को किस प्रकार उपदेश 
दिया । उक्त द्वितीय प्रकार के देवताओं का पूर्ण सम्बन्ध भारतवासी भनुष्यों के 
साथ रहा है भौर उनके उपदेश से ही बहुत-सी विद्याएँ प्रकाशित हुईं हूँ । 
जैसे, व्याकरण-विद्या या आयुर्वेद-विद्या का प्रथम प्रववता इख्ध को बताया गया है । 
उनसे भरहाज, पाणिनि आदि ने ये विद्याएँ प्राप्त्की और उनका प्रसार भारत- 
वर्ष में किया। इसी प्रकार, पुराण-विद्या भी बहुत अंश में देवताओं से प्राप्त 


हुई है। अस्तु, 


यों, उपदेश-परम्परा से प्रकीर्ण भाव में यह विद्या चलती रही और वेद में 
इसके बहुत अंश सम्मिलित थे। वेद का मुख्य विपय यद्यपि 'यज्ञ'ं है, तथापि 
मनण्यो का यज्ञ प्रकृति के यज्ञ के आधार पर होता हैं। प्रकृति एक प्रकार का 
नियति-पज्ञ निरन्तर कर रही है, जिससे जगत्‌ के सब पदार्थों की उत्पत्ति-रिथति 
होती है अथवा उनमे परिवत्तन होते रहते हैँ । यह प्रकृति का यज्ञ पुराण- 
विद्या का ही विपय है । इसी के आधार पर भनुष्यो को यज्ञ करना सिखाया जाता है। 
मनुष्यो के इस थज्ञ की उपपत्ति बताने के लिए, उस प्रकृति के यज्ञ का वर्णन 
बहुधा वेदों में होता है। यह मन्त्-भाग में भी है और ब्राह्मण-भाग में तो बहुधा 
विस्तार से है, किन्तु एक नियत क्रम से नहीं। मनुपष्यन्यज्ञ की जिस क्रिया की 
उपपत्ति जहाँ वतानी होती है, वहाँ उतना ही अश मन्त्र या ब्राह्मण में बता दिया 
गथा है। क्रमिक निरूपण के स्वतन्त्न ग्रन्थ पुराण वेद के रूप में पहले प्रचलित थे, 
जिनका सकेत वेदों में स्थान-स्थान पर मिलता है; किन्तु दुर्भाग्यवश आज वे ग्रन्थ 
प्राप्त नही हैं । इसलिए, यह पुराण-विद्या अपने बिखरे हुए रूप में ही वेदी या 
देवता, ऋषि आदि के उपदेशो में चलती रही और इसीलिए इरं! बहुत विस्तृत 
बताया गया है। पुराणों में लिखा है कि शत कोटि प्रविस्तर पुराण था। 
प्रकीर्ण भाव से बिखरी हुईं जो विद्या रहती है, ग्रन्थों में जबतक वह नही 
बाँध दी जाती, तबतक उसका बहुत विस्तार प्रतीत होता है। उसकी शिक्षा 
भी बहुत बडी कठिनता पडती है। यह स्वाभाविक है। इस विद्या का ग्रन्थ-रूप 
में निवद्ध कर देने का कार्य पहले-पहल भगवान्‌ वेदव्यास ने किया, इसलिए वही 
पुराणकर्ता कहलाये, यह सुप्रसिद्ध है। 


व्यासदेव ने पुराण-विद्या के नाम से प्रचलित पभ्रकीर्ण बिययों को अट्ठारह 
विभागो में बाँटकर उसके अद्वारह भ्रन्थ बनाये । इन सबको मिलाकर श्लोको 
की सख्या चार छाख पुराणों में लिखी है। किन्तु, आज सब पुराण पूरे नही 
मिलते । कई पुराण तो, जितना परिमाण उनका लिखा गया है, उससे बहुत अल्प 
परिमाण में मिलते हैँ । कार के प्रभाव से अन्यान्य' भारतीय विद्याओ के ग्रन्थ 
जिम प्रकार नष्ट हुए, उसी प्रकार पुराणों के भी बहुत-से अश नष्ट हो चुके हे । 


बन 


किन 
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फिर भी, जाजतक जिन-जिन विद्याओं का आविष्कार हुआ है, उनका बीज- 
रूप से थोड़ा या बहुत अंश वत्तेमान पुराणों में मिर्ल ही जाता है। यह एक 
ऐसा! अथूर्व संग्रह व्यासदेव ने किया है, जिससे कोई बात बच ही नहीं पाई। 
कई विद्याएँ तो ऐसी थी, जिनके विषय में प्राप्त अ्न्थो से अनुमान होता है कि 
उनका वहुत विस्तार था। किन्तु, आज उनका एक भी स्वतन्त्त ग्रन्थ नहीं मिलता, 
केवल पुराणों मे ही उनका कुछ सग्रह मिल जाता है। 


उदाहरण के लिए एक वार्ता-विद्या को ही लीजिए । विद्याओं के जहाँ चौदह 
विभाग किये गये हे, वहाँ दूसरे रूप में उनके चार विभाग भी हे, अर्थात्‌ सब 
विद्याओं को चार वर्गा में बाँटा गया है, जैसे आन्वीक्षिकी, त़्यी, वार्त्ता और दण्ड- 
नीति | त्रयी नाम वेदों का है। आन्वीक्षिकी तकंशास्त्र का नाम है। दण्डनीति 
शासन-विधान को कहते हे । वार्त्ता शब्द से बहुत लोग इतिहास समझ्त्ते हे, किन्तु 
इसके जो लक्षण पुराने शास्त्रों में लिखे हे, उनसे सिद्ध होता है कि यह नाम 
सम्पत्ति-शास्त्र का है, जिसे आजकल इकोनॉमिक्स' कहा जाता है। आज इस 
विद्या का बहुत विस्तार है। हमारे यहाँ भी जब चार विद्याओ में इसे एक माना 
गया है, तब स्पष्ट ही अनुमान होता है कि इसका बहुत बड़ा विस्तार रहा 
होगा; किन्तु दुर्दैदवश आज उसका एक भी स्वतन्त ग्रन्थ संसक्ृत-वाइमय में नही 
मिलता । केवल पुराण ही स्थान-स्थान पर इस बात का साक्ष्य देते हे कि यह 
विद्या भारत में खूब प्रचलित थी। 
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कहने का तात्पयें इतना ही है कि पुराणों में व्यासदेव ने अदभुत कौशल से 
सब विद्याओं का आअपूर्व सग्रह कर दिया है, जो कि देश और समाज को व्यासदेव 
की बड़ी भारी देन है। व्यासदेव ने जिस प्रकार चारो वेदों के लिए चार ब्राह्मणो 
को अपना शिष्य बनाया, उसी प्रकार पुराण-विद्या के छिए रोमहरषषण को शिष्य 
बनाकर उसे यह विद्या पढ़ाई। 


रोमहरषण जाति के सूत थे। धर्मशास्त्रों में सृत जाति का यह विवरण 
मिलता है कि ब्राह्मणी भाता से क्षत्रिय पिता हारा जो सन्‍्तान पैदा हुई, उन्हे 
सूत जाति में रखा गंया। उनके पुत्र-पौत्रो की परम्परा सभी सूत जाति की 
कहलाती रही । माता-पिता भिन्न-भिन्न वर्ग के होने के कारण इसे सकर जाति 
कहा गया है। सारथ्य-कर्म, अर्थात्‌ रथ के घोडे चलाना इस जाति का मुख्य 
कर्म माना गया है, किन्तु पुराणो में इस जाति की उत्पत्ति एक भिन्न प्रकार से 
बतलाई गई है . महाराज पृथु्‌ ने, जो खेती आदि के प्रथम आविष्कर्ता थे और 
जिन्होंने न केवल भनुष्यो के लिए अपितु सब प्राणियों के लिए पृथ्वी से अपनी 
भोज्य-सामग्री प्राप्त करने की सबसे प्रथम व्यवस्था की, अपना सब काम सम्पन्न 
कर एक बड़ा भारी यज्ञ किया था। उस यज्ञ में ही सूत! और 'मायध' 
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उत्पन्न हुए | इनका काम स्तुति-पाठ, वश-कीर्त्न आदि नियत किया गया । वहाँ भी 
इन्हें संकर जाति का ही माना गया हैं सकर का तात्पर्य यह बताया गया हैं 
कि दो देवताओं के होम-द्रव्य की मिठावट हो जाने के कारण उससे उत्पन्न 
यह जाति सकर जाति कहलाई । यज्ञ में एक नियम रहना हैं कि जिस देवता 
के लिए जो आहुति देनी हो, उसके लिए कोठरी में से अन्न भी उसी देवता के 
नाम से निकाला जाता हैं। अन्य देवता के नाम से अन्न निकालकर अन्य 
देवता के लिए उसकी आहुति दे दी जाय, तो वहाँ संकर, अर्थात्‌ मिछावट का दोप 
हो जाता है। उस यज्ञ में भी यह त्रुटि हुई कि इन्द्र के नाम से अन्न निकाल- 
कर जो पाक बनाया गया, उसकी आहुति बृहस्पति के लिए दे दी गईं। जिसके 
नाम से उसे निकाला गया, उसका मानो वह उच्छिप्ट हो गया। फिर, शिष्य का 
उच्छिप्ट गुर को देना, यह महान्‌ व्यतिकम हुआ और उसका ध्रायश्चित्त करना 
पड़ा। इसी प्रसग में सूत, मागध उत्पन्न हुए, इसलिए ये सकर जाति के 
कहलाये । 


ऐतिहासिक विद्वान इस कया का यही तात्पर्य निकालते हैँ कि महाराज पृथु 
सभी प्राणियों की जीविका की व्यवस्था कर रहें थे। सूत-मागधों की जाति बढ़ 
जाने के कारण सारथी-वृत्ति से इनका काम न चलता होगा और पृथु महाराज के 
यज्ञ में जाकर इन्होंने अपनी वृत्ति के छिए गृहार मचाई होगी अथवा राजा को 
अपनी ओर आक्ृष्ट करने के लिए उनकी स्तुति भी पढी होगी । राजा ने सारथी 
के काम से इनका जीवन-यापन पूरा न होता देख स्तुति और वश-कीत्तेन का काम 
भी इन्हें दे दिया होगा, जिसकी उस काल में बड़ी आवश्यकता थी। सूत, 
भागध आदि ही राजाओं की पीढियो की गिनती रखते थे और उनके विशेष 
कार्यो की गाया भी सुरक्षित रखते थे। 


इस प्रकार थे लोग एक प्रकार से इतिहास के रक्षक थे। यह नया काम 
इन्हें मिल्क जाने के कारण ऐसी प्रसिद्धि हो गई कि सूत, मागध इसी यज्ञ में 
पैदा हुए । यह भी मेल मिला लिया गया कि ये छोग पहले ही सकर जाति के 
कहलाते थे और इस यज्ञ में भी संकरता का दोप आ गया था। अस्ठु; जो कुछ 
भी हो, पुराणों में भी यह तो स्पष्ट ही लिखा है कि इन नवोत्पन्न सूत-मागघों 
को ही स्तुति पढने और वंश-कीत्तन करने का अधिकार दिया गया। वेद-विद्या 
में इनका यह अधिकार नही माना गया । जैसा कि पुराणों में ही रोमहर्पण भौर 
उनके पूत्र उम्रश्नवा ने वेद में अपना अधिकार न होना स्पष्ट बताया हैं ।' 


१. नहि वेदेखधिकारः कश्रित्यतस्य ध्वयते ! 
वैन्यस्य दि प्रथोर्यश्ले वत्तेमाने महात्मनः ॥ 
सुल्यायामभवत्यवतः प्रथम॑ वर्यवैज्ञतः | 

( वायुपुराण, थ० १, इलो० ३३-३४) 
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यह भी आभास पुराणों में मिलता है कि आगे चलकर दोनों प्रकार की सूत 
जातियाँ आपस में मिल गईं। व्यास के शिष्य रोमहषण इसी जाति के थे। 
वेद का अधिकार न होने के कारण व्यासदेव ने इन्हे पुराण-विद्या का शिप्य 
बनाया था। व्यासदेव का भीतरी अभिप्राय यह भी था कि इस नई पुराण- 
विद्या का प्रचार उन अशिक्षित या अद्ंशिक्षित जातियों में भी हो, जो वेद- 
जाने से वंचित हूँ । उनमे प्रचार करने के लिए एक ऐसे ही अवर जाति के 
चतुर पुरुष की आवश्यकता थी। ये सब गुण रोमहषेंण में देखकर पुराण-विद्या के 
लिए ज्यासजी ने उन्हें ही अपना शिष्य चुना और उन्हें अपनी समृहीत विद्या 
खूब पढ़ा दी। 
रोमहफंण ने व्यासजी से तो पुराण-ग्रन्थ पढ़े ही, साथ-साथ अपनी प्रतिभा के 
बल से अपने-आप भी उन विपयों पर ग्रन्थ-रचना की | उन दिनों पुराण-विद्या 
एक नई चमत्कृत विद्या कहलाती थी और रोमहपंण इस विद्या में प्रसिद्धि प्राप्त 
कर चुके थे, इसलिए छह विद्वान्‌ ब्राह्मण उनके शिष्य बने, जिनके त्रय्यारुणि, 
काश्यप, शाशपायन आदि नाम पुराणों में लिखे है । कई पुराणो में इनकी संख्या बारह 
तक बताई गई हैं। यह भेद इसी कारण है कि कही भ्रसिद्धो का ही नाम लिखा है 
और कही सबका | इनमें से भी कई ने अपने पृथक ग्रन्थ बनाये, जिससे इस 
विद्या का विस्तार होने लगा। रोमहर्षण के पुत्र का नाम उम्रश्नवा था। यह 
बहुत ही चतुर और सुयोग्य विद्वान था। इसने अपने पिता से भी पुराण-विद्या 
पढी' और पिता के शिष्यों से भी उनके बनाये ग्रन्थ पढ़ लिये। इससे इसका 
ज्ञान पुराण-विद्या में पिता से भी अधिक बढ़ गया। 
उसी समय कई हजार ऋषियों ने मिलकर एक बहुत बड़ा यज्ञ नैमिषारण्य 
(निमिषार) में आरम्भ किया। इन सब ऋषियों के मुख्य नेता शौनक थे। 
सामान्य रूप से एक यज्ञ मे एक ही यजमान होता है और उसके सोलह तक 
ऋत्विक होते हे । किन्तु, जहाँ बहुत यजमान इकट्ठे होकर यज्ञ करे और ऋत्विक्‌ 
भी बहुत वडी संख्या में हों, उसे सत्र” कहते हैं । 
यह सौ दिन का भी होता है और हजार दिन का भी । शौनकादि का यह 
हजार दिन का सत्न था। यद्यपि कई ग्रन्थों मे इसे हजार वर्ष का सत्र बताया 
गया हैं, किन्तु मीमांसाशास्त्र मे इसका विचारपूर्वक निर्णय किया गया है कि यहाँ 
वर्ष का अर्थ दिन ही है, अर्थात्‌ एक सत्र हजार दिन में पूरा हो जाता है। 
यज्ञ में जो आहृति आदि का काम प्रतिदिन आवश्यक होता है, वह थोडी देर का 
ही है। शेष समय खाली ही रहता है। यत्त करनेवाले अपना स्थान छोड़कर 
जा नही सकते, न दूसरा कोई लौकिक काम ही कर सकते हे, इसलिए समय बिताना 
उन्हें कठिन-सा हो जाता है। इतनी बडी ऋषि-मण्डली मे इतने दिन तक अपना 
समय बिताने का यही उपयुक्त उपाय सोचा कि वेदव्यास भगवान्‌ ने जो नई 
पुराण-विद्या आविष्कृत की है, उसे हम यहाँ बैठकर सुने । इसके छिए उन्होने 
रोमहर्षण को बडे आदर से बुलाया और उनकी विद्या के सम्मान के लिए एक 
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ऊँचे मंच पर उन्हें आसन दिया और स्वय सब नीचे बैठकर पुराण-कया सुनते लगे। 

इस प्रसंग से स्पप्ट हो थाता है कि प्राचीन भारत में जाति-पाँति की मर्यादा 
से अधिक गुणों का आदर था। इस सभा में सबके प्रमुख शौनक वीच-बीच में 
प्रण्य करते जाते थे और 'रोमहरपेण या उसके पुत्र उम्रश्नवा को उत्तर देने के लिए 
एक प्रसंग में दूसरे ग्रन्यों से लेकर कथा कहनी पटती थी। यों, संवाद-रुष में 
पुराणों का फिर एक रुपान्तर होने छगा और रोमहर्पण उनका नया ग्थन करने 
लगें । इनमें मुय्य अर्थ तो वही रहता था, जो व्यासदेव ने लिय्रा और रोमहरपंण ने 
पढा, किन्तु राब्दी और क्रम में प्रश्नोत्तर के कारण हेरफेर हो जाना स्वाभाविक था । 
रोमहरपण भी प्रत्येक प्रश्न के उत्तर में पुराने ऋषि-मुनियों के वैसे ही 
प्रश्नोत्तर सुनाया करते थे, जिससे वर्त्तमान पुराणों को पट्संवादी पुराण कहा 
जाता हैं। इसका अभिप्राय है कि छह पुरुषों का प्रश्नोत्तर-लप संवाद इनमें 
मिलता है। 

सुप्रसिद्ध श्रीमद्भागवत को ही लीजिए । इसे श्रीशुकदेव ने परीक्षित को 
सुनाया । उन दोनों के प्रश्नोत्तर इसमें हूं । फिर, उसी को सूत ने शौनक आदि 
मुनि-मण्डली को सुनाया । शौनक और रोमहपंण के पुत्र उम्रश्नवा के प्रश्नोत्तर भी 
इसमें संगृहीत हुए । श्रीशुकदेव मैत्नेय, विदुर आदि को संवाद सुनाते थे, इसलिए 
उनके प्रश्नोत्तरो का समावेश इसमें पहले से ही था। यो, छह पुरुषों का संवाद 
आ जाता है और अन्यान्य पुराणों की भी यही स्थिति है। उनमें छह पुरुषों के 
संवाद प्राय: मिलते हें । 

जिस समय शौनकादि का यज्ञ हों रहा था, उसी समय महाभारत का युद्ध 
आरम्भ हुआ | इस युद्ध में सम्पूर्ण भारत के राजा और योद्धा सम्मिलित हुए थे । 
यादवों के प्रमुख भगवान्‌ श्रीकृष्ण तो इस शर्त पर पाण्डवों के पक्ष में 
गये कि हम केवल सलाह देते रहेंगे, शस्त्र नहीं उठायेंगे । यह प्रतिज्ञा भी 
उन्होंने इसी भय से की थी कि में यदि पाण्डवो की ओर से योद्धा 
बनूँगा, तो सम्भव है कि कही बलभद्गर दुर्योधन के पक्ष में चले जायें गौर यों 
दोनो भादयों में ही परस्पर कलह हो जाय । किन्तु, उनके ज्येष्ठ भ्राता 
बलभद्व ने सोचा कि हम किसके पक्ष में जायें, इधर दुर्योधन हमारा शिष्य है 
और उधर पाण्डवो के यहाँ वहन व्याही है, इसलिए हमे तटस्थ ही रहना चाहिए, 
घर बैठने पर कोई छीडेगा नही, इसलिए वे तीथर्थयात्रा के लिए चल पड़े । यात्रा 
करते-करते जब नैमिपारण्य में पहुँचे और वहाँ देखा कि विद्वान्‌ ऋषि-मुन्तियो 
की भण्डली नीचे बैठी है और एक अवर जाति का व्यक्ति ऊँचे मंच पर सिंहासना- 
सीन होकर उसे उपदेश दे रहा है। वलभद्र को आते देखकर सारी मण्डली ने 
अष्युत्यान किया, किन्तु व्यास-आसन से उठना अनुचित समझ, रोमहषंण 
जहाँ-के-तहाँ बैठे रहे । 

यह घटना बलभद्र को सहन नहीं हुई। वर्णाश्रम की मर्यादा यो बिगडती 
देख वे आवेश में आ गये। उनका क्रोधी होना तो प्रसिद्ध ही है। मर्यादा- 
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भंग के लिए रोमहर्षण को दण्ड देना ही उन्हें उचित प्रतीत हुआ और कुश से 
प्रहार करके उन्होंने उसका वध कर दिया। 

इससे ऋषि-मण्डली बहुत क्षुब्ध और खिन्न हुईं। शौनक ने कहा--- आपने 
यह बड़ा अनर्य किया। इनकी विद्या का सम्मान करने के लिए ही हमने इन्हें 
उच्च आसन दिया था और हम इनसे नई पुराण-विद्या का श्रवण कर रहे थे। 
इनके वध से हमारा काम तो बिगड़ा ही, इस विद्या के छोप का भी भय हो 
गया, और आपको ब्रह्महत्या भी ऊरूंगी। यद्यपि ये ब्राह्मण नहीं थे, फिर भी 
विद्कत्ता के कारण ब्राह्मणोचित आसन पा चुके थे, इसलिए सम्मानित पद पर 
आरूढ व्यक्ति को मारने से ब्ह्महत्या अवश्य हुई है।” 


तब वलभद्र ने कहा--हमें तो यह विदित नहीं था कि आपलोगो ने जात- 
बूझकर इसे सम्मान दिया है। हमने तो यही समझा कि अभिमानवश यह स्वय 
ऊँचा वैठ गया है। अस्तु; जो होना था, सो हो गया । सुना जाता है कि इसका 
पुत्न॒ उम्रश्नवा इससे भी अधिक विद्वान है। आप लोग उसे बुला लीजिए और 
हम ब्रह्महत्या के प्रायश्चित्त के लिए सम्पूर्ण भारत के तीर्थों की यात्रा करेगे |“ 
यह कहकर बलूभद्र तो चले गये और शौनकादि मुनियो ने उम्रश्नवा को सादर 
बुलाकर उससे पुराण सुनना आरम्भ किया। आजकल जो पुराण उपलब्ध हे, उनमें 
कई में रोमहर्षण का संवाद मिलता है और कई मे उम्रश्नवा का। पद्मपुराण से यह 
भी प्रतीत होता है कि रोमहरषण अपने जीवनकाल मे भी कभी-कभी अपने पुत्त 
को पुराण सुनाने के छिए भेजा करता था। दो-तीन पुराण ऐसे भी हे, जिन्हें 
पहले रोमहर्षण सुना चुके थे, किन्तु परीक्षा के लिए शौनकादि मुनियो ने उप्रश्नवा 
से फिर से सुना। इस क्रारण उनके दो-दो ग्रन्थ हो गये; क्योंकि उम्रश्नवा भी 
अपने सवाद के अनुसार ग्रन्थ लिखते जाते थे, जैसा कि भागवत नाम के दो 
पुराण आजकल प्रचलित हे। रोमहषंण का सुनाया हुआ भागवत देवीभागवत्त 
नाम से कहा जाता है और उम्रश्नवा का सुनाया हुआ श्रीमद्भागवत नाम से । 
इसी प्रकार पदमपुराण भी दो प्रकार का मिलता है। शिवपुराण भी एक शिव- 
पुराण नाम से प्रसिद्ध है और दूसरा वायुपुराण नाम से । जहाँ पुराणों के दो-दो 
ग्रन्थ हो गये हे, वहाँ पुराण-सम्बन्धी मुख्य तत्त्व उन दोनों में एक ही प्रकार का है 
किन्तु प्रश्नोत्तर की प्रक्रिया भिन्न रूप की बताई गईं है। इसलिए, पुराण- 
विद्या के विचार से एक ही रूप में उनकी ग्रिनती होती है । ग्रन्थो के आकार 
भिन्न-भिन्न मिलते हें । यो, वक्‍ताओ की एक परम्परा चलने पर भी विचार का 
वही मुख्य तत्त्व सुरक्षित है, जो भगवान्‌ व्यास ने उनमें रखा था। शब्दों का भेद 
हुआ है। शब्दों की रक्षा केवल वेद में ही की गई है और सब विद्याओं में 
आचार्यों का तात्पर्य सुरक्षित रखने की प्रथा है। ग्रन्थों में शब्दभेद होता 
रहता है। 

आजकल के अन्वेषक कुछ ऐतिहासिक विद्वानों का यह भी मत है कि पूर्वे- 
काल में ग्रन्थों की परीक्षा के लिए देश के महाविद्वानो की बडी-बड़ी परिषदे बनी 
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हुईं थी। ग्रन्वकर्तता अपने ग्रन्थ उन परिपदों में दे देते थे और परिपदें उचित 
रूप में उनका सम्पादन कर उन्हें प्रकाशित करती थी। देश-काल के अनुसार 
ग्रन्थों में काट-छाँट या घटा-बढ़ी कर देने का भी उन परिषदों को अधिकार था । 
पुराण-प्रन्य॒ भी ऐसी परियदों में दे दिये गये थे और आज जो पुराण 
प्राप्त है, वे परिपदों के द्वारा सम्पादित हैँ । यही कारण है कि सब पुराणों में 
सबके नाम, उनके विपय, पग्रन्ब-सस्या आदि लिये मिलते हैँ। यदि उनके 
सम्पादन में कुछ पूर्वापरभाव होता, तो पीछे के पुराणों में आगे के पुराणों का 
प्रसंग, संड्घया आदि न मिल सकते । इससे स्पप्ट विदित होता है कि सब पुराणों 
का वत्तमान स्वरूप एक ही काल में सम्पादित हे और वह परिपदों के द्वारा ही 
हुआ है। 

इस सब प्रकरण का सार यह है कि अनादिकाल से प्रकीर्ण रुप में प्रचलित 
पुराण-विद्या का भगवान्‌ व्यास ने सक्षेप किया। उसमे बहुत-से अश पूर्वसवादों के 
प्रचलित रूप में ही के लिये और बहुतो का सक्षेप कर दिया। वह भगवान्‌ 
व्यास की रची हुई पुराणसहिता भी आज प्राप्त नही है। चत्तमान में जो 
पुराण हमें प्राप्त हूं, वे कुछ तो व्यासजी के शिप्य रोमहर्पण द्वारा सम्पादित हूँ 
और अधिक उनके पुत्र उम्रश्नवा द्वारा, जो सूत और सूत का पुत्र होने के 
कारण सौति नाम से भी भिन्न-भिन्न स्थानों मे कहा गया है। उसके ग्रन्थ भी 
फिर परिपदों द्वारा सम्पादित हुए और उन परिषदों का सम्पादित रूप ही आज हमें 
प्राप्त है, किन्तु यह विश्वास किया जाता है कि भगवान्‌ व्यास द्वारा सम्पादित मूल 
रूप इनमें नहीं विगडा है । शब्दभेद होने पर भी मुख्य तात्पयं की रक्षा हुई है । 


इसलिए, कई यूरोपियन अन्वेषक विद्वानों की इस शका का स्थान ही नहीं 
रहता कि पुराण एक लेखनी से निकले हुए नहीं प्रतीत होते । उनमें भाषा 
का वहुत कुछ तारतम्य मिलता है; क्योकि पुराणों से ही उनका एक लेखनी 
निकलना सिद्ध नहीं होता | प्रुरानें जो सवाद या कई स्तोत्न आदि जो भगवान्‌ 
व्यास ने पूर्वप्रचल्तित रुप में ही ले लिये हूँ, वे भिन्न लेखनी के हे। भगवान्‌ 
व्यास की ऊेखनी से जो अश निकला, वह उनकी लेखनी का है और उनके शिष्य या 
प्रशिष्य ने अपने सम्पादन में जो अश बढ़ाया, वह भिन्न ही लेखनी का हुआ | 
इसलिए, भाषाभेद स्वाभाविक ही हो जाता है। साथ ही यह भी नियम नही है 
कि एक लेखक की भाषा सदा एक ही प्रकार की रहे। प्रकरण-भेद और समय- 
भेद से एक ही पुरुष की भाषा में भी बहुत कुछ भेद हो जाता है। इसलिए 
भाषाभेद के कारण पुराणों को अर्वाचीन कहना भी उचित नही प्रतीत होता । 
आजकल जो पुराण वायुपुराण के नाम से मुद्रित हुआ है, वह ग्रन्थ वस्तुत, ब्रह्माण्ड- 
पुराण हैं। उसके आरम्भ में यह कहा गया है कि असीमक्ृष्ण' के राज्य में 


१. असीमकृष्णे निक्रान्ते राजन्येडनुपमत्विषि 
प्रभासतीमा धर्मेण भूमिं भूमिप सप्तमे ॥ (वाझु०, अ० भ०, इल्ेक० १०- १०) 
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कुरुक्षेत्र में जो शौनकादि का यज्ञ हो रहा था, उसमें रोमहषंण ने यह पुराण 
सुनाया । इसमे कई प्रकार की शंकाएँ उपस्थित होती हे। यह असीमक्ृष्ण 
भविष्य-वंश में युध्रिष्ठिर से कही पंचम और कही पष्ठ पुरुष बताया गया है। 
इतने कार तक शौनक का जीवन कैसे रहा कि उस समय भी वे यज्ञ करते 
रहे, यह प्रथम शंका है। शौनकादि का यज्ञ नैमिषारण्य मे होना सभी पुराणों 
में वणित है, फिर यहाँ कुरुक्षेत्र में यज्ञ बताया गया, यह क्‍यों ? यह दूसरी शका 
होती है। रोमहषंण का महाभारत-युद्ध के समय ही बलभद्र के द्वारा मारा 
जाना श्रीमद्धागवत में वणित है, फिर वह असीमक्ृष्ण के राज्य में कहाँ से 
आया ? यह ॒ तीसरी शका होती हैं। 
इन सवकी सगतति लगाने के लिए यही कहना होगा कि अन्यान्य ऋषियों के 
भी नाम वश-परम्परागत मिलते हूँ। इसी प्रकार, शौनक नाम भी उस वश- 
परम्परा में चलता रहा और रोमहषेंण नाम की भी पुराणों में यही व्युत्पत्ति 
मिलती है कि वह कथा कहता हुआ श्रोताओं को इतना आनन्द देता था कि 
उनके रोम हर्ष से खड़े हो जाते थे । इसलिए, उसके वश में भी जो अच्छे कथा- 
वाचक हुए, वे भी रोमहपंण नाम से ही प्रसिद्ध होते गये । इसलिए; आगे 
शौनक के किसी वशज ने अपनी कुल-परम्परा के अनुसार कुरुक्षेत्र में भी 'सत्र' 
नाम का महायज्ञ आरम्भ किया होगा, और उसमे भी वहाँ आकर रोमहषंण 
के किसी वशज ने, जो कि रोमहर्षण नाम से ही' विख्यात रहा होगा, वायु- 
पुराण की कथा सुनाई होगी । पहले कहा जा चुका है कि यह वायुपुराण वास्तव में 
ब्रह्माण्डपुराण है, जो सब पुराणो की गणना में अन्तिम पुराण माना गया है। 
इसीलिए, उस अन्तिम पुराण की कथा चार-पाँच पीढ़ी बाद भी सुनाई गई हो, 
तो इसमें कोई आश्चर्य की बात नही। 
पूर्वोक्त विवरण से यह सिद्ध हुआ कि पुराण जिस रूप में आज हमें प्राप्त हें 
वह रूप उन्हें गौनकादि ऋषियों को सुताने के अन्तर रोमहषंण या 
उप्रश्नता ने दिया हैं। किन्तु, यहाँ एक विचार यह भी उपस्थित होता है 
कि कई पुराणों में सूत-शौनक-सवाद मिलता ही नहीं । उनका उपक्रम 
अन्य सवादों से ही है, जैसा कि तृतीय पुराण विष्णुपुराण में सूत-शौनक- 
सवाद नहीं आता । पराशर-मैत्रेय-सवाद से ही उसका आरम्भ है । इसी 
प्रकार मार्कण्डेयपुराण, भविष्यपुराण, वामनपुराण और वराहपुराणों में 
भी सूत-शौनक-संवाद नहीं उपलब्ध होता। इसमे तीन कारणों की सम्भावना 
हो सकती है। एक तो यह कि ये पुराण उपपुराण हों, क्योकि उपपुराणो 
में सूत-शौनक-संवाद बहुतो में नहीं मिलता। दूसरी सम्भावना यह भी हो 
सकती है कि भिन्न-भिन्न कलियुगों में इस वेवस्वत मन्वन्तर में ही सत्ताईस व्यास 


धर्मक्षेत्रे कुरुक्षेत्र दी॑सत्रन्तु॒ईैजिरे । 
नद्यास्तीरे बवद्॒त्याः पुण्यायाः झुचिरोषसः | न 
दीक्षितास्ते यथाशास्त्र नैमिषारण्यगोचराः ॥ 


५२ पुराण-परिशीलन 


पहले हो चुके हैँ। उनमें पराशर का नाम भी पूर्व के व्यासों में आता है। 
यह विप्णुपुराण उन्हीं के समय का रह गया हो, वही आजकल मिलता हो, 
इसलिए इसमें सूत-शीनक-सवाद ने आला हो, क्योकि यह सूत त्तो कृष्णऔैपायन 
व्यास का ही शिव्य हैं। इसका सोम पहले कछियुगों में यों आता ? तीसरी 
सम्भावना यह हो सकती हैं कि इन पुराणों में सून-गौसक-सबाद रहा हो, किल्लु 
काऊक्रम से लेयकों या मुद्रगों के प्रमाद से नप्ट हो गया हो। इनमें से पहली 
बात तो इसलिए नहीं बनती कि अन्य सब पुराणों में इनके नाम महापुराणों में 
ही गिने गये हैं, उपपुराणों में नहीं। दूसरी बात भी उसलिए नहीं वनती कि 
इस विश्णुयुराण में कृष्णपायन व्यास और उनके शिषप्यों का भी वर्णन मिलता हैं । 
यदि यह पहले का होता, तो क्ृप्णईपायन और उनके शिप्यो का वर्णन इसमें 
क्यो प्राप्त होता ? तब तीसरी बात ही माननी पड़ती है कि छेपक, मुद्रक आदि 
के प्रमाद से सूत-णौनक-सवाद का वह अश नप्ट हो गया हैँ। इस कल्पना की 
दृढता इस आधार पर भी होती हैं कि उक्त सभी पुराणों का जितना परिमाण 
अन्य पुराणों में बताया गया है, उतना आजकल नही मिलता । उदाहरणस्वरुप, 
विष्णुपुराण को ही छोजिए । इसका परिमाण अन्य पुराणों में तेईस हजार श्लोक का 
मिलता है। किन्तु, आजकल हमें जो विष्णुपुराण प्राप्त है, वह प्राय, छह हजार 
पद्यो का ही है। यदि विष्णुधर्मत्तर को भी इसी का अंश मानकर इसमें 
सम्मिलित कर लें, तो भी इसकी संख्या सोलह हजार के निकट रहती हैं । इसी 
प्रकार अन्य जिन पुराणों का नाम हमने इस श्रेणी में गिनाया है, उन सबकी भी 
श्छोक-संख्या पूरी नहीं मिलती । बहुत अल्पता उनमें मिलती हैं। इससे यही 
कल्पना उचित होगी कि जो अंश इनके लुप्त हो ग्रये हे, उनमें ही सृत-शौनक- 
संवाद भी लुप्त हो गया। इससे उपलब्ध पुराण व्यासशिष्यो द्वारा ही सघटित 
हुए है, इस अंश में कोई वाघा नही पड़ती । 


पुराणों की संख्या 


पुराणो के सम्बन्ध में एक विचार यह उठता है कि पुराण अद्ठवारह ही क्‍यों 
बने ? वैसे तो जितने भी पुराण बनाये जाते, उस संख्या पर भी इस प्रश्व को 
स्थान मिल ही जाता कि इतने ही क्‍यों बने ? इसलिए, कहा जा सकता है कि 
संख्या निर्माता की इच्छा पर होती है। भगवान्‌ व्यास ने अट्टारह ही बनाना 
उचित समझा, इसलिए उत्तने ही बनाये। परन्तु, इतने-से उत्तर से जिज्ञासा शान्त 
नही होती । हम देखते है” कि इस अट्ठारह सख्या पर ऋषियों का विशेष आग्रह 
प्रतीत होता है। चार वेद, चार उपवेद, छह वेदाग, पुराण, न्याय, मीमांसा और 
धर्मशास्त्र ये अद्वारह विद्याएँ सुप्रसिद्ध हे । विद्याओं की गणना में अद्वारह सख्या 
ही छी गई। धर्मंशास्त्र में -स्मृतियाँ भी अट्वारह है, पुराण अट्ठारह हे, उप- 
पुराण अट्ठारह हें, महाभारत के पर्व अट्टारह हे और आर्यों का सर्वेस्व 
श्रीमद्भगवद्गीता के अध्याय भी अट्टारह हे। श्रीमद्भागवत की श्छोक-संख्या भी - 
१५,००० ही रखी गई है। इस प्रकार, इस अट्टारह सख्या का कुछ आम्रह-सा 
देखकर अवश्य अन्त.करण में यह विचार उठता है कि यह संख्या इच्छामात् से 
रखी हुई नहीं, अपितु इसमें अवश्य कोई अन्तनिगूढ रहस्य है | इसीलिए, विचार 
करना आवश्यक होता है कि अट्ठारह संख्या में क्या रहस्य है। 

पुराने गन्थकर्त्ताओं और व्याख्याकारों ने इस संख्या में कई प्रकार के रहस्य 
बताये हे । उनमें से कुछ का सक्षेपत्तः यहाँ दिग्दशन किया,जाता है । 

१. मानव-शरीर में कार्य करनेवाले तत्त्व अट्टारह हँ। पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, 
(कान, त्वचा, आँख, जिह्ला और नासिका), पाँच कर्मेन्द्रयाँ (वाणी, हाथ, पैर, 
दो मलत्याग करनेवाली इन्द्रियाँ), सबका अधिष्ठाता मन, पाँच प्राण (प्राण, अपान, 
व्यान, उदान, समान) बुद्धि और अहकार। इन बट्ठारह के द्वारा आत्मा सब 
कार्य करता है। काम अच्छे और बुरे दो प्रकार के होते हे, जिन्हें पुण्य और 
पाप कहा जाता है। इससे सिद्ध हुआ कि पाप करने के द्वार अद्वारह हे, तब 
अट्टारह प्रकार से होनेवाकले पापों की निवृत्ति के लिए उपाय भी' अद्धारह प्रकार 
के ही होने चाहिए। इसलिए, पाप-निवत्तंक या धर्म-प्रतिपादक शास्त्रों मे अद्ठारह 
सख्या को विशेष स्थान दिया गया है, जिससे कि अट्ठारह प्रकार के पापों की निवृत्ति 
इन अंट्वारह ध्यायों से हो सके । 

२. इसी विषय का दाशंनिक विद्ान्‌ गम्भीर रूप में प्रतिपादन करते हें । 
उनका विचार है कि आत्मा अटद्वारह रूपों में विभकक्‍त होकर कार्य कर रहा है। 
इन अट्टठारह प्रकार के आत्माओं का तथा उनके कार्यो का निरूपण हम “वैदिक 


रेड पुराण-परिशीलन 


विज्ञान और भारतीय संस्कृति' पुस्तक में (प० १२७ पर) विस्तार से कर चुके हूँ । 
उनके द्वारा किये गये कर्मो की निवृत्ति के छिए भी पुराणादि की अप्टादग संख्या 
आवश्यक हैं। 

३ पूर्वोक्त उपपत्तियों में आयतन था करणों के भेद में कर्मों के अटद्भारह 
भेद बताये गये हूं और उनसे उत्पन्न होनेवाली अशुद्धि को दूर करने के 
आयोजन के लिए शास्त्रों के अद्वारह भेद कहें गये हूं; किन्तु समस्त कर्म अपने 
स्वरूप से भी अंड्वारह सिद्ध होते हैँ | न्‍्याय-दर्शन के भाष्य में दस प्रकार के 
शुभ कर्म और आठ प्रकार के अशुभ कर्म ग्रिनाये गये है। मन, वाणी और 
शरीर इन तीनों से शुभ और अशुभ कम हुआ करते हे । मन से तीन श्रकार के 
अगुभ कर्म होते हे--१. दूसरे के साथ द्रोह (वैर); २ दूसरे का द्रव्य 
उठा लेने की इच्छा और ३ ईश्वर, धर्म आदि पर अविश्वास। वाणी से चार 
प्रकार के अशुभ कर्म होते हें--१. झूठ बोलना, २ दूसरे को पीडा पहुँचाने- 
वाल़े कठोर शब्दों का उच्चारण, ३. चुगली करना और ४. बिना प्रयोजन 
असम्बद्ध बोलते रहना। इसी प्रकार, शरीर से भी तीन प्रकार के अशुभ कर्म 
होते हँ--१ किसी प्राणी को मारना, २. चोरी करना और ३. परस्त्री-गमन | 
ये सब मिलाकर दम पाप हें। इन्ही को दर करने के लिए दशहरा का पूजन 
होता है। वह दसों पापों के हरण में सहायता देता है । 

इनके विरोधी शुभ कर्म आठ प्रकार के हे। मन से तीन प्रकार के शुभकर्म 
होते हे---दु खी प्राणी की रक्षा करने की भावना, जिसे 'दया' कहते हं, अनुचित रूप से 
द्रव्योपार्जेन की इच्छा को रोकना और गुरु, ईण्वर, शास्त्र आदि पर श्रद्धा करना। 
वाणी से दो प्रकार के शुभ कर्म होते हँ--ऐसे वचन बोलना, जो सत्य हो, टूसरे को प्रिय 
लगे और हितकारी हो तथा उत्तम शास्त्रों का निरन्तर अभ्यास, जिसे स्वाध्याय' शब्द से 
कहा जाता है। शरीर से भी तीन प्रकार के शुभ कर्म हो सकते हें--दान, दूसरे की 
रक्षा और प्राणिमात्र की सेवा । इस प्रकार सब मिलाकर अट्ठारह प्रकार के शुूभाशुभ- 
कर्म हैं । इन सभी का निरूपण विद्याओं में होता है अथवा यह शुभ-अशुभ-विभाग 
केवल प्रवृत्ति-मार्ग में है। निवृत्ति-मार्ग में तो ये सभी त्याज्य कोटि में ही आते हें, 
अर्यात्‌ मुमुक्ष्‌ पुरुष के लिए सभी अशुभ है । अशुभ कर्मों का परित्याग करने के 
लिए उनका परिचय दिया जाता है और शुभ कर्मों का भ्रहण करने के लिए 
उनका स्वरूप समझाया जाता है, अथवा सभी अट्टारह प्रकार के कर्म निवृत्ति-मार्ग में 
छोडहे जाते हं । इसलिए, सकेत-रूप से धर्मशास्त्र, पुराण आदि विद्याओों को भी 

अट्टारह रूपों में ही रखा गया है। 

४ प्रकारान्तर से भी कर्मों के अट्टारह भेद बताये जा सकते हैँ । याशवल्क्य- 
स्मृति में अहिंसा, सत्य, अस्तेय (चोरी न करना), शौच (पवित्ता), इन्द्रियों का 
रोकना, दान, दम (मन को रोकना), दया और क्षमा (दुसरे के अपराधों को 
भी सहन कर लेना), ये सबके लिए धर्म कहें गये हें । योगशास्त्र और जैनागमों में 
भी इनके अणुन्नत और महात्रत नाम से दो-दो भेद किये गये हे । देश, कार और 


पुराणों की संख्या श्श्‌ 


पात्र से परिच्छिन्न कर इन धर्मो का ग्रहण करना अणुन्नत कहा जाता है। 
तीयें आदि स्थानों में इन धर्मों का मे पालन करूँगा', यह संकल्प देश-परिच्छेद 
हुआ । 'एकादशी, पूणिमा आदि तिथियों में या कात्तिक आदि पवित्र महीनों मे 
इन धर्मों का पालन करूँगा” यह काल-परिच्छेद हुआ और "ब्राह्मण, सन्‍्यासी आदि 
के साथ हिंसा आदि दुव्यंवहार नही करूँगा, या उनपर दया, क्षमा, दान आदि 
करूँगा, यह पात्न-परिच्छेद हुआ । इस परिच्छेद के साथ इन धर्मों का स्वीकार 
अगुवब्त कहलायगा । और, 'सव देशों में, सब कालों में, सब प्राणियों पर इन 
धर्मों को व्यवहार में छाया जायगा', यह संकल्प 'महात्रत' हुआ । इस प्रकार नौ 
धर्मों के दो-दो, भेद होने से अट्टारह प्रकार के ,कर्म हो गये । इन सबका प्रवृत्ति 
मार्ग में ग्रहण करने के लिए आदेश पुराणों में प्राप्त होता है। इस सकेत के लिए 
भी पुराणों की अष्टादश सख्या नियत की गई। 

५. पुराणों में सम्पूर्ण भूमण्डल को अट्ठटारह भागों में बाँटा गया हैं। हमारे 
प्राचीन ग्रन्थों मे अष्ठादश द्वीपों का नाम बहुत स्थानों पर आता है। महाकवि 
कालिदास ने कात्तवीय सहस्तार्जुन के वर्णन-प्रसंग मे लिखा है कि “अष्टादशद्वीप- 
निखातयूप:', अर्यात्‌ कात्तिंवीयर्जुन ने अद्वारह द्वीपों में यज्ञस्तम्भ गाड़ दिये थे। 
महाकवि श्रीहें ने भी नेषधीयचरित में लिखा है कि 'नवद्वयद्वीपपृथर्जयश्रियाम्‌', 
अर्यात्‌ महाराज नर में अट्ठारह विद्याएँ वत्तेमान थी, जो कि अट्टारह द्वीपो की 
विजयलूधिमयों के साथ मानों स्पर्धा करती थी। पुराणों में एक मुख्य” जम्बू/ 
द्वीप और आठ उसके उपद्वीप गिनाये गये हे, जिनके नाम हँ--स्वणंप्रस्थ, चन्द्र- 
शुक्ल, नारमणक, आवधवत्तेन, मन्दरहरिण, पाचजन्य, सिहल और छका। इनके 
अतिरिक्त भारतवर्ष के भी नौ उपद्वीप गिनाये गये हे, वे हे--इन्द्रढ्ीप, सौम्य, 
गान्धवे, वारुण, कशेश्मानू, गभस्तिमानू, ताम्रपर्ण और कुमारिका। ये सब 
वत्तेमान में किन नामों से प्रसिद्ध हे और इनकी स्थिति कहाँ है, यह आगे यथा- 
वसर स्पष्ट किया जायगा। यहाँ इतना ही कहना है कि अष्टादश द्वीपों की' 
प्रदेश-व्याप्ति दिखाने के लिए पुराण, धर्मशास्त्र आदि विद्याओं की भी अट्ठारह 
सख्या नियत की गई है। | 

६. जगत्‌ ,के मूल तत्त्व परमात्मा के भी अट्टारह रूप वेद-शास्त्रों में निरूपित हे । 
अव्यय, अक्षर और क्षर नाम से जो तीन पुरुष भगवदूगीता आदि में कहे 
गये हे, उनकी' प्रत्येक पाँच-पाँच कछाओं का विवरण पूर्वपुस्तक (वै० वि० और 
भा० सं०) में हो चुका है। इन तीनों पुरुषों का मूलभूत एक परात्पर है। 
उस परात्पर में भी माया ओर ब्रह्म नाम के दो मूलतत्त्व अनुप्रविष्ट है । इस 
प्रकार सब मिलाकर अटद्ठारह संख्या हो जाती है । इन अट्टारह मूलतत्त्वों का 
पुराणों में वर्णन करना है, यह सकेत बताने के लिए भी पुराणों की अष्टादश 
संख्या नियत की गई। 

७. विद्याओं के अट्ठारह भेद पूर्व कहे जा चुके हे। अयवा प्रकारान्तर से भी 
अद्वारह भेद हो सकते हे । चौदह विद्याएँ जो गिनी गई हे, वह गणना ब्राह्मणों के 

है. ॥ 
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में है और क्षत्रियों के पक्ष में चार वियाएँ कही जाती है: आन्वीक्षिकी, न्नयी, 
वार्ता और दण्डनीति | आन्वीक्षिकी यह नाम न्यायविद्या का हैं। त्यी नाम से 
तीनों बेद ही कहें गये है । ये दोनों वियाएँ यद्यपि पुर्वगणित चौदह विद्याओं में भी 
आ जाती हूं, इसलिए यहां पुनरकित प्रतीत होगी; किन्तु धर्म को प्रधान रूप से वेदों 
का अध्ययन और दर्शनों को उदाहरण मानकर न्यायविद्या का प्रयोग ब्राह्मण-पक्ष 
में आयगा और अर्य को प्रधान मानकर वेदों का अध्ययन वा लछौकिक विषयों 
में न्‍्यायविद्या का प्रयोग क्षत्रिय-पक्ष में लिया जायगा, इसलिए पुनरवित नही 
होती । इन अट्ठारह प्रकार की विद्याओं का स्थान-स्थान पर निरूपण पुराणों में 
मिलता है । इस सकेत से भी पुराणों की अप्टादश संख्या रखता युक्‍्तियुकत है। 

८. पुराणों में सृष्टिविद्या ही प्रधान रूप से प्रतिपाद्य है, यह आगे पुराण- 
विपय-निरूपण में स्पष्ट किया जायगा। सृष्टि में जिन पदार्थों की उत्पत्ति कही 
जाती है, वे अट्टारह ही है । महत्तत्त्व, अहंकार, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, एक 
भन और पाँच महाभूत, ये मिलाकर अट्ठारह होते हं । इन अट्ठारह की सृष्टि पुराणों 
मे कहना है, इस सकेत के लिए भी पुराणों की अट्टारह संख्या नियत की गई | 

&. बेदों का अनुसरण करते हुए पुराणों में भी यज्ञ-विद्या का मुख्य रूप से 
प्रतिपादन हैं! यज्ञ से ही जगत्‌ उत्पन्न होता हैं, इसलिए सुृष्ठि-प्रतिपादक 
पुराणों का यज्ञ से मुख्य सम्बन्ध है। यज्ञ को अष्टादश' कर्म नाम से उपनिपदों 
में कहा गया है: 'अष्टादशोक्तमवर येषु कर्म' (मुण्डकोपनिषद्‌) । इसका विवरण 
भाष्यकार श्रीशकराचार्य ने इस प्रकार किया है कि यज्ञ मे सोलह ऋत्विक होते हैं, 
यजमान' और यजमान-पत्नी, यों मिलाकर अट्टारह पुरुषों के द्वारा यज्ञ सम्पादित 
होता है। इस कारण इस यज्ञ को भी अष्टादश नाम से कहा जाता है। इस 
अष्टादश यज्ञ के प्रतिपादक होने के सकेत से पुराणों की अष्टादश' संख्या की उपपत्ति 
हो जाती है। अष्टादश सख्या के समर्थक अन्यान्य प्रकार भी हमने अपने 
धपुराण-पारिजात' नामक संस्क्ृत-ग्रन्थ में गिनाये है । यहाँ उन्हें विस्तार के भय से 
नही लिखा जाता। 

इन उपपत्तियों से सिद्ध होता हैं कि पुराणों की अष्टादश सख्या भी विविध 
प्रकार के रहस्य प्रकाशित करने के लिए ही नियत की गईं है। वह केवल 
स्वेच्छा से नही रखी गई है । 


पुराणों का क्रम 


अष्टादश पुराणों का एक क्रम नियत है। पुराणों में सब पुराणों के 
नाम और उनका ग्रन्थ-परिमाण लिखे मिलते हेँ। वे नाम प्राय” क्रम से ही 
लिखे हुए मिलते हे। किन्तु, कई पुराणों में क्रममेद भी देखने में आता है। 
उसका कारण यही' हैं कि कही-कही तो क्रम दिखाने का प्रयत्न है और कही-कही 
केवल नाम' बता दिये गये हें। वहाँ क्रम की विवक्षा नही हैं, जैसा कि दिवी- 
भागवत' में अति संक्षेप में पुराणों का नाम-निर्देश एक ही श्छोक में कर दिया है : 
महयं भद्दयं॑ चेव ब्रत्नयं चचतुष्टयम । 
अनापक्स्कलिज्भतनि पुराणानि विदुबुंधाः ॥ 
अर्थात्‌, मकारादि दो नाम (मत्स्य, मार्कण्डेय), भकारादि दो नाम' (भागवत, 
भविष्योत्तर), ब्र आदि तीन नाम (त्रह्म, ब्रह्मवेवत्त, ब्रह्माण्ड), वकारादि 
चार नाम (विष्णु, वायु, वामन, वराह) और अ (अग्नि), ना (नारद), प (प्म,) 
कू (कर्म), स्क (स्कन्द), लि (लिंग), ग (गरुड)। इस प्रकार, अति सक्षेप 
में आदि के अक्षरों को लेकर पुराणों के अट्टारह नाम गिना दिये गये। यहाँ 
क्रम की कोई बात नहीं उठाईं गई। इसी प्रकार, कई पुराणों में किसी' भी क्रम 
से नामनिर्देश-मात्र कर दिया गया हैं, क्रम की विवक्षा नही की गई। 
किन्तु, अनेक पुराणों में क्रम-निर्देश भी है। वहाँ प्रथम, द्वितीय, तृतीय' आदि 
कहकर पुराणों के नाम गिताये गये हें। नारदपुराण में सब पुराणों की क्रम 
से विषय-सूची दी गईं है। मत्स्यपुराण में भी सक्षिप्त विषय-सूची है। विष्णु- 
पुराण श्रीमद्भागवत, पद्म आदि में भी पुराणों की क्रमिक गणना है और 
पद्मपुराण में तो भगवान्‌ के अगरूप से क्रम से पुराणों का सगठन' बताया गया है । 
अस्तु; जहाँ-जहाँ क्रम विवक्षित है, वहाँ निम्नलिखित प्रकार से ही पुराणों के नाम 
निर्दिष्ट हे--१. ब्रह्मपुराण, २. पद्मपुराण, हे. विष्णुपुराण, ४. वायुपुराण 
या शिवपुराण, ५. भागवतपुराण, ६. नारदपुराण, ७. भाकंप्डेयपुराण, ५. अग्नि- 
पुराण, ६. भविष्यपुराण, १०. ब्रह्मवेवत्तेंपुराण, ११. लिगपुराण, १२. वराहपुराण, 
१३. स्कन्‍्दपुराण, १४. वामनपुराण, १५. कूमपुराण, १६. मत्स्यपुराण, 
१७. गरुडपुराण, और १८. ब्रह्माण्डपुराण। अधिकतर पुराणों में यही' क्रम 
मिलता है। कई पुराणों में भिन्न-भिन्न प्रकरणों मे, जहाँ अनेक स्थानों पर 
पुराणों के नाम आ गये है, वहाँ भी एक जगह इस क्रम की रक्षा अवश्य की 
गई है, दूसरी जगह चाहें भिन्न क्रम भी हो गया हो। इससे सिद्ध हो जाता है 
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कि नियत क्रम यही है। बही-कही जहां नाममात्र बताने की इच्छा है, क्रम 
बताने की इच्छा नही, वही भिन्न प्रकार से नाम-निर्देश मिलता है। श्रीमद्‌- 
भागवत में भी स्कन्‍्ध १२ में (अ० १३, श्लोक ४-६ तक) यही क्रम बताया 
गया है, किन्तु स्वच्च, १९ अध्याय ७, श्लोक २३-२४ में भिन्न क्रम रे पुराणों के 
नाम पढ़ें गये हैं। वहाँ यही कहना उचित होगा कि अध्याय ७ में क्रम की 
विवक्षा नहीं है।वहाँ किसी तरह नाम गिना दिये हैँ। किन्तु, 'पुराणदिग्दर्गन' 
ग्रन्थ में ग्रस्थकर्ता श्रीमाधवाचायंजी ने सप्तमाध्याय के क्रम को ही विशिष्ट 
क्रम नाम दिया है और बहुपुराणसम्मत क्रम को अविशिष्ट क्रम बताया हैं। यह 
उनका साम्प्रदायिक आग्रह ही प्रतीत होता है। आगे उस क्रम की मनमानी जी 
व्याख्या की है, उसमें भी साम्प्रदायिक आग्रह ही स्पट हो गया है। अरतु; 
अच्छा तो अब देखना यह है कि इस प्रकार का नियत क्रम रखने का भी 
कोई विशेष कारण हैं या विना कारण ही कोई क्रम रखना चाहिए, इस विचार 
से क्रम रख दिया गया है। पुराणों का मनन फरने से यह स्पप्ट हो जाता है 
कि नियत क्रम रखने का अवश्य ही रहस्यमय कारण है। भास्त्रों में क्रम दो 
प्रकार से चला करता है--एक आरोह-क्रम, दूसरा अवरोह-क्रम । दूसरे शब्दों में, 
इसे नीचे से ऊपर को जाना और ऊपर से नीचे को उतरना कह सकते हूं । 
दृश्य कार्य को पकड़कर उसकी कारण-परम्परा में जिन्नासा के अनुसार भ्रवेश 
करते जाना, आरोह-क्रम कहलाता हैं, और मूल तत्त्व की आरम्भ में वताकर 
उसका क्रम से स्थूल-विस्तार बताना अवरोह-क्रम है। पुराणों में आरम्भ से 
दशम पुराण तक आरोह-क्रम चलता है। दशम से आगे अन्त तक अवरोह- 
क्रम है। 
यह तो सिद्ध ही है कि पुराणों का मुख्य प्रतिपाद्य विपय सृष्टि है। वही 
सृष्टिविद्या पुराणो का क्रम नियत करती है। सभी पुराणों में सृष्टि का एक 
मानचित्र (नक्शा) बताया गया है कि समुद्र में शेपनाग की शय्या पर भगवान्‌ 
शयन कर रहें हैं। उनकी नाभि से एक कमल निकलता है। उस कमल में 
चतुर्मूख ब्रह्मा प्रकट होते हेँ। ब्रह्मा सब प्रकार की सृष्टि बनाते हे। भगवान्‌ 
विष्णु के समीप देवषि नारद खड़े हुए स्तुति पढते रहते हे । यह पुराणोक्त 
सृष्टिक्रम का एक चित्र है। कुछ समय पहले और आज भी ऐसे चित्र छपे हुए 
दृष्टिगोचर होते हे । इस चित्र का विशद वर्णन ही पुराणों में आरम्भ होता है । 
सर्वप्रथम मानव-मस्तिप्क में यह जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि यह सम्पूर्ण 
दृश्य जगत्‌ किसने बनाया। इसका उत्तर ब्रह्मपुराण देता है कि प्रपच-रचना के 
कर्त्ता आदिदेव ब्रह्मा है। ब्रह्मा के स्वरूप का पूर्ण वर्णन और उनके द्वारा सृष्टि 
की उत्पत्ति का क्रम ब्रह्मपुराण बता देता है। अब आगे जिज्ञासा होती है कि 
ब्रह्मा कहाँ से आये या किसने उन्हें वनाया। इस जिज्ञासा की शान्ति के लिए 
दूसरां पद्मपुराण आता है। वह ब्रह्मा के उत्पादक एवं आधारभूत पद्म का स्पष्ट 
निरूपण करता है। पद्म कहाँ से आया, यह शका होने पर तीसरा विष्णुपुराण 
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विष्णु के स्वछूप का निश्यण कर उनकी नाभि से पद्म की उत्पत्ति बता देता है। 
विष्णु भगवान्‌ कहाँ विराजमान रहते है, इसका उत्तर चौथा वायुपुराण उनके 
आधारभूत सहन मस्तकवाले शेषनाग का स्वरूप-प्रदर्शन कर देता है। शेषनाग 
किस आधार पर टिके हैं, इसका समाधान पाँचवाँ भागवतपुराण उनके आधार- 
भूत समुद्र के वर्णन द्वाराकर देता हैं। छठे नारदपुराण में भगवान्‌ के समीप- 
वर्त्ती नारद का पूर्ण विवरण कर दिया जाता है । इस प्रकार, छह पुराणों मे सूष्टि 
के मानचित्र को समझा दिया गया है। 
इसका संक्षेप में आशथ यह है कि हम छोग सन्ध्योपासना में जिन सात 
व्याहृतियों का उच्चारण करते हैँ, वे सात लोक हे । हमारी यह पृथ्वी 'भूछोक' 
कहलाती है। इसके चारों तरफ का अन्तरिक्ष, जिसमे चन्द्रमा भ्रमण करता है, 
'भुव. नाम से कहा जाता है। उसके ऊपर का सूर्यमण्डल स्व: है। यह 
एक त्रिलोकी हुईं, जो परस्पर सम्बद्ध है। सूर्यमण्डल के ऊपर का अन्तरिक्ष 
'मह” नाम से, उसके ऊपर का परमेष्ठिमण्डल जन” नाम से, उसके चारों ओर 
का अन्तरिक्ष तप: नाम से और सबके ऊपर का स्वयम्भूमण्डल सत्य” नाम से 
हा जाता है। ये ही सात लोक मिलकर हमारा एक ब्रह्माण्ड है। इस ब्रह्माण्ड 
में स्वथम्भू, परमेष्ठी, सूये और पृथ्वी ये चार मण्डल हे और इनके मध्य में तीन 
अन्तरिक्ष आते हे; किन्तु हमारे चारों ओर के अन्तरिक्ष में जो चन्द्रमा भ्रमण 
करता है, उससे हमारा घनिष्ठ सम्बन्ध है, इसलिए उसे भी मण्डल मान लिया 
जाता है। इस प्रकार, एक ब्रह्माण्ड में पाँच मण्डल हुए और दो अन्तरिक्ष रहे। 
इन मण्डलों भें दो भाग हे--एक' मण्डल बनानेबाला भौतिक भाग और दूसरा 
उनको व्यवस्थित रखनेवाला प्राण-रहूप अग्निभाग। हमारी पृथ्वी का अग्नि- 
रूप प्राण, जो इसपर प्रतिष्ठित है, सृष्टिकर्ता ब्रह्मा है। वह चारो ओर सृष्टि- 
कर्ता है, इसलिए उसे चतुर्मूख माना जाता है। पृथ्वी में उत्पन्न होनेवाले मनुष्य, 
पशु, पक्षीं आदि सबका सुष्टिकर्ता वही है । उसकी आधारभूत यह पृथ्वी कमल है। 
पद्मपुराण! में स्पष्ट रूप से इस पृथ्वी को कमर कहा गया है और इसके 
भार भागों को कमल के चारों पत्र बताया गया है । 
यह पृथ्वी-रूप कमल जिनसे उत्पन्न होता है, वह सूर्य भगवान्‌ ही यहाँ विष्णु हे । 
पुराण आदि में बारह आदित्य बताये गये हे। उनमें बारहवे आदित्य का 
नांस विष्णु है। य्यपि विष्णु शब्द जगन्नियन्ता जगदीश्वर परमात्मा के लिए 
, भी प्रयुक्त होता है, किन्तु यहाँ इस प्रक्रिया में विष्णु-पद से आदित्य' या सूर्य 
ही लिये जाते हैं। उनकी नाभि, अर्थात्‌ केन्द्र से यह पृथ्वीमण्डल-रूप कमल 
निकला है। मध्य का अन्तरिक्ष कमूछू की वाल है। यह पृथ्वी उस नाछ के 
द्वारा सू्थें से निरन्तर सम्बन्ध रखती है। उन सूर्य-रूप विष्णु के शबन का स्थान 
चौथा महू कोक है। नैमित्तिक प्रछूय में त्रिकोकी का क्षय हो जाने पर भी 
१. एतदेव महापअमुद्भूत यन्‍्मय जगत । 
तदबत्तान्ताश्रय यस्मात्पाशमित्युच्यते बुघैः ॥ 


पै० पुराण-परिशीजझन 


यह महछोंक बना रहुता है, प्रसलिए उसे शेप कहा गया हैं। उसमें सौम्य 
वायु अनन्त रुप में व्याप्त है, इसलिए उसे सहस्तमुर्र बताया गया है और वायु 
का उपजीवक सर्प है, इसलिए सर्प के आकार में ही उसका चित्रण हुआ है। 
इसका भी आधार इसके ऊुपर का जनलोक समुद्र-त्प में चित्रित हैं; क्योकि 
यह सोम का घन है और सोम का ही परिणाम आगे चलछकऋर जल हुआ करता है। 
सरस्वान नाम से वैदिक और पौराणिक भापा में जनलछोंक ही प्रत्िद्ध है। 
उसके वर्णन करनेवाले पुराण भागवत का सारस्वतकत्प नाम से स्मरण करते हूं । 
सरस्वान का वर्णन करने के कारण ही सारस्वत नाम युक्तियुक्त होता हैं। 
गोलोक नाम से भी इसी जनलोक की प्रसिद्धि है। इस छोक में भगवान्‌ राधा- 
कृष्ण का निवास बताया गया हैं। वही भगवत्तत्व है, इसीलिए उसका वर्णन 
करनेवाल़ा पुराण भागवत नाम से प्रसिद्ध हुआ। आगे जिज्ञासा होती है कि इस 
समुद्र में सोम-ल्प्र जल कहाँ से आया। इसकी शान्ति के लिए वहाँ नारद 
ऋषि को उपस्थित किया गया। तार नाम जल्समूह का है--कापो नारा 
इति प्रोक्ता. / उस जलसमूह का देनेवाला हुआ नारद, वह है ऊपर का 
तपोलोक और सत्यछोक, इसीलिए नारद स्वथम्भू के पृत्न कहें गये । इस प्रकार, 
यहांतक ब्रह्माण्ड की उत्पत्ति का क्रमिक चित्रण हुआ । 


इतने पर भी जिज्ञासा शान्त नहीं हुईं। अबतक ब्रह्माण्ड के अवान्तर 
भागों का कार्य-कारणभाव समझ में आया। किन्तु, इसका मूल तत्त्व कया है, 
जिससे स्वथम्भू आदि समस्त भण्डलों का विंकास हुआ | इस मूल तत्त्व के सम्बन्ध 
में चार प्रकार से मत आगे के चार पुराणों के द्वारा उपवणित हुए हूँ । सप्तम 
मार्कंण्डेयपुराण में कहा गया है कि प्रकृति ही समस्त ब्रह्माण्डों का मूल तत्त्व है। 
अज्टम अग्नियुराण अग्नि को मूल तत्त्व कहता है। नव भविध्यपुराण, 
जो कि सौर नाम से प्रसिद्ध है, सूर्य को मूल तत्त्व बताता है। किन्तु, अन्तत- 
दशम ब्रह्मवैवत्तंपुराण में सिद्धान्त स्थिर किया गया कि मूल तत्त्व ब्रह्म है और 
उसी का यह सब विवत्तं है। जहाँ कारण का कोई विकार न होने पर भी कार्ये 
की प्रतीति हो जाय, उसे विवते कहते हे । इस प्रकार, मूल तत्त्व का सिद्धान्त 
दशम पुराण तक स्पष्ट हो गया। 

वह ब्रह्म बहुत सूक्ष्म होने के कारण मन और वाणी से भी अग्रम्य है । 
उससे स्थूछ प्रपच कँसे वन गया, इसके उपपादन के लिए आगे छह पुराणों में 
अवरोह-क्रम से छह अवतार बताये गये हे। इनके द्वारा ब्रह्म की उपासना भी 
सम्भव होगी। सूक्ष्म में स्थूछता कैसे आती है, इसका प्रकार ग्यारहवे छिग- 
पुराण में निरूपित है।. 

लिय शब्द का अर्थ है 'लीन॑ गमयति', अर्थात्‌ जो अज्ञात वस्तु का ज्ञापक हो, 
उसे लिंग कहते हे। व्यायशास्त में अनुमान के हेतु को लिंग कहा 
जाता है और साख्य में सब व्यक्त पदार्थों को लिय कहा है। अव्यक्त से व्यक्त 
होता ही स्वूछता है। इसलिए, छिगपुराण मे स्थूछता का कारण निरूपित 


पुराणों का कम शव 


होता हैं, यह बात सिद्ध हुईं। जब व्यक्त रूप में, अर्थात्‌ स्थूछता में पदार्थ 
आ गये, तव उनका संघात या पिण्ड किस प्रकार बनता है, यह निरूपण बारहवें 
वराहपुराण में किया गया हैं। वराह का अर्य वायु ही ब्राह्मणों मे लिखा है।' 
उसकी व्युत्पत्ति की गई है कि बुणोति च अक्लोति व्‌ वराहः', अर्थात्‌ चारों तरफ 
से दवाकर जो व्याप्त हो, उसे वराह कहते हें। कह चुके हे कि हमारे ब्रह्माण्ड 
में पाँच मण्डल बनते हें। उन पाँचों के लिए पाँच प्रकार के ही वराह पुराणों 
में निरूपित है। 
स्वयंभू-मण्डल का निर्माता वराह, आदिवराह' कहा जाता है। परमेष्ठी- 
मण्डल का निर्माता यज्ञवराह' सूर्यमण्डल का निर्माता श्वेतवराह' चन्द्रमण्डल 
का निर्माता ब्रह्मवराह' है और पृथ्वीमण्डल का निर्माता एमूष वराह'॑ कहा 
गया है । एमूष का पद-विभाग है---आ 4 इम +ऊष । अर्थात्‌, इस पृथ्वी को चारों 
ओर से दवानेवारका । वह वायु-विशेष पिण्ड बनाकर उसे दवाये रहता है, 
इसीलिए पृथ्वी दूट नहीं जाती। इसी आशय' से पुराणों में कहा गया है कि 
पृथ्वी वराह की दाढ़ से दवी हुई हैं। इस वराह का निरूपण करनेवाछा 
वारहवाँ वराहपुराण है। वह वायु ही देववायु, अर्यात्‌ अग्निविशेष है। अग्नि, 
वायु, आदित्य नाम से तीन अवस्थाएँ होती हे, यह निरुकत और ब्राह्मणों में 
स्पष्ट है। वह अग्नि ही पिण्ड बनाकर उसपर विराजमान होता है। बनाने- 
वाले अग्नि को 'चित्पाग्निं कहा जाता है और उसपर रहकर जो भिन्न-भिन्न 
कार्य करता है, वह चितेनिधेय” नाम से वैदिक भाषा में व्यवहत है। चित्यारिन' 
मत्त्ये और 'चितेनिधेय' अग्नि अमृत कहा जाता है। अग्नि ही प्रजापति है। 
इस अग्नि के संवत्सराग्नि', वैश्वानराग्नि, कुमाराग्नि', चित्याग्नि, और पाशुकारिन 
भेद से पाँच अवतार हे। इनमे मध्यम कुमारार्नि को प्रधान मानकर उससे 
पृथ्वी शरीरों आदि आरम्भ का बोधन करनेवाला तेरहवाँ स्कन्‍्दपुराण है। 
कुमार का ही नाम' स्कन्‍्द है, अत' कुमाराग्नि से सृष्टि का बोधक पुराण स्कन्द- 
पुराण कहलाता है। अब वह चितेनिधेय कुमाराग्नि अपने स्थान से फैलता है। 
उस फैलने को ही इसका विक्रमण कहा जाता है। इसके तीन विक्रमण होते हे ! 
उन तीनों का निरूपण करनेवारा चौदहवाँ वामन पुराण है। जिसे यों कहा 
जाता है कि वामन ने अपने तीन पैरों से पृथ्वी अन्तरिक्ष और घुलोक को नाप 
डाला । 
पन्द्रहवाँ पुराण कूर्मपुराण है। पुराणों में सर्वत्न प्रजापति कश्यप से ही सब 

प्राणियों की उत्पत्ति बताई गई है। कश्यप का ही दूसरा नाम कूर्म है। कूर्म 
शब्द की व्युत्पत्ति ब्राह्मणों में यही कही गई है कि यदकरोतू तत्‌ कूर्म', 
इसी ने प्रजा उत्पन्न की, इसलिए यह कूर्मं कहलाया। वह कूम प्रजापति कछुए 
के आकार का बनकर सारे जगत्‌ को पैदा करता है । कूर्म जैसे नीचे समतल्, 


१. '्रजापतियं वायुभृत्वा व्यचरत' । 


शेरे . पुराण-परिशीछन 


मध्य में रितत-सा तथा ऊपर चौतरफ झुका हुआ ओर मध्य में उभरा हुआ 
होता है। ठीक, उसी प्रकार छोकत्नयात्मक यह कूर्म प्रजापति भी है; क्‍योंकि 
इस कूम प्रजापति का थी: उत्तर कपार हैं, पृथ्वी अधर कपाल हूँ और उन दोनों 
के ब्रीच में रिक्त अन्तरिक्ष है। चुलोक मध्य में उभरा हुआ और क्षितिज पर 
भचोतरफ शूका हुआ हैं। नीचे का पृथ्वी-कपाल समतल है। अत., इन दोनों 
कपालों से मिश्रित कूर्म कछुए के आकार का ही बन जाता हैं। इस कूर्म का 
निछपण करनेवाला पुराण कूमंपुराण है। 
सोलहर्न्ना पुराण 'मत्त्य' है। सूर्यमण्ठल के क्रान्तिवृत्त में तीन ऋषि भाने 
जाते हूँ : वरिष्ठ, मत्स्य और अगस्त्थ | उत्तर दिगा में वसिप्ठ है, दक्षिण में 
अगस्त्य भौर मध्य में मत्स्य । ये तीनों ऋषि भी सुप्टि में पूर्ण रूप से सहायक 
होते हें । उनकी सहायता में भध्य का मत्स्य विशेष रूप से भाग लेता हैं। 
इस भत्त्य का निरूपण करनेवाला सोलहर्वाँ मत्स्यपुराण है। 
अब सृप्टि का साग्रोपाग वर्णन हो गया। इसमें जो जीवधारी उत्पन्न 
हुए, उनकी लोकान्तर-गति का क्‍या प्रकार हैं, यह विपय सत्नहवें गरंडपुराण 
में निरुपित हुआ। इन लछोक-लोकान्तरों का कितना विस्तार है, यह अट्ठारहवें 
ब्रह्माण्डपुराण में स्पष्ट कर दिया गया। 
इस प्रकार, ब्रह्म से आरम्भ करके ब्रह्माण्ड पर समाप्ति करते हुए भगवान्‌ व्यास ने 
स्पष्ट सूचित कर दिया कि ब्रह्म से ब्रह्माण्ड तक जान लेना यही सृप्टिविद्या है। 
यही पुराणों में निरूपित है। मध्य में भी ब्रह्मवैवर्त नाम से उसी मूलतत्त्व 
का स्मरण करा दिया गया है । 
इस प्रकार, सक्षेप में पुराणों के क्रम-निरूपण द्वारा सृष्टि का कुछ आभास 
बताया गया। इसका विस्तार ही पुराणों में सर्वत्र भ्राप्त होता है। इस ऋरम- 
मिरूपण से ही सृष्टिविद्या की गम्भीरता का आभास मिल सकेगा। 
यह स्मरण रहे कि यह क्रम भगवान्‌ वेदव्यास द्वारा विरचित' पुराणसहिता 
में ही रखा गया था। उन्होंने एक सहिता में ही अट्टारह प्रकरण-विभाग किये थे, 
ऐसा अनुमान होता है। भागे उनके शिप्यो हारा प्रश्नोत्तर-रूप में जो पद्सवादी 
पुराण प्रस्तुत हुए ओर जो हमें आजकल प्राप्त है, उनमें तो अश्नोत्तर-हूप से 
सभी विपय सवबमें आ गये है । उस प्रकार क्रम की रक्षा इनमें न हो सकी 
क्योकि संवादों में जो अश्न जहाँ उपस्थित हुआ, उसके समाधान के लिए वही 
चिस्तत वर्णन करना पड़ा; तथापि जो जिस पुराण का मुख्य वियय है, वह उसमे 
प्राय: प्राप्त अवश्य होता हैं इतनी रक्षा उपलब्ध पुराणों में भी है। इन पुराणों 
के नाम आदि छह पुराणों में तो विपयानुसार हीं हैं, जैसा कि ऊपर स्पष्ट 
किया जा चुका है। आगे मार्कण्डेयपुराण वक्ता के नाम से है। भविष्यपुराण 
में भविष्य-कथन अधिक होने के कारण उसका यही नाम विज्यात हो गया। 
लिंग, वराह, स्कन्द, बामन, कर्म और मत्त्यपुराणों के नाम विषयानुसार भी कहें 
जा सकते है और वराह, वामन, कूर्म और मत्स्यपुराणों में वक्ता भी इन अवतारों 
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को ही भाना गया है। इसलिए, वक्‍ता के नाम पर पुराणों के नाम रखे गये, 
यह भी कहा जा सकता है। गरुडपुराण का नाम श्रोता के नाम पर है; क्योंकि 
उसमे उपदेष्टा भगवान्‌ स्वयं हे और श्रोता गरुड हें। अथवा यह नाम भी 
विषय के अनुसार ही कहा जा सकता है; क्योंकि गरुड नाम' पक्षियों के अधिपति 
का है और सातों लोकों में भ्रमण करनेवाला कर्मात्मा ही पक्षिरू्प से यहाँ 
विवक्षित है। उसके भ्रमण का निरूपण इस पुराण में किया गया है। इसलिए, 
यह गरुडपुराण कहलाता है। अन्तिम ब्नह्माण्डपुराण का नाम फिर विषय के 
नाम से ही है। इससे यह प्रतीत हो जाता हैं कि पुराणों की नाम-गणना का भी' 
एक निश्चित क्रम उपयुक्त प्रकार से हैं और उसकी तकंसम्मत व्याख्या भी 
उपलब्ध हो जाती है। 
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विद्या-त्प मे पुराण अनादि हे, अर्थात्‌ उनका आरम्भकाल निश्चित नहीं 
किया जा सकता, यह हमने पूर्व प्रकरणों में सिद्ध किया है; किल्तु इससे जो पुराण- 
ग्रन्थ हमें आजकल उपलब्ध हें, उनके सम्बन्ध में कोई प्रकाण नहीं पडता । 
इसलिए, यह विचारना भी आवश्यक है कि ये पुराण-प्रन्य कब निर्मित हुए । 
यूरोपियन विद्दानों ने हमारे वेद, पुराण आदि के कालनिर्णय की बहुत चेप्टा 
की है। इनके वेद, पुराणादि के साथ उनका कोई सम्बन्ध न होने पर भी उन्होंने 
इन ग्रन्थों पर अत्यधिक परिश्रम किया और उनका ही इतना आदर देखकर 
उनके द्वारा शिक्षित भारतीय समाज पर भी बहुत वडा प्रभाव पढा और वे भी 
इन ग्रन्थों की चर्चा करने छगे | इसके लिए तो हमलोंगों को यूरोपियन' विद्वान्‌ 
भहानुभावों का परम कृतज होना ही चाहिए; किन्तु उनके विचारों में कई कारणों 
से बहुत कुछ त्रुटियाँ रह गई है । उनका सशोधन करके ही हमे उनके विचारों 
का आदर करना उचित होंगा। प्रथम कारण यह है कि यूरोपियन जाति राज- 
नीतिप्रधान है। राजनीति को सभी यूरोपियन प्रधान स्थान देते हैं । वहाँ के 
ऐतिहासिक और दार्शनिक विद्वान भी राजनीति-चक्र से सर्वथा नहीं बच पाते, 
यह एक सुप्रसिद्ध वात है। राजनीति का यह मुख्य सिद्धान्त है कि जिस देग 
को अधिक काल तक अपने अधिकार में रखना हो, उसके इतिहास पर से उसकी 
आस्या हटानी चाहिए, अन्यया इतिहासों दारा अपने प्राचीन गौरव का ज्ञान होने 
पर उसे प्राप्त करने के लिए उस देश की प्रवृत्ति होना स्वाभाविक होगा। इस 
विचार से भारत के अपने अधीनत्व के समय में उन्होनें हमारे वेद, पुराण आदि 
को बहुत अर्वांचीन सिद्ध कर उनपर से हमारी आस्था को हटाने का प्रयत्न किया । 
उन्होने देखा कि भारतीयों की आस्था प्राचीनता पर ही अधिक है। यदि इनके 
भान्य ग्रन्थों को अर्वाचीन सिद्ध कर दिया जायगा, तो इनपर से इनकी आस्था 
हंटेगी और इस प्रकार ये अपना गौरव भूल ही जायेंगे । 
दूसरा कारण यह भी था कि इनके धर्मग्रन्य वाइविल” आदि में सृष्टि 
को ही केवल पाँच-छह हजार वर्ष से उत्पन्न माना गया है। यद्यपि अब वैज्ञानिको 
नें नये आविष्कारों से विवश होकर सृष्टि की अति प्राचीनता मान छी । 
किन्तु, प्राचीन कार के सस्कार इनके धामिक ग्रन्थों से ही बने हुए थे । 
जव सृप्टि ही केवल पाँच-छह हजार वर्षों की हो, तो उसमे बहुत काल के पीछे 
उत्पन्न हुए पुरुषों के बनाये ग्रन्थ कैसे अति प्राचीन हो सकते हें, इस विचार ने 
भी वेद, पुराणादि की अर्वाचीनता सिद्ध करने में उन्हें सहायता दी । 
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तीसरा कारण यह भी था कि भारतीय जिस' प्रकार अपने ग्रन्थों की परस्पर 
सम्बद्ध एक श्ुखला मानते हे, उस प्रकार की श्वरूखछा का आदर न कर इन 
महानुभावों ने स्वतन्त रूप से ही एक-एक ग्रन्थ पर विचार किया। इससे भी 
इनके विचारों में बहुत कुछ त्रुटि रह गई और वह तुटि यहाँतक उपहासास्पद 
बनी कि दूसरे विद्वानों ने दूसरे भ्रन्थो पर विचार कर उनका जो काल-निर्धारण 
किया, उससे भी न्‍्यून कार उनके आधारभूत भ्रन्थो का निर्णीत हो गया । जिसके 
निदर्शन इस लेख में आगे प्राप्त होंगे। इन विह्ानों के मतों की आलोचना कर हम 
अपना मत आगे प्रकट करेगे; क्योकि आज भी बहुत-सा भारतीय शिक्षित समाज 
यूरोपियन विद्वानों के मतों पर ही अधिक आस्था रखता है । 
पुराणों के सम्बन्ध मे जहाँतक हमे विदित है, प्रथमतः प्रोफेसर विछूसन महोदय ने 
ही अपने विचार प्रकट किये थे। उच्होने प्रत्येक पुराण का समय निर्धारित 
किया है और उन्हें इतनी अर्वाचीनता की ओर घसीटा है कि एक हजार वर्ष से 
पुराना प्राय. किसी भी' पुराण को नही माना। इसमे पूर्वोक्त उपहासास्पद ल्ुटि 
प्रत्यक्ष रूप से झलक रही है। जिन कालिदास आदि कवियों ने पुराणो के आधार 
पर ही अपने काव्य बनाये, उनका समय तो दूसरे यूरोपियन विद्वानों ने ही इससे 
बहुत प्राचीन सिद्ध किया और उनके आधारभूत पुराणो का समय उनसे भी पीछे 
का माना जाय, इससे अधिक और हँसी की बात क्‍या हो सकती है। महाकवि 
कालिदास का समय भारतीय विद्यानो ने तो यीशुखिष्ट से प्राचीन सिद्ध किया है; 
क्योंकि ये विक्रमादित्य की सभा के नवरत्नो में माने जाते हे और विक्रमादित्य 
नाम के एक भहाराज का जो सवत्‌ भारत में प्रचलित हैं, वह हजरत ईसा 
से ५७ वर्ष पूर्व का हैं। विक्रम की बीसवी शताब्दी के अवसर पर भारत के कई 
एक ऐतिहासिक बिद्वानों ने सिद्ध भी किया है कि हजरत ईसा से ५७ वर्ष 
पूर्व अवश्य ही एक विक्रमादित्य नाम का राजा हुआ था। हम यूरोपियन 
विद्वानों का ही मत मान ले, तो उनके मतानुसार भी ईसवी-सन्‌ की 
छठी शताब्दी में विक्रम-सवत्‌ चलाया गया है। इसलिए, कालिदास का समय 
चौदह सौ वर्ष तो उनके मतानूसार भी हो ही जाता है। उस समय तो पुराण 
पूर्ण प्रतिष्ठा प्राप्त कर चुके थे। तभी कालिदास ने उनके आधार पर भहाकाव्यो 
और नाटकों की रचना की। वास्तविक विचार से तो कालिदास का समय दो 
हजार वर्ष पूर्व के रूगभग ही मानना उचित होता है । क्योकि, कालिदास का 
एक चाटक सालविकास्निमित्र भी है, जिसका प्रधान नायक अग्निमित्र नाम का 
राजा माना गया है। इस नाटक की कथा पुराणादि में उपरूब्ध नहीं होती और 
भरत मुनि ने नाठकों का यह लक्षण बतलाया है कि नाटक प्रसिद्ध वृत्तान्त के 
आधार पर ही' लिखे जाने चाहिए * नाठक ख्यातवृत्त स्थात्‌ । 
वृत्तान्तों की प्रसिद्धि दो प्रकार से हो सकती है, या तो वे पुराण 
आदि में वणणित हों या वे वृत्तान्त आसन्न समय की ही घटनाएँ हो। जब 
मालविकारिनसित की कथा पुराणोक्त नही, तब कालहिदास के सन्निहित 
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काल में वह घटना हुई होगी, यही मानना उचित होगा । आधुनिक ऐतिहासिक 
विद्वान्‌ अग्निमित्न को पुष्यभित्न का सम-सामयिक यथा उसके आसपास का ही 
मानते हें और परुष्यमित्र का समय प्रायः २२ सौ वर्ष पूर्व नियत करते हू । ऐसे 
वृत्तान्तों की प्रसिद्धि सौ-दो सौ वर्ष तक ही रहती है। इसलिए, कालिदास को 
दो हजार वर्ष पुराना मानने पर ही भालविकाग्निभित्न का वृत्तान्त व्यातवृत्त कहा 
जा सकेगा। कालिदारा ने अन्य काव्यन्ताटकादि की रचना तो पौराणिक 
कथाओं के आधार पर की ही है, किन्तु मेघदूत की रचना एक एकादशी-श्रत 
की कथा के आधार पर है, जोकि पद्मपुराण के एक अंश मे सम्मिलित हैं। इससे 
उनका पुराणों से गहन परिचय पूर्णतया सिद्ध होता हैं, भौर जो आजकल हमे 
उपलब्ध हूँ, वे ही उस समय में भी थे, यह बात स्पप्ट सिद्ध हो जाती है। इनसे 
भी प्राचीन भास कवि हैँ, जिनका समय यूरोपियन विद्वानों ने भी ईसा-पुर्वे चौथी 
शी भाना हैं। भास ने भी अपने नाटक प्रायः महाभारत के आधार पर लिखे हूं 
और वालचरित श्रीमद्भागवत के ही आधार पर लिखा है । इससे उनके 
काल में भी महाभारत और पुराणों का खूव प्रचार होना सिद्ध होता है। 
इन काव्यों के अतिरिक्त आपस्तम्वधर्मसूत्र में, जिसका समय ईसा-यूर्व चतुर्थ 
शताब्दी यूरोपियन विद्वानों ने ही निश्चित किया है, उसमें भी पुराणों के श्लोक 
तक उद्धृत मिलते हे। ये पद्म! कुछ पाठभेद से प्रचलित ब्रह्माण्डपुराण औौर 
पद्मपुराण में भी पाये जाते हे। पाठ्भेद होना तो छेखक के प्रमाद आदि से 
सभव ही है, इससे आपस्तम्बधमंसूत्र के समय में भी इन प्रचलित पुराणों का 
प्रचार रहना प्रमाणित हो जाता है । फिर, उन्हें एक सहस्न वर्ष के अन्दर ही निर्मित 
कहना कहाँतक उचित हो सकता है। प्रोफेसर विकसन के मत को तो आगे के 
यूरोपियन विद्वानों ने भी नहीं माना। पाजिटर आदि विद्वानों ने पुराणों की 
प्राचीनता भानी है, किन्तु वे भी पूर्वोक्त कारणों से जहाँतः सभव हो सका, 
अर्वाचीनता की ओर ही अधिक झुके । किन्तु, विचारदुष्टि से देखने पर पुराणों 
की उनके विचारों की अपेक्षा भी अधिक ही प्राचीनता सिद्ध होती है। हमने तो 
अपने 'पुराणपरिजात” नाम के सस्क्ृत-प्रन्थ के प्रथम भाग में सब ग्रन्थों के प्रमाण 
देकर स्पष्ट दिखाया है कि वेदों के अतिरिक्त और जितना भी वाऊमय' आजकछ 
प्राप्त होता है, उस सबमे ही पुराणों का कोई-न-कोई अ्रसग मिल ही जाता है, 
जिससे उपलब्ध पुराणों की भी उपलब्ध समस्त छौकिक वाड्मय' से प्राचीनता 
सिद्ध हो जाती हैं। इस सारभूत ग्रन्थ में उन सबका विवेचन करने से बहुत 


१. अष्टाशीतिसदर्लाणि ये अजामीपिर्षयः | 
दक्षिणेनार्यम्ण- पन्‍्थान॑ ते ब्मशानानि भेजिरे ॥ 
अशष्टाशीतिसदल्लाणि ये प्रजा नेपिरपयः । 
उत्तरेणार्यम्णः पन्‍्थानं तेडखतत्वाय कल्पते ॥ (आपस्तम्बधर्मसन्न, अइन २, पटल ९।३-४) । 
ये इलोक अक्याण्डपुराण अ० ६५, इले० १०३-१०४ में मिलते दूं । पश्मपुराण के खष्टि- 


खण्ड में मी इस प्रकार के इलोक मिल्ते दें । 
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विस्तार हो जायगा, इसलिए यहाँ इतना ही कहना पर्याप्त है कि वैदिक वाडमय 
में जो पुराणों के नाम का प्रसग आता है, वह तो भगवान्‌ व्यास से प्राचीन 
होने के कारण अनादि पुराण वेद को ही कहा जा सकता है; किन्तु भगवान्‌ वेद- 
व्यास के अनन्तर के लौकिक वाडमय' में जो पुराणों का प्रसंग है, वह उनके 
या उनके शिष्यों के रचित पुराणों का ही कहा जा सकता है, इसलिए यह 
सिद्ध हो जाता है कि जो पुराण आजकल उपलब्ध हें, वे भी चार हजार वर्षो 
से अर्वाचीन नही कहे जा सकते। समय-समय पर साम्प्रदायिक विद्वेष के 
कारण या अपना हठ सिद्ध करने को कई विद्वानों ने उनमें प्रक्षेप किये हें । किन्तु, 
उसकी पहचान विवेचक विद्वान अपनी विचारदृष्टि से कर सकते हे। मूलभूत 
पुराण तो अति प्राचीन ही सिद्ध हो सकते हे । 

अपने शास्त्रों पर आधुत प्रमाणों के अतिरिक्त कई एक भारतीयेतर 
इतिहासों के प्रमाणों से भी पुराणों की प्राचीनता सिद्ध होती है। उनका भी 
दिग्दशन कराया जाता हैं। भारत में ईसा की प्रथम शताब्दी में ही एक ग्रीक 
पर्यटक 'डीयोन क्रायस्टों स्टोम' भारत आया था, यह ऐतिहासिक विद्वानों ने 
माना है। वह दक्षिण के मलाबारअप्रान्त में कुछ कारक तक रहा था। उसने 
भारतवर्प की कुछ अन्यान्य बातों के साथ यह भी लिखा है कि भारत में एक 
लाख एलोकों का 'इलियड' है। ग्रीस देश के इतिहास को इलियड' नाम' से ही' कहा 
जाता है, इसीलिए अपने वहाँ के संस्कार के अनुसार उसने भारत के इतिहास को 
भी' 'इलियड' नाम से ही कहा । वह एक छाख श्लोक का हमारा इतिहास भहा- 
भारत ही हो सकता है और कोई दूसरा छाख श्लोक का इतिहास यहाँ प्रसिद्ध नही । 
इससे उसने महाभारत का ही परिचय पाया था, यह सिद्ध होता है । मुद्रणारूय' 
आदि के अभाव के उस काल में इतने बड़े उत्तर भारत में बने हुए भ्रन्थ का 
मलाबार-प्रदेश तक प्रचार होने में कम-से-कम' दो सौ वर्ष का समय अपेक्षित है, 
यह लोकमान्य तितक और महाभाश्त-मीमासा के लेखक श्रीचिन्तामणि 
. विनायक राव ने माना है। इस प्रकार, इस समय से प्राय. बाईस' सौ धर्ष पूर्व भहा- 
भारत की सत्ता सिद्ध हो जाती है और आज भी महाभारत हमें एक छाख 
एलोको के लगभग ही मिलता है। इससे जो महाभारत आजकल' उपलब्ध है, उसी 
आकार का उस' समय उस पर्यटक' ने भी देखा था, यह भी सिद्ध होता है। 
प्रचलित महाभारत में पुराणों के नाम भी मिरछते हे और यह भी छिखा है कि 
अद्वारह पुराणों की 'रचना करके भगवान्‌ वेदव्यास ने महाभारत बनाया । 

दूसरी बात यह है कि शक-सवत्‌ की चौथी या पॉचवी शताब्दी में महाभारत 
ग्रन्थ भारतवर्ष से जावा, बाली आदि द्वीपो में गया था और उसके साथ ब्रह्माण्ड- 
पुराण भी गया था, यह ऐतिहासिको ने भाना है। फिडरिक महोदय ने ओलन्दाज 
भाषा मे ब्रह्माण्डपुराण का अनुवाद देखा था। उनके द्वारा जो अनुवाद के इछोक 
प्रकाशित हुए है, वे वत्तेमान ब्रह्माण्डपुराण से मिलते है। ब्रह्माण्डपुराण पूर्वोक्‍्त 
रीति से अष्टादश पुराणों में अन्तिम है। यहाँ भी महाभारत और पुराणों का 


ब्रेप पुराण-परिशीलन॑ 


उस काल में सम्पूर्ण भारत में प्रचार होकर हीपान्तर में भी उनके जाने के! छिए भी 
कई दाताब्दियाँ अवद्य अपेक्षित हैं। अनुमानत:, पाँच शताब्दी का समय भी इसके 
लिए मान लिया जाय, तो भी हजरत ईसा के समय में या उससे भी कुछ पूर्व 
महाभारत और पुराणों को सत्ता सिद्ध हो जाती है। यह भी एक विचारणीय 
विपय है कि लिथुनिया नाम के प्रदेश मे नदियों के नाम भारत की नदियों से 
बहुत कुछ मिलते है । जैसा कि नेमुना नदी का नाम “यमुना से मिलता है, 
तासी नदी का नाम ताप्ती' के निकट है, ल्लोवती का नाम सरस्वती से मिलता है । 
और कूछ जातियों के नाम भी प्राचीन भारत की जातियो से भेरू खाते है। 
जैसा कि पुर और कुरु, ये नाम दोनो जगह मिलते है। यही वात यादव, 
तथा शेलूप के विषय में भी है। इससे उस प्रदेश में भी पुराणों का प्रचार 
सिद्ध होता है। और, इससे भी पुराणों की प्राचीनता पर प्रकाथ पछ्ता है। 


ज्योतिप के आधार पर विचार 


एक अन्य प्रकार की, ग्रन्थों के समय-निर्धारण की शैली कुछ ही समय 

से प्रचलित हुई है। इसका आधार ज्यौतिपगास्त्र है। इस पद्धति से निकाला 
हंआ समय अति दृढ़ माना जाता है। इसमें परिवत्तंन का कोई स्थान ही नहीं 
रहता । उसका भी “संक्षिप्त विवरण देना पाठकों के लिए रुचिकर होगा | अत , 
वह भी यहाँ दिया जाता है। ज्यीतिपथास्त्र में खगोल के मध्य का मण्डल 
“विपुवद-वृत्त' नाम से कहा जाता है और सूर्य का भ्रमण-मार्ग, जो विषुवदु-वृत्त से 
प्रायः २४ अश उत्तर और प्रायः २४ अग दक्षिण तक होता है, उसका जो मण्डरू 
वनाया जाय, उसका कान्ति-वृत्तः नाम ज्योतिप में प्रसिद्ध है। यह स्मरण 
रहें कि आयेभट्ट के अतिरिक्त भारत के सभी ज्योतिविदु सूर्य का ही भ्रमण मानते थे । 
केवड आयर्यंभट्ट ही भूमि का भ्रमण माना है। इस कारण यहाँ सूर्य 
के भ्रमण-मार्ग को ही 'कान्ति-वृत्तः कहा गया है। भू-श्रमण भाननेवालों के मत 
से भी इसमें कोई भेद नही पड़ेगा। सूर्य का दर्णन हमें विषुवद्‌्-वृत्त से २४ अश 
उत्तर और २४ अश दक्षिण तक होता है, उसे ही “कान्ति-वृत्त' कह लिया जायगा। 
या यो कहे कि आधुनिक मत में भ-प्रमण का मार्ग ही कान्ति-वृत्तः कहछाता 
है। इस कान्ति-वृत्त का विपुवदु-वृत्त के दो स्थानों पर सम्बन्ध होता है। 
जिस दिन उन स्थानों पर सूर्य आता है, उस दिन भारत में दिव और रात वरावर 
होते है। एक वार वसन्‍्त में और दूसरी वार शरत्‌ में ऐसा असग गाता है। 
इस बसन्त के सम्वन्ध-स्थाव को सम्पात-विन्दु! कहते है। यह सम्पात-विन्दु 

अपने स्थान से हटता रहता है, ७२ वर्ष मे १ अछ्य हट जाता है, यह अब निर्णीत 

हो चुका है। १३ अंश २० कला का एक-एक नक्षत्र माना जाता है । इस गणित के 

अनुसार सम्पात-विन्दु को पूरा १ नक्षत्र से हटने मे ९६० वर्ष छगते है । यह सम्पात- 

बिन्दु पूर्व से पश्चिम की ओर हटता है । जैसा कि अद्विनी के बाद रेवती नक्षत्र 
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पर और उसके बाद उत्तरा भाद्रपद पर इत्यादि । जिस समय जहाँ सम्पात-बिन्दु हो, 
वही नक्षत्र आदि में गिना जाता है, ऐसा आधुनिक विद्दान्‌ मानते हे । 


वराहमिहिराचार्यं के समय में अश्विनी नक्षत्र के आरम्भ में ही सम्पात- 
बिन्दु था, ऐसा उन्होने अपने ग्रन्थ में लिखा है। और, उन्होंने अश्विनी से गणना 
प्रवृत्त की है, अर्थात्‌ सब नक्षत्रों के आरम्भ में अश्विनी को स्थान दिया है, ऐसा 
भी माना जाता है। सम्पात-विन्दु जहाँ हो, उससे एक चतुर्थांश खगोल के पूर्व 
भाग में, अर्थात्‌ पौने सात नक्षत्र पूर्व उत्तरायषण होता है । इसलिए, वराहमिहिराचायें 
के समय में उत्तरायण उत्तराषाढा नक्षत्र के द्वितीय चरण में होता था, यह भी 
उन्होने लिखा है। वत्तेमान में सम्पात-बिन्दु उत्तराभाद्रपद के प्रथम चरण के चतुर्थ 
अह्य प्र है। इस प्रकार, गणना करने पर आज पूरा एक नक्षत्र और प्रायः -१० 
अंश वराहमिहिर के वाद सम्पात-विन्दु हटा, यह मानना होगा । सम्पात-बिन्दु 
के एक अंश हटने मे ७२ वर्ष का समय लरूगता है। एक नक्षत्र का अतिक्रमण 
करने मे ९६० वर्ष लगते है। इस गणना से आज वराहमिहिर का कारू ९६० + 
७२० ८: १६८० वर्ष पूर्व सिद्ध होता है, यह निर्चित प्रमाण है। इसमे कोई 
फेर-बदल का स्थान नहीं । हाँ, वराहमिहिराचार्य ने सम्पात-बिन्दु की अशन्गणना 
नही लिखी, इससे कुछ अंशो का भेद होने से कुछ न्यून हो,राकते है। वेदाग- 
ज्योतिष नाम का जो अतिप्राचीन ग्रन्थ प्राप्त है, उसमे स्पष्ट लिखा है कि 
धनिष्ठा के आरम्भ में उत्तरायण होता है (वहाँ श्रविष्ठा पद है, किन्तु श्रविष्ठा 
को आजकलर धनिष्ठा ही कहा जाता है) | इससे यह सिद्ध है कि उस समय 
सम्पात-बिन्दु भरणी नक्षत्र के १० अह पर था। इस हिसाब से गणना करने पर 
आज सम्पात-बिन्दु उस समय से "४६ अंश ४० कला हट गया, यह मानना होगा 
और गणना करने पर वेदागज्यौतिष आज से ३३६० वर्ष पूर्व निरभित हुआ था, 
यह भी निर्चित रूप से मान लेना पड़ेगा। वेदागज्यौतिष में ५ वर्ष का युग 
माना गया है। यह छोटी युग-कल्पना उन्होंने पौराणिक महान युग-कल्पना को 
देखकर ही की है, इस अनुमान से पुराण वेदागज्यौतिष से भी पूर्वे के सिद्ध होते है । 
इससे हमारा बतराया हुआ समय ही इस गणना से भी फलित होता है। इसके 
अतिरिक्त महाभारत में नक्षत्र-गणना क्ृत्तिका से ही कई जगह लिखी है । 
इससे उस समय में सम्पात-बिन्दु कृत्तिका के आरम्भ में था, यह सिद्ध होता है । 
और, महाभारत मे वनपर्व के मा्कण्डेय-समस्या-अकरण में एक कथा मिलती है | 
जब स्कनन्‍्द को सेनापति बनाया गया, उस अवसर पर छह ऋपषिपत्नियाँ स्कन्‍्द के 


१. श्रिया जुष्ं महासेन॑ देवसेनापतिं कृतम्‌ । 
सप्ततिपत्थः षडू देव्यस्तत्सकाशमथागमन्‌ ॥१॥ 
ऋषिमिः सप्तमिस्त्यक्ता धर्मयुक्ता भद्दाज़ताः। 
द्रुतमागत्य चोचुस्ता देवसेनापति अश्ुम्‌ ॥२॥ 
व्य॑ युत्रपरित्यक्षा. भचूमिददेवसम्मितैः । 
अकारणाद्रषा. तैस्तु पुण्यस्थानात्परिच्युताः ॥३॥ 
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पास आकर कहने छगी कि हमको सुन्दर आचरण में रहते हुए भी ऋषियों ने 
क्रोध से व्यर्थ छोड दिया है । हम तुमको देवसेनापति के रुप में अभिषिक्त हुआ सुनकर 
तुमको धारण बनाती हुई आई है, तुम हमारी रक्षा करो । स्कन्द ने कहा कि तुम 
मेरी भाता हो, तुम जो चाहती हो, वह में अवदय करूँगा । इसके अनन्तर इन्द्र 
स्कन्द के पास आये और उन्होंने कहा कि रोहिणी की छोटी वहन अभिजित्‌ 
रोहिणी के साथ स्पर्धा करती थी और उससे बडी वनना चाहती थी । इस इच्छा 
से वह तपस्या करने वन में चली गई। इस कारण में कर्तव्य में विमूढ हो रहा हूं 
कि एक नक्षत्र आकाश से गिर गया, उसकी पृत्ति कैसे की जाय | तुम इस 
विषय में ब्रह्म से विचार करो। ब्रह्मा ने उस समय धनिष्ठा को भादि मेँ 
रखकर समय की कल्पना की और रोहिणी नक्षत्र सबसे पूर्व में माना गया, इससे 
नक्षत्रों की सख्या समान हो गई | अर्थात्‌, अभिजित्‌ के तपस्या करने चले जाने से 
जो न्यूनता हुई थी, वह पूर्ण हो गई। 
इस आख्यायिका का आजय राजस्थान के सुप्रसिद्ध ज्योतिविद्‌ मल्लिनाथ 
जर्मा ने यह लगाया है कि जो छह ऋषिपत्नियाँ अपने को ऋषियो द्वारा 
परित्यकत कहकर स्कन्‍न्द की घजरण आईं थी, वे रोहिणी से आरम्भ कर 
ब्लेपा तक नक्षत्कुये । हमारे ज्यौतिप-प्रन्यो मे यह स्पष्ठ लिखा है कि 
युधिष्ठिर के राज्यकार मे सप्तपि मघा नक्षत्र पर थे। इसलिए, रोहिणी 
आदि छह नक्षत्रों को उन्होने छोड दिया था। यही अपने छोडने की प्रार्थना सुनाने 
वे स्कन्‍द के पास आईं। आगे के प्रकरण में स्कन्द ने उनके कथन का पालन 
किया और उनके सनन्‍्तान वालग्रह बने, इत्यादि बहुत-सा निरूपण है। उसका 
प्रस्तुत विषय से कोई सम्बन्ध नही । प्रस्तुत विषय से इतना ही सम्बन्ध है कि 
सम्पात-विन्दु उस समय रोहिणी पर था। तभी रोहिणी से आरम्भ कर छह 
ऋषिपत्नियो का स्कन्‍्द के पास आना कहा गया। यदि कृत्तिका से आरम्भ 
होता, तो सात ऋषिपत्नियाँ कही जाती | आगे इन्द्र ने स्कन्‍द से कहा कि 
अभिजित्‌ रोहिणी की बड़ी बहन वनना चाहती थी | वह तपस्या करने के लिए 
वन में चली गई। इसका आहायय यही हो सकता है कि परूर्वकाल में अभिजित्‌ 
की भी गणना नक्षत्रों में की जाती थी और रोहिणी के आगे ही अभिजित्‌ को 


आगे इन्द्र स्कन्द से कहते है: 

अमिजित्‌ स्पर्धमाना तु रोदिण्या अनुजा खसा। 

इच्छन्ति ज्येष्ठतां देवी तपस्तप्पु वन गता ॥८॥ 

तत्र गृढोईसि भद्र ते नक्षत्र गणनाच्युतम्‌। 

कारक त्विम॑ पर॑ स्कन्द अद्यणा सद्द चिन्तय ॥९॥ 

घनिष्टादिस्ता कालो तबह्ाणा परिकल्पित” । 

रोहिणी छामवत्‌ पूब॑ंमेव॑ संख्या समामवत्‌ ॥१०॥ 

एवमुक्ते तु शक्रेण त्रिदिव कृत्तिका गता। 

नक्षत सप्तशीर्षाम॑ भाति तद वह्िदेवतम्‌ ॥१श॥ (महाभारत, वनपर्व, अध्याय २३०) 
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गिना जाता था। किन्तू, आगे के ज्योतिविदों ने नक्षत्रों मे पृथक्‌ रूप से अधभिजित्‌ 
की गणना बन्द कर दी। उसे मध्याह्लकाल के कुछ समय से प्रतिदिन नियत 
कर लिया। यही उसका नक्षत्रों में से गिरना कहा गया। इसका स्पष्ट प्रमाण 
भी है कि तैत्तिरीय ब्राह्मण के काण्ड ३ के अनुवाक २ मे, जहाँ नक्षत्रों की याज्या' 
और “जनुवाक्या' (यज्ञों में पढने के मन्त्र) लिखी गई है, वहाँ अभिजित्‌ के भी 
याज्या-अनुवाक्या है और उनका अधिष्ठाता देवता ब्रह्मा ही माना गया है। 
अन्यत्र भी श्रुति मे उत्तराषाढा और श्रवण के बीच में अभिजित्‌ का नाम मिलता है। 
किन्तु, महाभारत मे उसकी पृथक्‌ गणना न कर प्रतिदिन मध्याक्त में उसका भोग 
मान लिया, यह सकेत आदिपर्व के १२३वे अध्याय में श्ठो० ६-७ मे मिलता है। 
इसकी संख्यापृूत्ति, जो रोहिणी द्वारा बतलाई गई है, का आशय है कि 
सम्पात-बिन्दु पर जो नक्षत्र होता था, वह सबका अधिष्ठाता राजा माना 
जाता था। उसकी गणना अन्य नक्षत्रों के साथ नही की जाती थी, जैसा कि प्रजा 
की मनुष्य-गणना में राजा की गणना नहीं की जाती । किन्तु, आगे उसकी भी 
गणना नक्षत्रों मे करने का प्रचार किया गया, इससे अभिजित्‌ का जो स्थान 
खाली हआ था, उसकी पूत्ति हो गई, अर्थात्‌ नक्षत्र पूरे २७ ही माने जाने छगे। 
रोहिणी की छोटी बहन अभिजित्‌ को बताने का यही अभिप्राय हो सकता है 
कि उससे पूर्वकाल मे रोहिणी के अनन्तर ही अभिजित्‌ की गणना होती थी और 
उस समय मे सम्पात-बिन्दु रोहिणी पर ही था, इसलिए उसे ही मध्याज्ञकारू 
मानकर आगे प्रति सध्याह्त मे ही अभिजित्‌ की कल्पना कर छी गई। यद्यपि 
सम्पात-बिन्दु को प्रात काछ कहना चाहिए। उसे मध्याह्न कहना उपयुक्त प्रतीत 
नहीं होता। किन्तु, देवता और पितरो की दिन-गणना से यह सिद्ध होता है कि 
पूर्वकार में मध्यरात्रि के अनन्तर ही दिन मान लिया जाता था। जैसा कि 
वत्तमान में भी यूरोपियनों ने मध्यरात्रि के अनन्तर ही दूसरी तारीख मान 
लेना निश्चित किया है। यह प्राचीन प्रथा है, यह बात पितर और देवताओ 
की दिन-गणना से सिद्ध होती है। दिन की परिभाषा सामान्य रूप से यही है 
कि जो प्राणी जितने काल तक सूर्य को देखे, वह उनके लिए दिन और जितने 
काल तक सूर्य उन्हे न दिखाई दे, उतने काल तक उनके लिए रात्रि मानी जाती है । 
इसका विवरण हम अपनी पूर्व पुस्तक (चैं० वि० और भा० स०, पूृ० १५९-६० ) 
में स्पष्ट रूप से कर चुके है। 
उसकी पुनरुक्ति यहाँ करना नही चाहते | यहाँ इतना ही कहना है कि 
वस्तुतः पितरो का दिन हृष्णपक्ष की अष्टमी से शुक्लूपक्ष की अष्टमी तक है। 
अमावास्या उनका सध्याक्रकाल है; किन्तु कोश आदि में कृष्णपक्ष को दिन और 
शुक्लपक्ष को रात्रि कहा गया है, यह व्यवस्था मध्यरात्रि से दिन मान लेने पर 
ही उपपन्न हो सकती है। इसी प्रकार, सुमेरु पर रहनेवाले देवताओ का वास्तविक 
दिन मेप-सक्रान्ति से होता है। उसी दिन सूर्य का उत्तर गोल में प्रवेश है और 
उत्तर गोल-स्थित सूर्य को ही सुमेर के निवासी देख सकते हैं। मकर-संक्रान्ति 
द्‌ 
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को जो देवताओं का दिनोदय माना जाता है, वह मध्यरात्रि के अनन्तर ही 
दिनोदय मान लेने की भ्रथा के अनुसार ही है। संस्कृत-भाषा में अद्यतन! शब्द 
का जो व्याकरणादि में प्रयोग है, उसकी परिभाषा भी यही बताई जाती है कि 
अतीत रात्रि के उत्तरार् से आगामिनी रात्रि के पूर्व भाग तक “अद्यतन” कहा 
जाता है। इस भ्रकार, अर्ध॑रात्रि से मध्याक्ष तक ही जब दिन की कल्पना की 
गई, तव उसका भध्य भाग प्रात, सूर्योदय के समय ही आयगा, उस विचार से ही 
संपातस्थान रोहिणी को मध्याह्न मानकर मध्याह्व में अभिजित्‌ की कल्पना की 
गई । अभिजित्‌ रोहिणी की बड़ी वहन बनना चाहती थी, इसका आय यही 
हो सकता है कि अब सम्पात-बिन्दु रोहिणी से हटकर कृत्तिका पर जा रहा था । 
इसलिए, कृत्तिका के अनन्तर ही पहले अभिजित्‌ का नाम आकर फिर रोहिणी का 
नाम आता | इससे उसका रोहिणी की वड़ी वहन होना सिद्ध हो जाता | किन्‍्तू, 
वह तपस्या करने चली गई, अर्थात्‌ नक्षत्रों से उसकी गणना हट गई। आगे जो 
स्पप्ट कहा है कि इन्द्र के ऐसा कहते ही कृत्तिका ऊपर आकाश में चली गई 
और वह क्ृत्तिका नक्षत्र, जिसका देवता अग्नि है, सप्तणीर्षवाला भासित 
होने छगा | इसका अभिप्राय स्पप्ट है कि अब कृत्तिका पर ही सम्पात-विन्दु 
आ गया | इसलिए, उसे ही सर्वोच्च माना जाने छगा। सप्तशीर्पवाला कहने का 
अभिप्राय यद्दी है कि क्ृत्तिका एक ताराओ का पृज है, उसमें सात तारे बहुत 
देदीप्यमान है। ब्रह्मा ने धनिष्ठा को मुख्य नक्षत्र माना, इसका अभिप्राय है कि 
ब्रह्म ने उत्तरायण से वर्पारम्भ मानने का आदेश दिया | और, इन्द्र सम्पात- 
बिन्दु से वर्पारम्भ मानते थे । आज भी दो प्रकार की वर्ष-गणना चल ही रही है । 
यूरोप आदि देगो में जो जनवरी से वर्पारम्भ माना जाता है, वह उत्तरायण 
से वर्षारम्भ मानने की ही प्रथा का एक विक्ृत रूप है। क्योकि, आजकल उत्तरायण, 
१४ जनवरी से ही होता है और भारत आदि देशो में जो चैत्र से वर्षारम्भ माना 
जाता है, वह इन्द्र के मत के अनुसार सम्पात-विन्दु से वर्षारम्भ-गणना का रूप है । 
इस सम्पूर्ण प्रपच के विस्तार में यहाँ हमें यह कहना है कि महाभारत- 
काछ में रोहिणी से हटकर कृत्तिका पर सम्पात-विन्दु आया ही था। उसी का 
इस आख्यायिका में पुराणोचित शब्दों से वर्णन किया गया। वेदागज्यौतिप 
के काल में सम्पात-बिन्दु भरणी के १० अश्य पर हमने पहले बतलाया है। 
महाभारत-काल में वह कत्तिका के आरम्भ में माना गया, इसलिए कत्तिका 
के १३ अंद २० कला, और भरणी के ३ अजश २० कला, कुछ मिलाकर १६ 
अंध ४० कला सम्पात-विन्दु महाभारत की अपेक्षा वेदागज्यौतिण-काछ में हटा। 
इसलिए, महाभारत-प्रन्यथ का काल वेदागज्यौतिप की अपेक्षा १२०० वर्ष आ्राचीन 
सिद्ध होता है। वेदांगज्यौतिष का काछ हम आज से ३३६० वर्ष पूर्व सिद्ध कर 
आये है, अतः महाभारत-प्रन्थ का कार आज से ४५६० वर्ष पूर्व ज्योतिष-गणना से 
सिद्ध होता है और महाभारत मे छिखा है कि पुराणो की रचना कर श्रीवेदव्यास ने 
महाभारत की रचना की, इसलिए पुराणों का भी वही काल मानना उचित होगा । 
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इसपर आधुनिक विद्वान्‌ आपत्ति प्रकट करते है। वे कई कारणो से पुराणों 
को महाभारत की अपेक्षा बहुत अर्वाचीन सिद्ध करने का प्रयत्न करते हैं। वे 
कारण इस प्रकार है -- 

(१) महाभारत में मेप, वृष आदि राशि-गणना कही नहीं आती, किन्तु 
पुराणों मे बहुधा मेष, वृष आदि राशियों का उल्लेख आया है, और महाभारत मे 
न होने से यह सिद्ध है कि यह राशि-गणना भारतीयों ने यूनानियो के ज्यौतिष 
से सीखी है । यूनानियों का भारत से सम्पर्क अलेक्जेण्डर के भारताक्रमण के अनन्तर 
ही हुआ । यद्यपि अलेक्जेण्डर भारत के भीतर प्रवेश कर भारतीयों से अधिक 
सम्पर्क स्थापित न कर सका, तथापि उसके सौ-दो सौ वर्ष बाद ही अनेक यूनानियो 
के आक्रमण होते रहे और वे उस काल के भारत के मध्य तक आते रहे । इससे 
अलेक्जेण्डर के आक्रमण के सौ-दो सौ वर्ष बाद ही पुराणों का बनना सिद्ध होता है। 

(२) आज हम जिस प्रकार रवि, सोम, मगर आदि वार-गणना करते है, 
उस प्रकार वारों का नाम महाभारत में कही नहीं मिलता । यह वार-गणना 
भारतीयो ने कैलडिया-प्रदेश से सीखी है। इससे भी उस प्रदेश से सम्पर्क होने 
के बाद ही पुराणों का बनना सिद्ध होता है। 

(३) महाभारत में नक्षत्र-गगणना कृत्तिका से आरम्भ की जाती है, किन्तु 
पुराणों में अश्विनी से ही नक्षत्रगणना मिलती है। इससे यह सिद्ध होता है कि 
महाभारत-काल में सम्पात-बिन्दु कृत्तिका पर था, इसलिए क्ृत्तिका को ही आरम्भ- 
नक्षत्र माना जाता था, किन्तु पुराणों के समय में सम्पात-बिन्द्ु अश्विनी पर 
आ गया। अश्िवनी से नक्षत्र-गणना वराहमिहिराचार्ये ने प्रवत्तित की है, इसलिए 
वराहमिहिर का काल या सम्पात-बिन्दु के कुछ अंशों का भेद माना जाय, तो 
उस आचार्य से ढो-चार सौ वर्ष पूर्व ही पुराणों का कार निर्धारित हो सकेगा । 
इस प्रकार, महाभारत और पुराणों के काल में बहुत समय का अन्तर सिद्ध होता है । 
इसपर हमारा वक्‍तव्य है कि सेष, वृष आदि नाम चाहे महाभारत-अ्न्य 
तक न मिले, किन्तु सम्पूर्ण गगनमण्डल के १२ विभाग तो ऋणग्वेद्संहिता तक 
में भी मिलते है।' वहाँ कहा गया है कि एक गगन-हूप पहियें की १२ प्रधि 

(अरा) है (पहिये के एक-एक भाग को संस्कृत में प्रधि कहते है) । और, 
उसमें तीन केन्द्रभाग है और उस पहिये में ३६० शड्कु (कीले) जड़ी हुई है । 


न्न्‍ाी 


१. द्वादक्षप्रधवश्वक्मोक॑ ज्ञीणि नभ्यानि के उतच्िकेत । 
तस्न्‌ साक॑ त्रिशता न शब्गुवो5पिता पष्टिनेंचलाचछासः ॥ (कऋ० सं० १।१६४४८) 
द्वादशारं नहिः तज्जराय वर्वत्ति चक्र परिधामृतस्य । 
आ पुत्रा अग्ने मिथुनासो अन्न सप्तशतानि विंशतिश्च तस्थुः ॥ ७6० सं० १॥१६४।१२) 
वेदमासोधृतत्रतो द्वादश प्रजावतः वेदाय उपजायते । (ऋ० सं० १२।१७) 
वरुण राजा प्रजा उत्पन्न करनेवाले १२ महीनों को जानता है या प्राप्त करता है और जो 
महीना बढ जाता है, उसे भी जानता है। “उपजायते' का अर्थ अधिक मात्त के अतिरिक्त और 


कुछ नहीं हो सकता | 


५3४ पुराण-परिशीलन 


दूसरी जग कहा गया है कि वह चक्र कभी जीण्ण नहीं होता । उसमें 
१२ अरे छगे हुए है और उसमें ७२० अग्नि के पुत्र अर्पित हैँ । इतका अभिप्राय 
स्पप्ट है कि पहिये के १२ भाग है और उनमें ३६० कीछे छगी हुई है। एक- 
एक कीछ का अतिक्रमण सूर्य द्वारा एक-एक अह्ोरात्र में होता है। दूसरे स्थान में 
३६० दिन और ३६० रात्रि के शुकद्व थौर कृष्ण भागो को जोडकर संख्या ७२० 
कर दी गई। थहां कई व्याख्याकारी ने १९ महीनों को ही १२ प्रधि वत्ताया है, 
दिन्तु जब वेद में पहिये का रपक बनाया गया, तब उस पहिये का एक-एक भाग 
ही प्रधि या अरा छब्द से लेना युवित्युकत होगा । विचार करने पर तो यही 
सिद्ध होता है कि १२ मास की कल्पना भी खमण्डल के १२ भागों के आधार पर 
ही हुई है। एक-एक भाग का अतिक्रमण करने पर ही एक-एक मास की कल्पना 
की गई। पहिये के तीन केन्द्र जी बताये गये है, उनका सूर्य द्वारा अतिकमण 
होने पर ही ग्रीप्म, वर्षा और ज्ञीत नाम के तीन समय परिवत्तित होते हैं । 
इसके अतिरिक्त वेद में अधिकमास की कल्पना का भी स्पष्ट वर्णन मिलता है । 
ज्यौतिपणास्त्र के जाननेवाले यह स्पप्ट कहेंगे कि अधिमास-कल्पना बिना १२ 
भाग की कल्पना के हो ही नहीं सकती । जब १२ भाग की कल्पना अति- 
प्राचीन सिद्ध हो चुकी, तब वहाँ तारामण्डल के मेंप, वृष आदि के-से आकार 
देखकर उनके नाम मेप, वृष आदि रख देता कोई ऐसी महन्व की बात नही 
रह जाती, जिसकी यूनानियों से सीखने की कल्पना की जाय । इससे यही 
मानना उचित होगा कि यह मेष, वृष आदि नाम-कल्पना भी भारतीयों ने 
ही किसी प्राचीन काछ में ही कर ली थी और वौघायनगृहासूत्र मे भी 
राणिनाम और उसी के आधार पर होनेवाले रमन का भी नाम मिलता है। 
वौधायनगृहासूत्र का समय ईसा से प्राय. ५०० वर्ष पूर्व माना जाता है। 
उससे पूर्व ही राि-कल्पना हो चुकी थी, यह वात भी सिद्ध हो जाती है। 
इससे राशि-कल्पना यूनानियों से अर्वाच्चीन काछ में सीखी गईं, यह कल्पना स्पष्ट 
खण्डित हो जाती है। इसके अतिरिक्त यवव, अर्थात्‌ यूनानियो से भारतीयों 
का सम्पर्क अल्क्जैण्डर के आक्रमण के अनन्तर हुआ, यह भी पाइचात्य विद्वानो 
की कल्पना निराधार ही है। भारतीय ग्रन्थों का पुरा मनन न होने से ही ऐसी 
कल्पनाएँ उठी है । भारतीय भ्रन्थो में तो स्पष्ट मिलता है कि वहुत-से भारतीय, 
जो किसी कारण धर्मपतित हो गये, वे ही यवन हो गये, अर्थात्‌ यूनान देश मे जा 
बसे ।* पूर्वकाछ के भारत की जो सीमा पुराणों में मिलती है, उसमें भी स्पष्ट 
लिखा है कि भारत के पूर्व मे किरात निवास करते थे और पर्चिम में यवत्र थे । 





१. अस्ति श्रयोदशों मास-। (तित्तिरीय सहिता, $/") 
२. झानकैस्तु. क्रियालापादिमाःर.. क्षत्रियजातव- | 
बूषल्त्व॑ गता लोके आह्षणादशंनेन च॥ 
पौण्डकाइचौड्द्रविडा काम्वोजा यवना- झकाः | 


पारदाः पहवाइचीना किरणा दरदार खजा ॥ (मनु०, अ० १०, इलो० ४३०४०) 
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इससे यवन ठेश भारत के समीप ही मिला हुआ था, इस कारण भारत से 
बहिष्कृत पतित जातियो का समीप में ही यवनों मे मिल जाना स्वाभाविक ही 
प्रतीत होता है। भारत से बहिष्कार के कारणो का भी कई जगह उल्लेख 
मिलता है। जैसा कि ऐवरेयब्राह्मण में हरिइचन्द्र के उपाख्यान में कथा है 
कि जब हरिदचन्द्र मूल्य देकर अजीगत्त ऋषि से शुन.होप को खरीद छाया 
और उसे पशुस्थान में बाँधकर यज्ञ करने छगा (उस यज्ञ से महपि विद्वामित्र 
भी ऋत्विजों में आये हुए थे। यह शुन॒ शेप वडी करुणा दिखाता हुआ उनकी 
शरण में गया), तब विश्वामिंत्र ने कृपा कर इसे ऋषित्व दे दिया । ऋषित्व प्राप्त 
कर इसने वरुण आदि देवताओ की मन्‍्त्रो द्वारा स्तुति की और उन देवताओ ने 
यश्षपूत्ति मानकर शुन शेप को आलम्बन से मुक्त कर दिया और जब पिता अजीगत्त ने 
इसे घर चलने को कहा, तब शुनझ्ोप ने पिता को उत्तर दिया कि तुम्हारा 
और मेरा अब सम्बन्ध ही क्‍या रहा । तुम तो द्रव्य लेकर मुझे बेच चुके और 
मुझे मारने को भी उद्यत थे। अब तो मै विश्वामित्र की कृपा से बचा हूँ, वे ही 
मेरे पिता है, यह कहकर जब वह विश्वामित्र की गोद मे जा बैठा, तब विश्वामित्र ने 
भी उसे पुत्र-रप से स्वीकार किया और यह भी कहा कि हम तुम्हें सबसे 
ज्येष्ठ पुत्र मानते है। विश्वामित्र के पहले सौ औरस पुत्र थे, उनमें मधुच्छन्दा से 
पचास बड़े थे। उन पचासो ने इसकी ज्येष्ठता स्वीकार नहीं की। तब महषि 
विश्वामित्र ने कुपित होकर अपनी आज्ञा न साननेवाले उन पचासों को वर्णाश्रम- 
_धर्मं से बहिष्कृत कर दिया। वे सीमाप्रान्त की म्लेच्छ जातियो में जा मिले। 
यह एक प्रसद्भ है, जो वेद-रूप ब्राह्मण में उक्त है। पुराणों मे भी ऐसे अनेक 
प्रसजड्भ है। राजा ययाति ने जब अपने पुत्रो से अपनी वृद्धावस्था देकर उनकी 
युवावस्था योगबलू से छेनी चाही, तब पुरु के अतिरिक्त और सब पुत्रो ने अपनी 
युवावस्था देने का निषेध कर दिया और तब ययाति राजा ने क्रोधवश होकर कई 
पुत्रो को देश से निकाल दिया । उनमें तुर्वंसु और अनु के पुत्र यवन तथा अन्यान्य 
म्लेच्छ जातियो में प्लम्मिलिति हो गये ।' यह प्रसदज्भ महाभारत तथा अन्यान्य 
पुराणो में भी आया है। इसके अतिरिक्त यवनो का भारतीय राजाओं से युद्ध 
का प्रसद्भ भी पुराणादि मे अनेक स्थानों में वर्णित है। जैसा कि व्रह्मपुराण में 
वर्णन है कि बाहुक राजा पर जब हैहयो ने आक्रमण किया, तव हैहयो के साथ 
यवन आदि कई जातियाँ भी सम्मिलित थी । बाहुक ने इन सबको परास्त कर 
दिया और फिर इनका विकृृत वेश बनाकर भारत के बाहर के प्रान्त देशो में इन्हे 
बसा दिया ।* इसी प्रकार, भगवान्‌ कृष्ण के समय में जब जरासन्ध ने अपने मित्र 
हे करना, घातक 2/390:2%525/ अल: ॥ (मद्दाभा०, आ० प०; अ० ८५, इलो० ३४) 


२० अर्थ शकानां शिरसो मुण्डयित्वा व्यसर्जयत्‌। 
यबवनाना शिरः सर्व कम्बोजानां तथैव च॥ 


पारदा सुक्तकेशाइव पहछुवाः _ इम ४ 
सर्वे ते क्षत्रिया विप्रा धर्मस्तेषां 22229 ॥ ( ब्रह्मपुराण) 


४६ पुराण-परिशीलम 


कालयवन को भी बुला लिया था और मथुरा को एक ओर से जरासन्ध ने और 
दूसरी और से कालयवन ने घेर लिया था, तब भगवान्‌ कृष्ण ने भुचकुन्द 
के द्वारा उसका वध करा दिया। यह प्रसंग भागवत में भी आता है। महा- 
भारत के युद्ध में भी पवन सम्मिलित हुए थे, यह महाभारत में स्पप्ट है। 

इन सब घटनाओं के वर्णन से हमारा अभिप्राय यही है कि भारत से यवनों 
का सम्पर्क बहुत प्राचीन कार से था और इतने सम्पर्क में विद्याओं का आदान- 
प्रदान भी अवण्य ही सम्भव है, इसलिए मेप, वृष आदि राभियों के नाम भारतीयों ने 
यवनो से लिये, यह मान भी लिया जाय, तो भी इससे पुराणों की अर्वाचीनता 
नही सिद्ध हो सकती । 

दूसरी बात जो वारों के विपय में कही गई है कि वार-गणना कैेटियन 
लोगो से भारतीयों ने सीखी और उन वारो का नाम एवं भिन्न-भिन्न वारों में 
व्रत करने का विधान भी पुराणों में मिलता है; इससे भी पुराणों की 
अर्वाचीनता सिद्ध होती है, इसका भी उत्तर यही है कि वारो का भी मूल वेदों में ही 
प्राप्त है। ऋग्वेदसंहिता में सूर्यरथ के वर्णन का मन्त्र आया है-- 


सप्त युब्जन्ति रथमेकचक्रमेको अश्वो वहति सप्तनामा | 
त्िनाभिचफ्मजरमनर्व॑ यत्रेमा विश्वाभुवनानि तस्थुः ॥। 
(ऋष० मं० १, अनु० २२; सु० ८, म० २) 


इस मन्त्र में अइव की व्याख्या के कई प्रकार अपनी पूर्व पुस्तक वैदिक विज्ञान 
भर भारतीय संस्क्ृति' में हमने बताये है । उनमें एक व्याख्या के अनुसार सात ग्रहो 
पर प्रकाश पड़ने के कारण सात वारो का सकेत भी इस मन्त्र से सिद्ध हो जाता है 
और यह भी उस पुस्तक में विस्तार से बता दिया गया है कि वार-कल्पना, 
भारतीयों ने जो ग्रहस्थिति मानी है, उसीके आधार पर है। इससे वार-गणना 
भी भारत मे ही भ्रादुर्भूत हुई, यह सिद्ध हो जाता है और पुराणों की अर्वाचीनता 
का भी खण्डन हो जाता है। कई विद्वानों का यह कहना है कि भारतीयों ने 
नौ ग्रह माने है। यदि भारत में वार-कल्पना होती, तो नवग्रहों के नौ वार होते । 
यह भी ठीक नही है; क्योकि राहु और केतु 'तमोग्रह कहे जाते हैं। उनके स्थान 
भी ग्रह-परम्परा में निर्दिष्ट नहीं है, इसलिए नियत स्थानों के अनुसार मानी जाने- 
वाली वार-गणना में उनका स्थान नहीं हो सकता | दशा आदि की कल्पना में 
उन्हें भी स्थान दिया गया है; क्योकि छायारूप तमोग्रह भी श्रकाद्ममान ग्रहों के 
समान अपना फल देते है। वेद में 'पड.” नाम देखकर जो कुछ विद्वान यह आक्षेप 
करते है कि भारत में तो छह ही दिन माने जाते थे। सात वारो की कल्पना 
देगान्तरों से ही आई है, यह कथन भी सर्वथा उपहासास्पद है। वेद में पड: 
जो कहे गये है, वह तो स्तोमो की गणना है। स्तोम का अति ग्रम्भीर रहस्य 
दिखाने का यहाँ स्थान नही है। इतना ही समझना चाहिए कि वे पड.” भिन्न 
प्रकरण के हैं, वार-गणना से उनका कोई सम्बन्ध नहीं है। 


उपलब्यमान पुराणों का समय ४७ 


तीसरी बात जो कही गई है कि पुराणों में नक्षत्रगणना अद्िवनी नक्षत्र को 
आदि मे रखकर है, इससे यह सिद्ध होता है कि अद्िवनी नक्षत्र पर जब सम्पात- 
विन्दु था, तभी पुराणों की रचना हुई। वराहमिहिराचायें ने ही अश्विनी को 
आदि में रखकर नक्षत्रगणना चलाई थी। इसलिए, पुराण वराह 
के समकालिक या अन्ततः उनसे दो चार सौ वर्ष पुराने सिद्ध हो सकेगे, इससे 
अधिक प्राचीन उन्हें मानना युक्तियुक्त नही । इसपर हमारा वकक्‍तव्य है कि सम्पात- 
बिन्दु से ही नक्षत्र-गणना होने का नियम स्पष्ट रूप से कही भी लिखित नही 
मिला है। केवछ अटकल के आधार पर ही यह नियम माना गया है। भारतीय 
ज्योतिविद्‌ विद्वान सम्पात-बिन्दु का अब भी सत्ताईस अश तक ही चलना मानते है । 
उधर सत्ताईस अंश चलकर, अर्थात्‌ रोहिणी का स्पशेमात्र करके यह बिन्दु 
लौट पडता है और इधर पूर्वाभाद्रषदा का स्पशमात्र करके लौठ पडता है। 
यूरोप आदि अन्य देशो के विद्वान्‌ सम्पात-बिन्दु का चारो ओर घूमना मानते है । 
इन मतो में कौन-सा सत्य है, यह तो समय ही बतायगा। जब सत्ताईस अश 
सम्पात-बिन्दु पार कर जायगा, तब मतों की सत्यता या असत्यता स्पष्ट रूप से 
प्रमाणित होगी । अभी इसमे प्रायः ३०० वर्ष की देर है। यदि भारतीय 
विद्वानों का ही कथन सत्य हो, तो अश्विनी नक्षत्र केन्द्र में होने के कारण स्थिर 
रूप से आरम्भ में निश्चित कर लिया गया, यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है, इसका 
पोषक वेदांगज्यौतिष भी है; क्योकि वहाँ जो सकेताक्षरों से नक्षत्र-गणना की 
गई है, वह भी अरिविनी से ही है-- 


जौ द्रागः खे श्वे ही रो षा--- 
श्चि न्‍मू थ फ्‌ ण्यः सु सा धा णः। 
रो म्‌ दाः स्वापो जः क ष्यो, 
ह ज्ये ष्ठा इत्युक्षा लिशांगः ।॥। 


और, आज पौराणिक काल में भी दा लगाने में कृत्तिकादि-गणना ही मानी 
जाती है। 

हमारे विचार से तो नक्षत्र-गणना के दोनो प्रकार--अश्विनी से और कत्तिका 
से गणना-रूप देवता-भेद से प्रचलित हुए है । नक्षत्रों के देवता वेदागज्यौतिष 
में भी वर्णित है और तैत्तिरीय ब्राह्मण के तृतीय काण्ड में भी नक्षत्रों के देवताओं 
का संकेत प्राप्त है। इससे नक्षत्र-देवता अनादिकारू से माने हुए सिद्ध होते है । 
'क़त्तिका' का देवता अग्नि! साना गया है। अग्ति पृथ्वी-स्थान का देवता है, 
इसलिए पृथ्वीलोक से आरम्भ कर यदि गणना की जाय, तो अग्नि नक्षत्र कृत्तिका 
से ही आरम्भ कर नक्षत्र-गणता प्राप्त होती है और अदिविनी” नक्षत्र के देवता 
अध्िव (अश्विनीकुमार) है। वे स्वर्गस्थानीय माने जाते है। निरुक्तकार ने 
स्पष्ट लिखा है---अथातो थुस्थाना देवता । तासामश्विनौं प्रथमागामिनौ भवतः ॥।' 
अर्थात्‌, अब हम चुस्थान (स्वर्गेस्थान) के देववाओो का निरूपण आरम्भ करते है । 


ड्प पुराण-परिशीतन 


इनमे अश्विनीकृमार ही पहले आते हैं। निधण्ट में भी स्वर्गस्थान के देवताओं 
अध्वियो' का नाम ही प्रथम छिया गया है। उससे यह सिद्ध हुआ कि यदि 
रेवर्ग से गणना आरम्भ की जाय, तो अध्विनीकुमार देवतावाली अद्दिवनी को ही 
अ्थम स्थान देना आवश्यक होगा। गर्गाचार्य का यह भी बचने हैं कि 'कर्मस 
क़त्तिका: ग्रथमग्‌ ।! अर्थात्‌ , कमेकाण्ड में कृत्तिका नक्षत्र ही आरम्भ में गरिना 
जाता है। इशासे कर्मनेद थे भी नक्षत्र-गणना के भिन्न-भिन्न प्रकार चलते है, 
यह भी सिद्ध होता है। घतपथबाद्याण में भी अम्याधानप्रकरण में वचन है 
कि कृत्तिका नक्षत्र मे ही अग्नि का आधान करना चाहिए; क्योंकि कृत्तिका 
नक्षत्र का देवता अग्नि ही है। अग्नि देवतावाले नक्षत्र मे अग्न्याधान करना ही 
समसज्जस होगा । महाभारत में भी कृत्रिकादि-गणना दान-धर्मादि के प्रकरण में 
ही मिलती है । 

इस सब प्रपलञ्च से यह सिद्ध आ कि पथशथ्ची-सम्बन्धी कार्यों में कृत्तिकादि- 
गणना होती है और पुराणों में स्वर्गस्थ देवताओ के प्रसद्भ मेही प्राय 
नक्षत्रगणना आई है, इसलिए वहाँ अश्विनी को आदि में रखकर ही 
गणना की गई है। इस प्रकार, जब नक्षत्र-गणना की उपपत्ति कई पश्रकारो से 
हो सकती है, तव इस सन्दिग्ध हेतु को मानकर पुराणों की अर्वाचीनता सिद्ध 
करना उचित नहीं कहा जा सकता । महाभारत में पुराणों के नाम जब स्पष्ट 
उपलब्ध होते हैँ, तव इन गिथिल प्रमाणों से पुराणों के अर्वाचीन होने की कल्पना 
केवल साहस-मात्र ही है। अन्यान्य भ्रन्थों के और ज्यौतिष के प्रमाण से भी जब 
महाभारत और उपलब्ध पुराणों की प्राचीनता सिद्ध की जा चुकी, तव सन्दिग्ध 
प्रमाणो से उच्की अर्वाचीनता नहीं सिद्ध हो सकती | इससे हमारा पृूर्वोक्‍्त 
सिद्धान्त ही पुष्ट रहता है कि वैदिक वाठमय के अतिरिक्त जितना वाडमय 
आजकल उपलब्ध है, उसमें उपलब्ध पुराण सबसे प्राचीन है और वे चार हजार 
वर्ष से इधर के कभी नहीं कहे जा सकते | इसका प्रपञठच हमने अपने 'पुराण- 
पारिजात' (सस्क्ृत) नामक ग्रन्थ में बहुत विस्तार से लिखा है। इस सारभत 
ग्रन्थ में इतना ही पर्याप्त होगा। 


पुराणों के विषय 


हम यह स्पष्ट कर चुके है कि पुराण एक अत्यन्त प्राचीन भारतीय विद्या था 
और उस- विद्या के प्रतिपादक ग्रन्थों का नाम भी पुराण ही था। इस पुराण- 
विद्या मे किन-किन विषयों का अन्तर्भाव है, यह यहाँ संक्षेप में बतलाया जाता है। 
वैसे तो आगे चलकर पुराणों मे विषयों की दृष्टि से एक भाण्डार-सा दिखाई देता है । 
उनमें कौन-से विषय प्रधान हैं और कौन-से विषय प्रसंगागत, इसकी आलोचना 
भी पुराणों में ही प्राप्त होती है। पुराण ग्रन्थ स्वतः ही यह सूचना दे देते है कि 
उनके मुख्य प्रतिपाद्य विषय पाँच है--१ सृष्टि, २. प्रतिसृष्टि, ३ वंश, ४. मन्वन्तर 
और ५. वंशानुचरित : 
सर्गश्च प्रतिसर्गश्च वंशों सनन्‍्वच्तराणि च । 
वंशानूचरितं चैव पुराणं पञ्चलक्षणम्‌ ॥। 
पुराणों में पाँच विषयो की प्रधानता को बतलानेवाला यह पद्य प्राय. सभी 
पुराणों मे कुछ-कुछ पाठभेद से आया है | सबसे पहला विषय है सृष्टि । 
इस प्रकरण में जगत्‌ की उत्पत्ति को ही, सभी पुराणों मे, विस्तार से समझाया 
गया है। प्रतिसर्ग का अर्थ है कि दिखलाई देनेवाले इस सम्पूर्ण चराचर विश्व 
का समय-समय पर प्रय हो जाना। वंश नाम के भ्रकरण में संसार के जो 
उपादान कारण है, उनकी क्रमिक परम्परा का वर्णन होता है । वंशानुचरित से तात्पर्य है 
कि वंश में जो पदार्थ आये, उनके विषय में कुछ विशेष कहना । ऋषि, राजा 
आदि के वश और उनके चरित भी इन्ही प्रकरणों मे समाविष्ट कर लिये जाते है । 
कई विद्वान्‌ प्रतिसृष्टि का अर्थ अनुसृष्टि ही करते हैं। उनके मतानुसार पदार्थों 
का उत्पत्तिक्रम तो प्रतिसृष्टि या प्रतिसर्ग मे ही आ जाता है । वंश और 
वशानुचरित में ऋषि, राजा आदि के वंश और चरित ही लिये जाते है। 
मन्वन्तर नाम के प्रकरण में सृष्टि के प्रारम्भ से प्ररूय-पर्यन्‍्त कितना समय 
व्यतीत होता है, इसकी पूरी गणना है | किसी-किसी पुराण में प्रतिस्गं का 
अर्थ प्रढद्य॑ न करके आविसृष्टि के अनन्तर उत्पन्न होनेवाली दूसरी अवान्तर 
सृष्टि, जो आगे बतलाई जायगी, किया गया है। जब सृष्टि होती है, तव 
प्रढय भी अवश्य होगा, अत'* प्रछय की पृथक्‌ गणना की आवश्यकता उन पुराणों 
में नहीं समझी गईं । 
इन पाँच विषयों में भी किस-किस विषय के अन्तर्गत किन-किन बातो का 
विवरण है, इस बात को भी अनेक पुराणो में स्पप्ट किया गया है। जैसे 
विष्णुपुराण से प्रइत की शैली में इस प्रकार कहा गया है कि-- है घर्मज्ञ! 
में आपसे यह सुनना चाहता हूँ कि यह जगत्‌ कैसे उत्पन्न हुआ और इसके 
है । 


पक 
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बाद पुनः यह कैसे उत्मान्न होगा ? शस जगत के बनाने में किन-किन वस्तुओं 
का उपयोग हुआ है ? इस घराचर का मूल कारण वया है? यह पहले 
कहाँ छीन था ? आगे फहाँ छीन होगा ? भूतों की तथा देवों की उत्पत्ति 
कब और मंसे हुईं ? समुद्र, पर्वत--४नकी उत्पत्ति का रहस्य क्या है? भूमि के 
स्थित रहने का कारण क्‍या है? सूर्यादि मण्ठछों की स्थिति और उनका 
परिमाण क्‍या है? देवता आदि के वश् कौन-से हैं? मन्वन्तरों का विस्तृत 
परिचय क्या है? चारों युगो में विभवत कल्प सिसे कहते हैं ? कल्पनाओं का 
स्वरूप वया है? भिन्न-भिन्न थूगो के समस्त धर्म क्या है? देवता, ऋषि और 
भनुष्यो के जो आचार-व्यवहार हैँ, हैँ महामुने / वह मुझे वतलाइए । भगवान्‌ 
वेदब्यास के द्वारा वेद की चिभिन्न शाखाओं का प्रणयन किस प्रकार हुआ है ! 
ब्राह्मपादि के और आश्रमवासी जनो के धर्म क्या हैं? इन सब बातो को हैं 
वासिष्टनतन्दन ! में आपसे सुनना चाहता हूँ ।/! 
उपर्युक्त प्रसंग में भूतो के परिमाण, देवादि की उत्पत्ति, समुद्र, पर्वत तथा 
भूमि के संस्थान, सूर्य का सस्थान, ये सव वाते सर्ग के अन्तर्गत आती हैं। 
देव, ऋषि, मनुष्य आदि वश वश” के अन्तर्गत आते हैं। कल्प, उनके भेद, 
यूगों के धर्म आदि “मन्वन्तर' प्रकरण के वर्णनीय विषय हूँ। देवता, ऋषि और 
मनृष्यादि के चरित्र तथा वेद-शाखाओं का विभागीकरण वश्ञानुचरित' में आते है । 
कुछ पुराणों में पाँच और मिलाकर पुराणों के दस लक्षण बताये गये हैं । 
भागवत (स्कन्ध २, अध्याय १०, इलोक १७ ) में १. सर्ग, २. विसर्गे 
३. स्थान, ४. पोपण', ५. 'भूमि', ६ 'मन्वन्तर', ७ ईशानुकथा “निरोध, 
९. मुक्ति! और १०. आश्रय, इन १० विपयो को वर्णनीय विपय 
के रूप में लिखा है। आगे के इलोकों में उनमे से प्रत्येक का स्वरूप- 
परिचय कराया गया है। वे इस प्रकार है--भूत, तन्मात्रा, इन्द्रिय, बुद्धि आदि 
की उत्पत्ति सर्ग'! शब्द से ली गईं है । गुणो की विपमता, अर्थात्‌ न्यूनाधिक 
भाव से पुरुष द्वारा जो भागे सृष्टि होती है, वह 'विसर्ग! कहा जाता है| 'स्थिति' 
शब्द से भगवान्‌ का विजय और “पोषण” जब्द से भगवान्‌ का अनुग्रह विवक्षित है । 
इसी आधार पर श्रीवल्लभ-सम्प्रदाय को प(ुष्टि-सम्प्रदाय' कहा जाता है, 
क्योकि वह भगवदनुगृहीतों का सम्प्रदाय है। भमनन्‍्वन्तर' जब्द से मन्वन्तरों के 
धर्म विवक्षित है और “भूति” शब्द से कर्मों की. वासना अभिप्रेत है। ईशानुकथा 
से अवतार और उनके अनुगामियों की कथा विवक्षित है | “निरोध/ शब्द से 
प्रढय/ लिया गया है, जिसमें भगवान्‌ अपनी शक्तियों के साथ शयन करते हैं| 
मुक्ति! शब्द से जीव का विक्ृत भाव छोडकर स्वरूप में अवस्थान कहा गया है। 
आश्रय! छब्द से वन्ध, मुक्ति आदि सबका कारण परब्रह्म ही लिया गया है। 
आगे भागवत मे ही १२वें स्कन्ध में सप्तम अध्याय के अष्टम इलोक से कुछ पाठ- 
जैंद से इन १० लक्षणों को फिर गिनाया गया है । ब्रह्मवैवत्तपुराण में यह कहा 


१. विष्णपुराण, अंद्य १, अध्याय १, इलोक ४ से १० तक! 


पुराणों कै विषय ५१ 


गया है (कृष्णखण्ड, अ० १२३, इलो० ६-१२) कि १. सर्ग, २. प्रतिसगरे, 
हे. बंद, ४. मन्वन्तर, ५ वशानृचरित, ये उपपुराणो के विषय है और 
महापुराणो के विषय (१. सृष्टि, २. विसृष्टि, ३. स्थिति, ४. पाछन, 
५. कर्मो की वासना, ६. मनुओ की वार्ता, ७. प्रदयो का वर्णन, ८, मोक्ष 
का निरूपण, ९. हरि का कीत्तंत, १०० वेदों का विभाजन, ये १० है। इन 
स्थलों का विचार करने पर ३ स्थानों पर जो यह १० लक्षणों की चर्चा हुई है, 
वह शब्दमात्र का भेद है, अभिप्राय एक ही है। श्रीमद्भागवत (स्कन्ध १२) में 
१. सगे, २. विसर्ग, ३. वृत्ति, ४. रक्षा, ५. अन्तर, ६. वंश, ७. वंशानुचरित, ८, संस्था, 
९. हेतु और १०. अपाश्रय, ये रक्षण कहे गये है । दूसरे स्कन्ध में सर्ग और विसर्ग इन 
दोनों के लिए समान शब्द ही रखा गयो है। अन्तर को स्पष्ट करने के लिए 
भन्वन्तर' शब्द रख दिया गया है। अपाश्रय' के स्थान पर आश्रय' ही रखा गया है । 
हेतु! का अर्थ माना गया है, जीव के ससारचक्र मे पड़नें का कारण वे 
अविद्या, कर्म आदि है, जिसको वहाँ द्वितीय स्कन्ध मे 'ऊति” शब्द से कहा गया है। 
कमेवासनाओ का नाम ही 'ऊति' है। इस प्रकार, पाँच लक्षणों मे तात्त्विक समानता है । 
इसके आगे वंश और वश्ञानुचरित को “ईशानुकथा'” शब्द से कहा गया है। 
इसका अर्थ है हरि, अर्थात्‌ भगवान्‌ और उनके भक्‍तों की कथा । इसमें ऋषियों, 
राजाओं आदि के चरित्रों का भी संग्रह स्पष्ट है। वंश के विना वंशानुचरित 
का कथन समीचीन नहीं हो सकता, अतः वंश का वंशानुचरित में ही अन्तर्भाव 
समझ लिया जाता है। द्वादश स्कनन्‍्ध में सस्था' शब्द से चार प्रकार का प्ररूय 
बोधित हो जाता है। इन चारों में विलक्षणता दिखाने के लिए ह्ितीय स्कनन्‍्ध 
में अपुनरावत्तेन-रूप मुक्ति अलग कही गई है और “निरोध' शब्द से वहाँ नैमित्तिक 
और प्राकृतिक प्रलय का अभिग्राय है। हादश अध्याय में अवतारो के वर्णन को, 
जिसके लिए ह्वितीय सस्‍्कनन्‍्ध' में पोषण शब्द आया है, रक्षा” शब्द से कहा 
गया है। उसी के लिए द्वितीय अध्याय में ईशानुकथा' और 'पोषण' ये दो अछूग- 
._ अलग शब्द दिये गये है। उपर्युक्त क्रम से दो का तो अन्तर्भाव दिखाया गया और 

दो को पृथक्‌-पृथक्‌ रखा गया। अत., पुराणो के नौ लक्षण बन गये। बारहवें 
अध्याय में परस्पर उपम्देनी के रूप में श्राणियो की जो जीवन-रूप स्थिति वृत्ति' 
शब्द से कही गई है, उसे दूसरे अध्याय में स्थान! शब्द दिया गया है। स्थान की 
व्याख्या में जो यह कहा गया है कि स्थान का अर्थ है स्थिति या “वैकुण्ठ का 
विजय', उसका अभिप्राय यह है कि विष्णु का नाम ही वैकुण्ठ है। और, विष्णु 
का प्रधान कार्य जगत्‌ का पालन करना है, उस विष्णु का यही विजय कहा 
जाता है कि संसार-चक्र अन्न और अचन्नाद इन दो स्थितियों से पृष्ठ होता रहे, 
चलता रहे, भोग्य और भोक्‍ता की परम्परा जगत्‌ में अवाघ रहे, आदान और 
प्रदान का प्रवत्तंन होता रहे, वही स्थिति” या “वैकुण्उ-विजय' है । इस प्रकार, हम 
देखते है कि भागवत में दो स्थानों में जो पुराणों के दस लक्षण गिनाये है, उनमे 
आपाततः भेद प्रतीत होने पर भी विचार करते पर दब्दभेद-मात्र रह जाता है, 
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विपय भिन्न-भिन्न नहीं हैं। बवता अपनी शैली की विलक्षणता से एक ही विपय की 
बहने के लिए विभिन्न शब्दों का आश्रय छे लेता है, परन्तु उससे विपय में कोई 
भेद नहीं आता | ब्रह्मवैवत्तपुराण के जो दस लक्षण हैं, उनमें १, सृष्टि, २. विसृष्टि, 
३ स्थिति, ४. कर्मवासना, ५ भमनुवात्ता, ६. प्रद्य का वर्णन, ७. मोक्ष का निरुपण ये 
सात विपय तो स्पष्ट रुप से पूर्वोक्त विपयो के समान ही हैं। ब्रह्मवैवर्त में हरि 
का कीर्तन भी पुराण का विपय कहा गया हैं। वह भागवत के द्वितीय स्कत्छ में 
“ईणानुकथा' शब्द से गृहीत हुआ और द्वादण स्कन्ध में इसे हम आश्रय धाव्दार्य के ही 
अन्तर्गत मान सकते है। पोषण भी उसी के अन्तर्गत आ जाता है। वेदी के पृथक्‌ 
भाव से वेदों का व्यासकृत घाखा-विभाग ही प्रतीत होता है । वह ईवानुकथा 
के ही अन्तर्गत आ जायगा। क्रम या अक्रम से वार्ता और पृथक्‌-पृथक्‌ से वानु- 
चरित का संकेत है। अत", यह स्पप्ट 'हो जाता है कि थे ब्रह्मवैवरत्त के लक्षण भी 
कुछ शब्दभेद से भागवतों के दमलक्षण ही हैं। इनमें आपस में विपय की दृष्टि 
से कोई अन्तर नही। 
वास्तविक दृष्टि से देखने पर तो ये दस लक्षण भी पुर्वोक्त पाँच छक्षणों के 
विस्तार-मात्र है। इन दसो में ऐसी कोई नवीन वात नही है, जो उपर्युक्त पाँच 
लक्षणों से वोधित न हो गई हो | भागवत के दश्म स्कन्ध में सगे, प्रतिसर्ग (प्रतय- 
सस्था) वश, वश्ानुचरित और मन्वन्तर, इन पाँच छक्षणो का निरूपण इन्ही शब्दो 
से किया गया है। दूसरे स्थछों पर इन पाँचों का जिस प्रकार सकलन किया 
गया है, उसे अभी हमने देखा । अवशिष्ट जो पाँच है, उनमें विसर्ग तो सुृष्ठि का 
ही अवान्तर भेद है। आश्रय शब्द से ईश्वर का ही ग्रहण होता है और वह 
ईद्वर सृष्टि का निर्माता माना गया है। अत , सृष्टि के वर्णन में उसका भी वर्णन 
अन्तर्भूत हो जाता है। हितु' या 'ऊति' शब्द से कही गई कर्मवासना' सृष्टि की 
कारण-सामग्नी के अन्तर्गत है, अतः वह भी सुष्टि के वर्णन में ही अन्तर्भूत होती है ! 
वृत्ति' या स्थान! शब्द से कहा जानेंवाला परस्पर उपमर्च-उपमर्दक भाव 
स्पष्टठतया वंद्यानुचरित में अन्तर्भूत हो जाता है। ईशानुकथा, पोषण या रक्षा भी 
वश्ञानुचरित में ही अन्तर्भूत समझनी चाहिए । क्योकि, ईशानुकथा में ईइवर के 
अवतारों का निरूपण होता है और ये अवतार किसी-व-किसी वंश में ही 
आविर्भूत होते हैं। इसलिए, वशानुचरित में अवतारों की कथा का भी सम्रह 
अभिप्रेत है । इसलिए यह स्पष्ट हो जाता है कि ये १० पुराणों के लक्षण पूर्वोक्त 
पाँच लक्षणों में ही अन्तर्भूत है । उनसे इनका कोई विरोध नहीं | भागवतादि में 
इनके निरूपण का अभिप्राय यह है कि इन पुराणों में भगवान्‌ के चरित्रो का 
मनन ही प्रधान प्रयोजन है, जैसा कि भागवत के आरम्भ से ही स्पष्ठ हो जाता है। 
अतः, इनमें भगवद्वर्णन के प्राधान्य होने से उनकी प्राप्ति या उपासना के अंगो को 
पथक समझाने के लिए गिना दिया गया है। 
यह सभी शास्त्रों के लिए एक सामान्य वात है कि उन शास्त्रों के कुछ मुख्य 

रूप से प्रतिपाद्य विषय होते हैं तथा उनमें अन्य अनेक आ्रासगरिक विपयो का भी 
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अप्रधान रूप से समावेश हो जाता है । उदाहरण के लिए, मनुस्मृति आदि धर्म- 
शास्त्र-गन्थो में सृष्टि का निरूपण किया गया है, जो धर्मेशास्त्र का अपना 
विपय नही है। इसी प्रकार, उन्ही धर्मशास्त्र-प्रन्थों में आध्यात्मिक और दार्शनिक 
विषयों का भी निरूपण मिलता है। दरश्शन-प्रन्थो में भी प्रासद्धिक रूप से धर्म 
का विषय आया है। जब हम उन शास्त्रों के स्वतन्त्र विपयों की गणना करेगे, 
तब उनके विद्योेप रूप से विवेचनीय विपयो की ही गणना होगी, न कि सामान्य 
विपयो की | सामान्य विषय किसे समझा जाय और विशेष विषय कौन-से हो, 
इसका ,निर्णय यही है कि जिन विपयो का विवरण प्रधान रूप से दूसरे विषय के 
ग्रन्थों मे हो, वे विपय प्रकृत विषय के प्रन्थों में अग्रधान है, तथा जिन विषयों 
का वर्णन प्रकृत विषय के ग्रन्थों में प्रधान रूप से हो तथा अन्यत्र उनका सकेत- 
मात्र मिलता हो, वे विपय प्रकृत में प्रधान हैं। यह स्पष्ट है कि पुराणो के सूष्टि 
आदि पाँच विषय ही मुख्य है; क्योकि अन्य धर्मशास्त्रादि विषय के भ्रत्थों में उनका 
स्पष्ट विवरण नही, सकेत-मात्र है। पुराणों के दस लक्षणों की गणना में जो 
कर्म, वासना, ईश्वर आदि विषयो का परिगणन किया गया है, वे पुराणों के 
प्रधान विपय नहीं मानें जा सकते; क्योकि उनका प्रधान रूप से निरूपण वेद, 
दर्शन, उपासना तथा धर्मंशास्त्र के ग्रन्थो मे मिलता है। चर्चा-मात्र के आ जाने 
से ही पुराणो मे कही गईं सभी बातो को यदि पुराणो का विषय मान लिया जाय, 
तब तो विद्याओ मे श्ञायद कोई भी ऐसी विद्या न होगी, जिसका पुराणों में उल्लेख 
न हो। वे सभी विद्याएँ पुराणो की विषयभूत है, यह कथन तो साहस ही 
होगा । अतः, यही मानना उपयुक्त होता है कि पुराणों मे अन्य विषय प्रसंगागत-मात्र है । 
लक्षण-रूप में कहे जाने योग्य तो वे ही पॉच, सृष्टि, प्रतिसृष्टि, वश, मन्वन्तर 
वंशानुचरित विषय है, जिनको बतलाने के लिए ही पुराण-विद्या प्रकाशित हुईं। 
श्रीमदभागवत महापुराण का तो प्रादुर्भाव या प्रणयन भगवद्भक्तो के तथा 
भगवान्‌ के ग्रुणधर्मो के कीत्तेंच के लिए ही हुआ है, यह भागवत के उपक्रम से 
ही स्पष्ट हो जाता है। अत., उसके वर्णनीय विषयो में भगवान्‌ की छीछाओ का, 
उनकी पूजा-अचेना का भगवद्भक्तो के चरित्रो का वर्णन सु-सगत है। यही कारण है 
कि भागवत के दस लक्षणों मे उन्हीं विषयो को महत्त्व दिया गया है। इतना ही 
नही, भागवत का मुख्य विषय तो परन्रह्म का निरूपण करना है, अन्य नौ छक्षण 
तो उस दह्यम आश्रय-हूप विपय के स्पष्ट ज्ञान के लिए है। इसी बात को 
भागवत में कहा गया है कि ददामस्य विश्युद्धथर्थ नवानामिहलक्षणम्‌ । 
वह दरशम परन्रह्म-रूप विषय ईदवर के अनुग्रह के विना प्राप्य नही हो सकता, 
अतः ईश्वर के अनुग्नह की भ्राप्ति के हेतु भक्ति-पोषण आदि का वहाँ प्रधानता से 
उल्लेख युक्तिसिद्ध है। परन्तु, अन्य सभी पुराणों मे भी इन विषयो की प्रधानता 
ही है, यह नहीं माना जा सकता। क्योकि, भागवत के प्रारम्भ मे ही देवषि नारद ने 
भगवान्‌ वेदव्यास से यह कहा कि आपने पुराणों मे अन्य अनेक विषयों का 
तो विस्तार से वर्णन किया है, परन्तु त्वया भागवता धर्मा. प्रायेण न निरूपिता:; 


धडं पुराण-परिशीलन 


भर्थात्‌ आपने भागवत धर्मों का, अर्थात्‌ भवितमार्ग का निरूपण प्राय: कही नदी 
किया है। इसी पर भगवान्‌ वेदव्यास ने श्रीमदभागवत मंहापुराण की रचना 
की । यदि अन्य पुराणों में भी भगवच्चरित्रों का पर्याप्त वर्णन होता, तो नारद 
ऐसा क्‍यों कहते और भगवान्‌ व्यास उसको क्यों स्वीकार करते । यद्यपि ईव्वर 
ओर भक्ति का विचरण अन्य पुराणों में, विशेष रुप से महाभारत में मिलता है, 
तथापि दूसरे पुराणों का मुख्य श्रतिपाद्य विषय सृपष्ठि आदि ही है, महाभारत में 
भी भारतवंगीय क्षत्रियों का वर्णन ही प्रधान है, अत. ईबव्वर और भक्ति का वर्णन 
वहाँ भी ग्रौण रुप से द्वी मानना होगा। 
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भागवत के १० लक्षणों में यह रहस्य प्रतीत हो रहा हैं कि जन्माचस्य यत. 
आदि के हारा सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और संहार का कर्त्ता ही ईव्वर माना 
गया है। श्रुति में भी कहा गया है-- 
यतो वा इमानि भूतानि ज/यन्ते, यत्र जातानि जीवन्ति, यत्‌ अ्रयन्त्यभि- 
संविशन्ति आदि । 
आगम के प्रत्यभिज्ञा-दर्शन में 'परमशिव' शब्द से कहे गये परमेश्वर के द्वारा 
पाँच कार्यों का संपादन बतलाया गया है। परमश्चिव के वे पाँच कार्य हैं-- 
१. सृष्टि, २. स्थिति, ३. संहार, ४, विलयन निग्रह और ५. अनुग्रह | इनमे 
प्रारम्भ के तीन कार्य तो पूर्वोक्त श्रीत ही हैं। जीव को वन्धन में लेना तथा 
उसपर अनुग्रह करके उसे मुक्त करना ये दो वातें यहाँ अधिक वतलाई गई है। 
भगवान्‌ या परमद्षिव के इन्ही पाँच कत्यों को श्रीमद्भागवत में सर्ग, स्थान, 
निरोध, विसर्ग और पोपण शब्दों से कहा गया है। पाँच कार्यो के परिचाकक 
परमेश्वर के दो स्वरूप हैं। एक वह रूप है, जिसका आश्रय उपासना में भक्‍त छोग 
लिया करते है। उस रूप में अनुग्राहकत्व भी है, अर्थात्‌ उस रूप की उपासना से 
भक्‍तो की इप्टसिद्धि भी होती है। उस रूप को दस छक्षणों में आश्रय जन्द से 
कहा गया है। परमेश्वर का दूसरा रूप वह है, जो सम्पूर्ण जगतू का परिचालन 
करता है। वह काछ-रूप है, उसे ही दस छक्षणों में मन्वन्तर कहा गया है। 
इस प्रकार, ईश्वर-प्रतिषादक भागवत में ईदवर-निरूपण से सम्बद्ध सात लक्षण 
हो जाते हैं। अपने कर्मानुसार कर्मपाश मे बांधकर जीवभाव को प्राप्त प्राणी के 
सम्बन्ध में ससार-मार्ग में डालनेवाली 'कति! ( कर्मवासना ) और उस जीव- 
भाव को प्राप्त प्राणी को मुक्त करने की साधिका ईआनकथा एवं पोपण की 
फलभूता मुक्ति--ये तीन लक्षण और जोडे गये है। पूर्व के सात और ये तीन 
मिलाकर जो दस छक्षण वनाये गये है, उनकी युक्तियुक्‍्तता जीव और ईइवर के 
सम्बन्ध को मानकर ही समझ में आा सकती है। और, ये दस लक्षण सभी पुराणों 
के सामान्य लक्षण नही है, अपितु भागवत के विशेष लक्षण हैं; क्योकि भगवान्‌ 
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में ही प्रधान-हूप से सर्वव्यापी, सर्वतियन्ता जगढीववर और उसकी आराधना में 
अधिकार रखनेवाले जीव का वर्णन किया गया है। यही कारण है कि ये दस 
लक्षण भागवत में ही कहे गये है, अन्य किसी पुराण में इनका विवरण नही 
मिलता । भागवत के १२वे स्कन्ध में जो यह कहा गया है कि ये दशलक्षण 
महापुराणों के हैं--उसका तात्पर्य यही छगाना होगा कि प्रसगागत रूप से इन 
सव वातो का निरूपण प्रायः सभी पुराणों में मिल्ल जाता है। अथवा दूसरा 
समाघान यह भी है कि ये दह्वलक्षण पुराणों में सर्वत्र पाये जानेवाले पाँच 
लक्षणों की व्याज्या है। ब्रह्मवेवत्तपुराण में भी एक जगह पहले पुराणों के पाँच 
लक्षण बतरहाकर भागवत महापुराण का अनुवत्तेन प्रकाशित करने के लिए भागवत 
के अनुसार दस लक्षण भी कह दिये गये है । वहाँ भी पाँच और दस लक्षणों को 
अलूग-अरहूग गिनाकर यह कहा गया है कि पाँच उपपुराणों के लक्षण हैं-और 
दस महापुराणों के लक्षण । उसका भी अभिप्राय यही है कि ब्रह्मव॑वत्तपुराण 
में अपने को महापुरुष कहने के लिए यह कह दिया गया है। यथार्थ रूप में तो 
कई उपपुराणों में ये पाँच विषय नहीं मिलते । देवीभागवत (स्कन्ध १-१८) में भी 
अन्य पुराणों की भाँति पाँच लक्षणों का कथन करके सर्गे और प्रतिसगं का विरक्षण 
मार्ग से विवरण दिया गया है कि “उस भगवती की तीन ग्रुणो के अनुसार तीन 
महाशक्तियाँ है--सात्त्विकगुणप्रधाना महालक्ष्मी, राजसगुणप्रधाना महासरस्वती 
और तामसगुणप्रधाना महाकाली । इस प्रकार, इन तीन महाशक्तियों का सृष्टि 
के प्रवत्तेन और विस्तार के लिए जो स्वरूप-धारण करना है, उसको गास्त्र- 
विज्ञारदों ने सर्ग का पहला रूप माना है। और, उसके बाद विष्णु, ब्रह्मा और 
रुद्र की उत्पत्ति संसार की उत्पत्ति, पाछ़॒व और संहार के लिए हुई। इसे प्रतिसर्ग 
कहा गया है। उसके बाद पुराणों में चन्द्रवर्श और सुरयेवशों मे उत्पन्न होनेवाले 
राजाओं के वंशों का कथन है। इसके अनन्तर हिरण्यकशिपु आदि के वंशों का 
विवरण और स्वायम्भुव आदि मनुओ का वर्णन है। आगे इन सब वर्णित घटनाओं 
में कितना काल ऊगरता है, इसका विवरण 'मन्वन्तर' प्रकरण मे किया गया है। 
देव, ऋषि और मानवों के बंद में उत्पन्न हुए व्यवहार और घटनाओं का इति- 
-हास वंशानुचरित में कहा गया है और अन्त में यह कहा गया है कि इस 
प्रकार पुराणों के पाँच लक्षण होते है ।” यहाँ प्रधान जो चेतना शक्ति है, उसके 
अंशरूप महारूक्भमी आदि का आविर्भाव सर्ग! शब्द से कहा गया है। उन 
शक्तियों से शक्तिमान्‌ जो ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र है, उनका आविर्भाव प्रतिसर्ग 
शब्द से कहा गया है। यह पद्धति भी देवीभागवत की अपनी है। इन विषयों 
को भी पुराणों का सामान्य छक्षण नहीं कहा जा सकता; क्योकि अन्यत्र वर्णन 
की यह भ्रक्रिया नही दिखाई देती । इसी प्रकार, स्कन्‍्दपुराण के प्रभासखण्ड 
(२-९४-९५) में यह कहा गया है कि ब्रह्मा, विष्णु, सूर्य, रुद्, भुवन का माहात्म्य 
और. संहार का वर्णन ये पुराणो के पाँच लक्षण हैं; ये भी स्कन्दपुराण के अपने 
ही लक्षण कहे जा सकते है। या इन पाँचो का भी पूर्वोक्त पाँच लक्षणों में ही 
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समावेश हो जाता है। इस प्रकार, हमने देखा कि पुराणों के सामान्य लक्षण 
सर्ग, प्रतिरार्ग आदि पाँच ही हैं। उनमें भी सर्य ही प्रधान है । थेष लक्षण सृप्टि 
के ही स्वरृप के प्रतिपादक तभा उसके शेप अंभ को पुप्ट करनेवाले है । च्सी 
लिए बृहदारण्ययः उपनिपद्‌ के भापष्य में पुराण” थब्द की व्यास्या करते हुए 
भगवान्‌ शकराचार्य ने छिखा है कि पुराणं अयदु वा ४द अगर आसीत्‌' इत्यादि | 
इससे उन्होंने भी यही सिद्ध किया कि सृष्टि ही पुराण का मुख्य लक्षण है| 
वेद के भाष्यकार श्रीमाधवाचार्य आदि विद्वानों ने अपनी व्याय्याओं में घ्सी 
अर्थ का अनुसरण किया है। हम आगे के प्रकरण में सृष्टि के विषय का विस्तार 
से विचार करेगे। 
पुराणों के चार अन्य विपय 


वैसे तो जैसा कि हम ऊपर कह आये हैं, कोई ऐसी विद्या नही है, जिसका 
सकेत पुराणों में न मिलता हो । परन्तु, उनमें भी छोकोपयोगी होने के कारण 
चार विपयों का विशेष रप से संग्रह किया गया हैं। वे विपय है--१.- आख्यान, 
२. उपाख्यान, ३3 गाथा और ४ कत्पणृद्धि . 
आख्यानैश्चाप्युपाय्यानैर्गायासिः कल्पशुद्धिलि' । 
पुराणसंहितां. चक्रेि. पुराणारयविभारद: ॥। 
(विष्णुपुराण, अंश ३, अध्याय ६-१५) 
इसका व्याख्यान विष्णुपुराण की टीका में श्रीवराचार्य ने किया है-- 
स्वयंद्ष्टार्यकय्न॑ प्राहुराव्यावक॑ बुधा: । 
श्रुतस्यार्थ्प. कथनमुपाख्यानं प्रचक्षते ॥ 
अर्थात्‌, स्वयं देखी हुई बात को कहना आख्यान कहा गया है और सूनी हुई 
बात को कहना उपाख्यान । जिन चरित्रों का कथन्‌ वंदाक्रम से हो, वे वंशानु- 
चरित नाम के प्रधान लक्षण में आ जाते हैं तथा जिन चरित्रो का वर्णन तत्तत्‌ 
स्थछो में आदर्ण के रूप में वंश के क्रम को छोडकर दुष्टान्त के रूप में किया 
गया है, उनको यहाँ आख्यान! और उपाल्यानं नाम विया गया है। जैसे महा- 
भारत में नह का उपाख्यान, सावित्री का उपाख्यान आदि हैं। मार्कण्डेयपुराण 
में मदालसा का उपाख्यान इत्यादि ऐसे अनेक दुष्टान्त हैं। यह होने पर भी 
उपर्यकत घ्छोक में स्वयदृष्ट कथन को आख्यान' गौर सुनी हुई वात के कथन 
को उपाख्यान'ं कहा गया है। कुछ विहानों ने आख्यानं और पाख्यान 
की व्याख्या में यह कहा है कि वेढो में जो आखव्यायिकाएँ सकेत-रूप से आई है, 
उनका विस्तार पुराणों में किया गया है। उन्हें ही आख्यान'ं कहना चाहिए । 
“पाख्यान' वे हैं, जो वेद या प्राचीन वादमय में सकेतित नही है। पुराणकर्ता ने 
ही उनका संकलन किया है। नल आदि राजाओ के चरित्र ऐसे ही उपाख्यान है । 
कुछ विद्वानों का यह भी कथन हैं कि वंण और (ंबानूचरित' ये दो छक्षण 
अन्य वस्तुनवृत्तान्तों की अपेक्षा सर्वथा वैज्ञानिक हैं। मनुष्यविशेष राजाओं के 


पुराणों के विषय ७ 


जो चरित्र है, वे आख्यान' ही है और प्रसंगागत जो चरित्र सगृहीत हुए है, वे 
'उपाख्यान' हैं। अतिरिक्त विषयों में तीसरा स्थान गाथा” का है। ये गाथाएँ 
बहुत प्राचीन है। वेद के ब्राह्मण-भाग में भी बहुत-सी गाथाएँ मिलती हैँ । 
पुराणों का प्रतिपादन करनेवाले श्रुतिवाक्यों मे पुराण के साथ-ही-साथ गाथा 
का भी पृथक्‌ स्मरण किया गया है । गाथा' का स्वरूप यह है कि किसी महामहिस- 
शाली वत्तमान युग या युगान्तर में उत्पन्न होनेवाले महापु्ष ते अपने अनुभवों 
का जिन इाब्दों में प्रकाशन किया और शिष्ट पुरुषों ने जिन्हे सादर स्वीकार कर 
लिया, उन्हें गाथा? कहा जाता है। महाभारत में अपने पुत्र के यौवन को ग्रहण 
करके भी अतृप्त रहनेवाले राजा ययाति ने अपने अनुभव का निम्नलिखित गाथा 
में प्रकाशन किया है--- ४ 
न जातु कामः कासानासुपभोगेन शास्यति । 
हविषा क्ुष्णवत्मेंव भूय एवाभिवर्धते । 
अर्थात्‌, 'कामनाओं के उपभोग से कभी काम शान्त नहीं होता, अपितु वह उसी 
प्रकार बढ़ जाता है, जिस प्रकार आहुति डालने पर भग्नि ।' ये गाथाएँ उपदेश 
के लिए अत्यन्त उपयोगी सिद्ध होती है, इसलिए पुराणों में स्थान-स्थान पर 
इस प्रकार की गराथाओं का संग्रह मिझिता है। यदि सभी पुराणों से इस प्रकार 
की गाथाओं को अछूग करके सकरून किया जाय, तो ससार का बड़ा उपकार हो । 
कल्पशुद्धि से कल्पो की गाथा करने का अभिप्नाय कुछ विद्वानों नें माना है। 
यह कल्पशुद्धि तो पुराणों के मुख्य लक्षणों में ही आ जाती है, इसलिए इन 
अतिरिक्त विषयों में जो कल्पशुद्धि पद आया है, उसका अर्थ धर्मशास्त्र के 
कल्पसूत्रों मे जो कर्मकाण्डों के विधान आते है और धर्मशास्त्रो में जो भिन्न-भिन्न 
प्रकार के शुद्धियों के विचार मिलते है, उनका ही यहाँ कल्पशुद्धि पद से ग्रहण करना 
उचित होगा । इस प्रकार, सक्षेप मे हमने इस प्रकरण में पुराणों के विविध लक्षणों 
की चर्चा की । अब आगे उनमे से प्रत्येक का विस्तृत विवरण प्रस्तुत किया जायगा | 
इस प्रकार, पुराणों की संख्या, वक्‍तृपरम्परा, विषय आदि का निर्देश कर अब 
पुराणो के विषयों मे प्रवेश करने के पहले पुराणकर्त्ता भगवान्‌ वेदव्यास का परिचय 
देना आवश्यक समझकर उसका आरम्भ करते है। इसके साथ ही पुराणों में 
जिस प्रक्रिया का उन्होने अवलम्बन किया है, उसका भी सक्षिप्त परिचय दिया 
जाता है, जिससे पुराणों के विषय समझने में सुगमता हो सके । 
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भारतीय वाडमय-मन्दिर के प्रधान निर्माता, प्राचीन ऋषि-मुनि-मण्डलू .के 
देदीप्यमान रत्न, ज्ञान-समुद्र के मदराचल भगवान्‌ कृष्णहैपायन वेदव्यास विष्णु 
के एक अवतार माने जाते है। श्रीभागवत आदि पुराणों में चौवीस अवतारों 
में उनकी भी गणना है। 

यो, तो भगवान्‌ कृष्ण ने भगवदुगीता के विभूति-अध्याय के अन्त में बताया है 
कि सम्पूर्ण विश्व ही मेरी विभूति है, मैं एक अश से सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ 
में व्याप्त हूँ ।” परन्नह्म परमात्मा सर्वशक्तिमान्‌ कहा जाता है। ससार में श्रत्येक 
प्राणी या अप्राणी में जो कुछ शक्ति या साम्थ्य का अदा है, वह उसी घक्ति- 
धन परमात्मा से प्राप्त है। इस आधार पर सम्पूर्ण जगत्‌ को ही भगवान्‌ का 
अवतार कहा गया है। किन्तु, सव प्राणियों में प्रत्येक शक्ति की एक सीमा मानी 
जाती है। उस सीमा के भीतर ही न्यूनाधिकता या तर-तमभाव सब प्राणियो 
में रहता है। जहाँ उस सीमा का भी अतिक्रमण हो जाय, सर्वताधारण से विशेष 
अधिक मात्रा मे जहाँ कोई शक्ति देखी जाय, उसे मुख्य अवतार कहकर सबका 
पूज्य माना जाता है। भगवद्‌गीता में भी यही कहा गया है-- 

यद्‌ यद्‌ विभूतिमत्सत्व श्रीमदुरजितमेव वा। 
तत्तदेवावगच्छ त्व॑ं मम तेजोड्शसम्भवस्‌ ॥। 

अर्थात्‌, 'जिस प्राणी में विशेष चमत्कार देखो, असाधारण रूप में समृद्धि या 
ओज-बल पाओ, उसे मेरे तेज का एक अदा समझो ।” यही अवतारो का रहस्य है । 
जहाँ किसी भी शक्ति की विद्येष विलक्षणता पाई जाय, उसे भगवान्‌ का 
अद्यावतार या कलावतार कहा जाता है। 


व्यास : एक पदवी 

भगवान्‌ व्यास ज्ञानशक्ति के अवतार माने गये है, अर्थात्‌ उनका ज्ञान 
मनुष्य के ज्ञान की सीमा से बहुत अधिक वढ़ा हुआ था। इस ज्ञानशक्ति की 
अलौकिकता के कारण वह अवतारो में परिगणित हुए । 

बेदव्यास या व्यास उनकी एक पदवी है । यह अधिकार का नाम है। ऋषि- 
मनियों में उनके कार्य या अधिकार के नाम ही प्रायः प्रसिद्ध होते हैं। जो ऋषि या 
मनि जिस प्राणशक्ति का आविष्कारक या दूसरे शब्दों में उपासक रहा, वह 
उसी शक्ति के नाम से प्रसिद्ध हुआ | वसिष्ठ, विद्वामित्र, कदयप आदि नाम 
उपास्य शक्ति के अनुसार ही प्रसिद्ध हैं। उनके व्यक्तिगत नाम दूसरे 
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कैही-कही पाये जाते है। इसी प्रकार, पुराणों के निर्माता का व्यक्तिगत नाम 
कृष्णद्ैपायन है और पदवी या अधिकार का नाम व्यास या वेदव्यास । 

क्ृष्णहैपायन शब्द मे भी कृष्ण और हैपायन दो शब्द जुड़े हुए है। उनमे 
कृष्ण ही मुख्य व्यक्तिगत ताम है। हेपायन शब्द उत्पत्ति-स्थान के सम्बन्ध से 
विदेषणरूप में जोडा गया है। 


तीन कृष्ण 


उस युग में तीन कृष्ण अति प्रसिद्ध हो गये थे । एक भगवान्‌ वासुदेव कृष्ण, 
जो सर्वशक्तिसम्पन्न होने के कारण पूर्णावतार, स्वय भगवान्‌ ही माने जाते थे । 
दूसरे उनके मित्र अर्जुन, उनका भी व्यक्तिगत नाम कृष्ण ही था। महाभारत 
के विरादू-पर्वे मे स्त्री-रूप में गृप्त रहनेवालले अर्जुन ने कौरवों के साथ युद्ध का 
प्रसंग आने पर विराट के पुत्र उत्तकुमार को जब अपना परिचय दिया और 
अपने दस नामों की पृथक्‌-पृथक्‌ व्याख्या की, वहाँ स्पष्ट कहा है कि पिता ने 
मेरा नाम क्रष्ण' ही रखा था। ये नरावतार माने जाते है। तीसरे पुराणनिर्माता 
व्यास भगवान्‌ का भी व्यक्तिगत नाम कृष्ण ही था। इन सबके ही चरित्र विस्तृत 
“ रूप से पुराणों में वणित है। इसलिए, व्यवहार का साकये मिटाने के लिए 
दपायन शब्द विशेषण रूप से इनके नाम के साथ जोड़ा गया है। 


पराशर-सत्यवती की कथा 


अवतारो के आविर्भाव या जन्म-ग्रहण मे भी एक विशेषता रहती है। पूर्णा- 
वतार भगवान्‌ कृष्ण ने कारागृह में जन्म-प्रहण किया और उत्तका पालन-पोषण 
ग्रामान्तर में दूसरे ही व्यक्ति के यहाँ हुआ, यह सुप्रसिद्ध है। इसी प्रकार व्यास- 
देव का जन्म भी यमुना के किनारे एक द्वीप में हुआ। उसी जन्म-स्थान के 
आधार पर उन्हें द्वैपायन कहा गया। हैपायन का अर्थ है दीप के एक विभाग में 
स्थान रखनेवाला । मह॒षि वसिष्ठ के पौत्र पराशर ऋषि उनके पिता थे और माता 
सत्यवती थी, जो उपरिचर वसु की कन्या थी। लेकिन धीवर-मंल्लाहो के एक 
प्रतिष्ठित नायक के घर उसका पालन-पोषण हुआ था। ऋषि पराशर का यमुना- 
तट पर जाना, अपने पाक पिता की आज्ञा से सत्यवती का उन्हें 
उतारने के लिए नाव पर ले जाना, उसी अवसर में पराशर ऋषि का चित्त 
बिकृत हो जाना एक दैवी घटना थी। पराशर ऋषि ने चित्त का विकास देखकर 
स्वय अपने मन में सोचा था और सत्यवती को भी समझाया था कि हम उन 
तपस्वियो की श्रेणी में हैं, जिनका तप डिगाने को इन्द्र की भेजी हुई स्वर्ग को 
अप्सराएँ आती है, किन्तु अपने सयम के कारण जिनका मन कभी नही डिगता | 
ऐसी स्थिति मे अकस्मात्‌ हमारे मन में एक अद्भुत विकार पैदा हो जाना, कोई 
ईदवरीय घटना है । दैवचक्त में कोई नई बात होनेवाली है, इसीलिए यह असम्भाव्य 
घटना घटित हुई है। 


$ 
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उसी रथान पर पराथर ऋषि ने अपने तप का प्रभाव प्रकट भी किया 
कि अकस्मात्‌ चारो ओर ऐसा कुहरा छा गया कि कोई किसी को नहीं देख सका | 
इससे उनके अति तपस्वी और सयमझील होने में कोई सन्देंह नहीं रह जाता । 
इसी दँवी घटना से व्यासदेव का जन्म या आविर्भाव हुआ । 

व्यासताश्रम 

उनकी शिक्षा कहाँ किस श्रकार हुई, इसका कोई विवरण नहीं मिल्ता। 
किन्तु वंशन्राह्मण” में और पुराणों में इनके गुम” का नाम जातूकर्प्य! मिलता है। 
वैसे तो वह भगवदवतार होने के कारण जन्मस्रिद्ध ज्ञानी थे। किन्तु, सम्प्रदाय 
की रक्षा के लिए जातूकर्ण्य गुर के पास उन्होंने अध्ययन किया होगा। श्रीभागवत्त 
में उनका आश्रम सरस्वती के तट पर बताया गया है। सरस्वती कुरक्षेत्र में 
मिलती है, जो कि पश्चिमोत्तर की ओर से आती है। इससे कुरुक्षेत्र से कुछ 
पश्चिमोत्तर उनका आश्रम होना प्रतीत होता हैं। वैसे तो कई स्थानी में व्यासा- 
श्रम आजकल प्रसिद्ध है, बयोकि उतका भ्रमण सम्पूर्ण भारतवर्ष में होता रहा 
ओर जहाँ-जहाँ ठहरे, वही व्यासाश्रम प्रसिद्ध हो ग्या। किन्तु, नियत आश्रम 
कुरक्षेत्र के पास ही कही था, ऐसा अनुमान होता है। महाभारत में हस्तिनापुर 
में और युद्धस्वक में भी बार-बार उनका आवागमन वर्णित है। वह भी तभी 
उपपन्न होता हैं, जबकि कुरुक्षेत्र के समीप ही उनका आश्रम मात्रा जाय। 


वेदों का विभाजन 
- समस्त भारतीय वाड्मय में, क्या वेद, क्‍या पुराण, क्या दर्शन और क्‍या 
साहित्य, सबमें व्यासदेव के नाम की छाप है। कोई वाडमय ऐसा नहीं मिलता, 
जो व्यासदेव से सम्बन्ध न रखता हो । सब वाडमय के आधारभूत और ससार- 
भर के वाडमय में सबसे प्राचीन वेदों पर ही उनका पहला कार्य आरम्भ हुआ । 
पहले वेद एक ही था । उत्तके पृथकू-पृथक विभाग न थे । भिन्न-भिन्न ऋषियों द्वारा 
समाधि में देखे गये सब मन्‍्त्रों और यज्ञ की विधि वतानेवाले ब्राह्मणों का यह 
एक संग्रह था। उस्री में जो मन्त्र पद्य-हूप में आते, उन्हें ऋक कहते थे। 
गान-छूप में पढ़े जानेवालें मन्‍्त्रों को सामा' और गद्य-ल्प मन्‍्त्रों को बजु- कहा 
जाता था| यों गद्य-पद्म और गान इस प्रकार रचना-भेद से वेद को त्रयी कहा 
जाता है। सभी द्विज उसका अध्ययन करते थे। किन्तु, व्यासदेव ने जब देखा 
कि कलियुग आ गया, मनुप्यो की स्मृति और अतिभा दुर्वल हो गई है, सव वेद 
का अ्रहण और धारण अब इनकी शक्ति से वाहर है, तब उन्होनें उस बेद को 
चार भागों में विभकत कर दिया, जो चार संहिताओों और उनके पृथक्‌-पृथक्‌ 
ब्राह्मणों के रूप में, आज श्राप्त हो रहा है । 
बेंद का मुख्य विषय वन है। यज्ञ में यजमान और यजमान-पत्नी के अति- 
रिक्त चार ब्राह्मण कार्यकर्ता आवश्यक होते है, जो कि ऋत्विक्‌ कहे जाते हैँ 
उनके नाम हैं--होता', भध्वर्यु, उद्॒गाता' और त्रह्मा'। जो देवताओो की 
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स्तुति पद्य-रूप में पढता है, वह होता” कहा जाता है । गान-रूप में स्तुति करने 
वाला उद्गाता' कहलाता है। अग्नि में आहृति देनेवारा अध्वर्य” है, यही यज्ञ 
का प्रधान कार्यकर्ता है। इन तीनो के कार्यो का निरीक्षण करनेवाला,- वहाँ 
कोई त्रुटि होने पर प्रायद्चित्त या शान्ति-पुष्टि आदि करनेवाला त्रह्मा' 
कहा जाता है। बड़े यज्ञों में इन चारो मे प्रत्येक के सहकारी या सहायक तीन- 
तीन और दिये जाते है। 

यो सब मिलाकर सोलह ऋत्विक' हो जाते है। किन्तु, मुख्य चार ही है। 
इन चारो के कार्यो को पृथक्‌-पृथक्‌ बॉट देने के लछिए वेद को चार भागों मे 
विभकत किया गया, जिससे एक-एक भाग या एक-एक सहिता पढ़ लेने से एक 
. काये की योग्यता पूर्ण हो जाय | केवछ ऋग्वेद का अध्ययन कर लेनेवाला होता" 

बन सकता है। उसे अपने काम में दूसरी सहिता की आवश्यकता नही होती । 

इसलिए, ऋग्वेद का दूसरा नाम 'होतृवेद' भी है। इसी प्रकार उद्गाता” बनने 
के लिए केवल सामवेद-सहिता पढ लेने की आवश्यकता है और यजुबवेंद-सहिता 
का अध्ययन कर लेने से 'अध्वर्यु! का कार्य चल जाता है। इसलिए, यजुर्वेद का 
नाम अध्वर्युवेदः भी है। अध्वर्यु को जिन ऋचाओं, अर्थात्‌ पद्यबद्ध गानो के 
बोलने की आवश्यकता होती है, उनका भी सगम्रह यजुरवेद-सहिता मे कर दिया 
गया । यही कारण है कि एक-एक मन्त्र दो या तीन सहिताओ में भी पाया 
जाता है । केवरू ब्रह्मा' को चारो वेद पढने की आवश्यकता होती है; क्योकि 
वह तीनो का निरीक्षक है | यदि उनके कार्यो को स्वय न जानता हो, तो निरीक्षण 

होगा ? इसके अतिरिक्त शान्ति-पुष्टि-प्रायश्चित्त आदि कर्म करने के लिए 
अथवेवेद पढ़ने की भी उसे आवश्यकता हो जाती है। केवल एक ब्रह्मा चारो 
वेद पढा हुआ होना चाहिए। यज्न में ब्रह्मा वही हो सकता है, जो चतुर्वेदी हो । 
अन्य सब ऋत्विकू एक-एक वेद पढकर अपना कार्य चछा सकते है। 

यह सुविधा व्यासदेव ने कर दी । इससे स्पष्ट हो गया होगा कि कही तीन 
वेद और कही चार वेद क्यो कहे जाते हैं। रचना-भेद से वेद तीन है और 
ऋत्विजो के भेद से चार। इसके अतिरिक्त मन्त्र और ब्राह्मणों को भी पृथक्‌- 
पृथक उसके अनुकूछ कर दविया। मन्त्र तो यज्ञ करते समय बोले जाते है और 
ब्राह्मणों में कर्म के विधान, उनकी उपपत्ति अथवा उनके अनुकूल मन्‍्नों की 
व्याख्या होती है। उसे यज्ञकाल में बोलने की आवश्यकता नहीं होती, वह 
केवल पढ लेने और समझ लेने का विषय है। यों, यज्ञकर्म करनेवालो के लिए 
विभाग द्वारा बहुत बडी सुविधा व्यासदेव ने कर दी । 


चार मुख्य शिष्य 
व्यासजी ने अपने सम्पादित चारो वेदो के प्रचार के लिए चार भुख्य शिष्य 
बनाये थे। ऋग्वेद का मुख्य शिष्य पैक, यजुर्वेद का शिष्य वैशम्पायन, सामवेद 
का जैमिनि और अथर्ववेद का सुमन्‍्तु नाम का दिष्य था। आगे इन्ही की शिष्य- 
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परम्परा के द्वारा भिन्न-भिन्न झ्वायाओं के विभाग हुए, जिनमें कही-कही मन्तरो 
के क्रम का भौर कद्दीन्‍कही उच्चारण का कुछ सामान्य-सा भेंद हो गया हैं। 
इन थाय्याओं में कई के शहाण भी पृथकुमृथक्‌ है। यह भेद इतना वढा कि सब 
मिलाकर चारों वेंदी की १,१३१ शायाएँ हो गई । सबसे अधिक झाखाएँ साम- 
वेद की हुई; क्योंकि गान में स्व॒रो के तादतम्य से वहत भेद हो जाना स्वाभाविक 
होता है। इस आधार पर उसकी हजार थायाएँ हो गर्द । आजकल सब मिलाकर 
सात-आठ थाखाएँ मिलती है, अन्य सत्र विलुप्त हो चुकी । 


कहा जा चुका है कि आहुति देनेवाले “अध्यर्यु/ का वेद यजुवेद है । इसमे 
कर्मकाण्ड के विधिवाक्यों की बहुत आवश्यकता होने के कारण भागे चलकर 
सहिता और ब्राह्मणों का फिर मिश्रण-सा हो गया । यजुर्वेद के श्िप्य जो वैद्म्पायन 
कहें गये है, उनके भविष्य याज्ञवल्वय थे । इन दोनों गुरु-शिप्यी में किसी कारण 
कुछ विवाद हो गया | इसलिए, याज्ञवल्वय ने अपने गुर वेश्वम्पायन का सम्प्रदाय 
छोड़ दिया । 


पुराणों में लिया है कि उन्होंने वैद्वम्पायन से पढ़ी हुईं विद्या को वमन ह्वारा 
निकाल दिया था। इससे यह भी स्फुट होता है कि विद्या पढ़ने से अन्त:करण 
में जो सस्कार उत्पन्न होते है, उन्हें भौतिक रूप में छाकर तिकाछ डालने की 
प्रक्रि। भी ऋषि छोग जानते थे। आजकल भी जब पक्षाघात आदि रोगों से 
वा दारीर की अत्यन्त जीर्णता होने पर विद्याजनित संस्कारों का लोप होना 
देखा जाता है, तब किसी प्रक्रिया से उन्हें निकाल डालने की विद्या यदि रही हों, 
तो इसमें कोई आच्चर्य की वात नहीं है। अस्तु, उसके अनन्तर याज्ञवल्वय ने 
तपस्या द्वारा सूर्य भगवान्‌ की उपासना कर नये प्रकार का यजुर्वेद प्राप्त किया। 
वह आजकल शुक्लयजुर्वेद के नाम से प्रचलित है। पुराना यजुर्वेद -कृष्णयजुवंद 
कहलाता है। इन दोनो में मन्त्रों की तो प्राय. समानता है, क्रम में या पाठ भें 
कई जगह भेद भी है, किन्तु यह बड़ा भेद है कि कृण्णयजुवंद में मन्त्र आर 
ब्राह्मण मिले हुए-से है और शुक्लयजुर्वेद में वे विलकुछ भिन्न-भिन्न रूप में 
स्पप्ट हूँ । घुक्लूयजुर्वेद में मन्‍्त्रो का क्रम भी वही है, जिस क्रम से कि यज्ञ में 
उनका उपयोग होता है। इसी शुक्क्यजुर्वेद का उत्तर भारत में वहुत अधिक 
प्रचार है । इस प्रकार, वैदिक वाह्मय का वहुत विस्तार भगवान्‌ वेदव्यास के 
हारा हुआ और वेवों के इस विभाजन के कारण ही उन्हें व्यास या वेदव्यास की 
पदवी मिली । व्यासरेखागणित में वत्त की उस रेखा को कहते है, जो वृत्त के 
ठींक मध्य में दोनों परिधियों का स्पर्ण करती है, अर्थात्‌ वृत्त के अवारपार जाती है 


और बत्त को दी भागो में विभाजित कर देती है। उसी के समान बैदिक 
वाडमय के अवारपार जाकर वेदों का विभाजन इन्होने किया, इसलिए इन्हे व्यास 


की सदुआता से व्यार्सा या वेदव्यास कहा गया । संस्छत में धाठुलअत्यय द्वारा 
व्यास का अर्थ भी विभाजन ही है। 
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पुराणों की प्रक्रिया 


वेद के समान पुराण भी पहले एकरूप ही था। अनादि पुराण विद्या के 
सम्बन्ध मे भिन्न-भिन्न देवता, अवतार या ऋषि-मुनियो के समय-समय पर 
परस्पर संवाद या भ्रवचन होते थे। वे सब एक ही जगह संगृहीत थे। इस 
संग्रह का बहत बडो विस्तार था। व्यासदेव ने इसपर भी हाथ डाछा और 
उसके अट्ठारह विभाग कर दिये। वेद मे तो इन्होने किसी प्रकार का परिवत्तेन 
नही किया था, किन्तु पुराण में संक्षेप और भाषा का परिवत्तंत भी किया । 
बालक, स्त्री, अपठित, शूद्र आदि को भी जिससे बहुत-सी बातो का ज्ञान प्राप्त 
हो सके, ऐसी सरल भाषा में उन अनादि गम्भीर अर्थों को निबद्ध कर दिया। 
सबको समझाने के लिए कई जगह अति गम्भीर विषयों को रूपक के साँचे में 
ढाल दिया । जिससे कि कथा-कहानी के रूप मे अशिक्षित जनता भी उन्हें सीख 
सके और अपना कौतुक मिटा सके और आगे थोड़ा-सा संकेत देने पर ही उन गम्भीर 
अर्थों का ठीक आशय समझने में सबकी क्षमता हो जाय | उदाहरण के लिए, 
यों समझिए कि शिक्षित, अशिक्षित सभी के मन मे यह जिज्ञासा होती है कि 
ये सूर्य, चन्द्रमा कैसे बने ? किसने पैदा किये ? सर्वताधारण की इस जिज्ञासा 
को मिटाने के लिए अलंकार-रूप में एक कथा बता दी गईं कि कश्यप ने अदिति 
के गर्भ से सूर्य को पैदा किया है और अन्नि ऋषि के नेन्न से चन्द्रमा पैदा हुआ है। 
इससे विचारशक्तिहीन साधारण जनता की जिज्ञासा झ्ान्‍त हो जाती है । 
अब, जिनकी विचारशक्ति जाग उठी है, उन्हें समझाने के लिए दूसरी जगह संकेत 
कर दिया गया कि वैज्ञानिक भाषा में कश्यप, अदिति या अन्रि का क्‍या अर्थ है । 
उसके सकेत का मनन करने पर बुद्धिमान्‌ छोगो को सूर्य, चन्द्र आदि की उत्पत्ति 
का ठीक-ठीक रहस्य विदित हो जाता है। इसी प्रकार, सबके मन में यह प्रश्न 
उठता है कि यह पृथिवी का गोला किस आधार पर रखा है। उसका समाधान 
एक रूपक-कल्पना से कर दिया कि हजारो फनो का एक महासर्प शेषनाग ताम 
का है। उसके एक फन पर यह पृथ्वी रखी है। सामान्य अशिक्षित जनता 
इतने से ही सन्‍्तुष्ट हो जाती है और विवेक बुद्धिवालो को आगे दूसरे स्थान पर 
संकेत दे दिया जाता है कि शेष नाम का सर्प क्या वस्तु है। इससे उन्हें उस 
गम्भीर विज्ञान के जानने में सहायता मिल जाती है। 
सामान्य जनता प्राय” अपने जैसे हाथ-पैर, कान, नाकवाले मनुष्य रूप की 
कथाओं से ही सन्तुष्ट होती है। इसलिए, प्राय. मनुष्याकार में ही वैज्ञानिक 
अर्थों की कल्पना की गई है। यह सव ससार कैसे वना और किसने बनाया, 
इत्यादि जिज्ञासा भी सबके हृदय में स्वभावतया उठती है। कभी-कभी किसी-किसी 
पुरुष को ऐसी जिज्ञासाएँ शान्त न होने तक बड़े कष्ट का अनुभव होने 
लगता है। चित्त में एक प्रकार का क्षोभ उठने रूगता है, साथ ही वैज्ञानिक 
गम्भीर अर्थों को अद्यिक्षित या अर्धशिक्षित समाज नहीं समझ सकता । इसलिए, 


दें पुराण-परिशीलन 

उनकी सरलता से रामझा देने के लिए पुराणों में भगवान्‌ व्यास ने एक प्रकार 
का चित्र यीचा कि क्षीरसमुद्र में शेपताग पर भगवान्‌ विष्णु सोये हुए है, उनकी 
नाभि से एक कमछ उत्पन्न होता है, उस कमल से चारो ओर मुखबाले एक 
पुरुषाकारधारी ब्रह्मा प्रादुर्भूत होते है। वे ब्रह्मा ही देव, असुर, मनुष्य, पशु, 
तिर्यक्‌ आदि सब प्राणियों की सृष्टि करते हैं । इस चित्र का बहुत अंब में आथय 
धपुराणो के क्रम॑णीर्षक में स्पष्ट कर चुके हूँ । आगे भी यथावसर इसे स्पप्ट किया 
जायगा । किन्तु, वैज्ञानिक अर्थ पूर्ण रुप से ब्रिना समझे भी इस चित्र में बुढ़ि- 
प्रवेश कर युवितियुतत कल्पना इसरो निकाली जा सकती है। जैसा कि सभी 
मनुष्य-प्राणियों की उत्पत्ति नाभि-कमल से ही होती है । गर्भाशय का स्थान 
नाभि के समीप ही हैं। हसलिए, सबके उत्पादक मनुप्याकारधारी ब्रह्मा भी 
नाभि-कमल से ही उत्पन्न हुए बतलाये गये। साथ ही, भगवान्‌ विष्णु जो सबके 
पालक कहें जाते है, उनका क्षीरतागर में सोना भी उचित ही है, क्योंकि उत्पन्न 
होते ही पालन के लिए सब प्राणियों को दुख की आवश्यकता होती है। और 
पालन करनेवाले भगवान्‌ विष्णु सब प्राणियों की माताओं के स्तनों में वालक के 
उत्पन्न होते ही दुग्ध भेज देते हैं। अनन्त प्राणियों को दुग्ध देने के लिए दुग्ध 

का समुद्र ही चाहिए, अन्यथा इतना दुग्ध कहाँ से मिले । साथ ही उनको खतरे 

से बचाने के लिए मुख्य खतरेवाले सर्प को अपने नीचे दवाकर सोना भी पालन 

के लिए अत्यावश्यक है। इत्यादि अवान्तर कत्पनाओ से भी बहुत-से अर्धशिक्षितो 

के चित्त में गान्ति प्राप्त हो जाती है । पूर्ण शिक्षित पुर्प तो इन सबका वैज्ञानिक 

अर्थ समझकर ही सनन्‍्तुष्ट होते है । उन वैज्ञानिक अर्थों के सकेत भी स्थान- 

स्थान पर पुराणों में ही दे दिये गये है, जिनका स्पष्टीकरण स्थान-स्थान पर इस 

ग्रन्थ में किया ही जायगा। 


मूल तत्त्व का विवरण भी सृष्टिप्रकरण के आरम्भ में तो प्रायः वैज्ञानिक 
रूप में ही सब पुराणों में वर्णित हुआ है, किन्तु आगे कथाओं के प्रसद्भ में उस 
मूल तत्त्व के भी भिन्न-भिन्न आकार बतला दिये गये है। वह मूलतत्त्व वस्तुत- 
नामरूप से विवक्षित है, किन्तु विना नाम के किसी वस्तु का विवरण' कैसे किया 
जाय, इस आपत्ति से बचने के लिए आगे उत्पन्न हुए ससार के साथ उस मूल तत्त्व के 
जैसे-जैसे सम्बन्ध होते गये, उनके आधार पर उसके नाम भी कल्पित कर लिये गये । 
जैसा सम्पूर्ण जगत्‌ को वह वेष्टित किये रहता है, इसलिए उसे विष्णु शब्द से 
कहा गया | सव जगत्‌ उसमें निवास करता है और सब उसमे निवास करते है, 
इसलिए वासुदेव' शब्द से भी उसे कहा गया। और, वह सबके लिए कल्याण- 
कारक ही रहता है। मूलतत्त्व अपने उत्पन्न किये पदार्थों के लिए विद्वेषकर 
कैसे हो सकता है, इसलिए उसे शिव या हांकर भी नाम दिया गया। इन नामो 





१. सर्वत्रासौ समस्तन्न वसत्यत्रेति वे यत | 
तेनासौ वासुदैवेति विद्वदूमि- परिपख्वते ॥ ( विष्णुपुराण, ० १, अ० २, उलो० १२) 


भमहषि वेदव्यास और पुराणों की प्रक्रिया ६५ 


के साथ-साथ उनके भिन्न-भिन्न रूपों की भी कल्पना की गईं। इससे भगवान्‌ 
व्यासदेव ने यह भी प्रयोजन निकाला कि उन नाम-रूपों के द्वारा उस मूलतत्त्व 
की उपासना भी की जा सके। हम लोग सभी ईदवर का (मूल तत्त्व का) 
ज्ञान प्राप्त करना चाहते है। उस ज्ञान का फल यही है कि उसकी उपासना की 
जाय, अर्थात्‌ अपनी चित्तवृत्ति को उसमें लगाया जाय। किन्तु, चित्तवृत्ति विना नाम- 
रूप के नही लग सकती । हम संसारियों की ऐसी ही प्रकृति हो गईं है कि विना 
नाम-रूप के पदार्थ को हम ध्यान में ही नहीं छा सकते । इसीलिए, नाम और 
रूप की भी कल्पना आवश्यक हईं। शास्त्र में कहा है कि-- 
अचिल्त्यस्थाप्रेमबल्थ निग्ुंणस्थाशरीरिणः । 
उपासकानां सिद्धचर्थ ब्रह्मणो रूपकल्पना ॥। 
अर्थात्‌, सबका मूलतत्त्व परब्रह्म अचिन्त्य है, चित्त में नहीं आ सकता, अप्रमेय है 
अर्थात्‌ किसी प्रमाण की गति वहाँ नहीं हो सकती, क्योंकि वह निर्गुण है। 
गृुणधर्म तो आगे उत्पन्न होनेवाले है। मूलतत्त्व में वे कहाँ से आयें। अतएव, 
उसका शरीर भी नहीं। किन्तु, विना रूप के चित्तवृत्ति लग नहीं सकती, इसलिए 
ब्रह्म की रूप-कल्पना की जाती है।' ब्रह्मणो रूपकल्पना' के ढोनों प्रकार के 
अर्थ हो सकते है | त्रह्मण: यह पष्ठी विभक्ति कर्त्ता था कर्म दोनों में मानी 
जा सकती है। कर्त्ता में षष्ठी मानने पर इसका अर्थ होगा कि उपासकों की 
सिद्धि के लिए ब्रह्म अपने नाना रूप बनाता है और कमे में षष्ठी मानने पर 
अर्थ होगा कि उपासक लोग ही अपनी इष्टसिद्धि के लिए ब्रह्म के ताना रूप 
बनाते है। प्रथम अर्थ के अनुसार अवतारवाद प्रतिफलित होता है और ह्वितीय 
अर्थ के अनुसार मूत्तिपुजा का बीज प्राप्त होता है। ये दोनो ही विषय पुराणो 
में विस्तार से प्रतिपादित है । अस्तु; यहाँ कहना यही है कि मूलतत्त्व की विष्णु, 
शिव आदि रूपो मे निरूपण करने से उपासना का कार्य भी बन गया और 
विज्ञानप्रेमियों के लिए उन आकारो का वैज्ञानिक रूप भी स्थान-स्थान पर 
प्रकट कर दिया गया। जैसा कि विः्णुपुराण में विष्णु की प्रतिमा को सर्व- 
जगत्‌ रूप बताया है, उसका विवरण हम अपनी पूर्वप्रकाशित पुस्तक “बि० बि० 
और भा० स॒०” के पृ० २२८ में कर चुके है और भगवान्‌ शंकर की प्रतिमा में 
जो गंगा, सपे, विभूति आदि अन्तर्गत है, उनका विवरण भी उसी पुस्तक के 
अन्तिम भाग मे आ चुका है। उपास्य शक्ति का विवरण भी उक्त पुस्तक 
के 'शिवशक्ति”! नामक प्रकरण में बहुत कुछ आ गया है। शक्ति का विवरण 
यही आगे 'सृष्टिनिरूपण” में विस्तार से करेंगे। और, गणेश की भ्रतिमा का 
वेशानिक रहस्य भी मुद्गलूपुराणादि मे वर्णित है। वह यथासम्भव इस पुस्तक 
मे किया जायगा। इन्ही पाँच रूपो मे (विष्णु, शिव, शक्ति, गणेश और सूर्य 
के रूप में) उपासना-पद्धति प्रचलित है। 
मूलतत्त्व के आगे भी सृष्टिप्रक्रिया मे जो-जो तत्त्व आते है, उनका वर्णन 
भी पुराणों में मनुष्याकारधारी चेतन के रूप में किया ही गया है। जिससे कि 
९्‌ 
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जनसाधारण वी बुद्धि में अनायास बैठ सके । बविज्ञानप्रेमियों के छिए स्थान- 
स्थान पर उनके वैज्ञानिक संकेत दे दिये है, जैसा कि वायूपुराण में निर्देश 
मिलता हैं-- 
भ्राणो वक्षस्तु विज्ेयः सक्कत्पों भनुरुच्यते । 
अर्थात्‌, दक्ष प्राणर॒प है और मनु संकल्प रूप है। इन बातों को हम 
सृष्टिप्रक्रिया में स्पष्ट करेंगें। श्रीभागवत में एक पुरण्जन का आख्यान विस्तार 
से वर्णित हुआ है। पहले पुरझ्जत भौर उसकी स्त्री पुरञ्जनी का वर्णन ऐसे 
रूप में किया है कि आख्यान सुनते समय उसकी कल्पितता का आभास श्रोता 
के भन्र में विलकूल नहीं आता, किन्तु अन्त में स्वयं ही स्पष्ट कर दिया है कि 
पुरम्जन जीव है और उसकी स्त्री पुरब्जनी बुद्धि उत्यादि। इससे पौराणिक 
सभी कल्पित चरित्नों पर एक प्रकार से प्रकाश ठाछ दिया कि इस प्रकार की 
कल्पना से पुराणों में वहुत-से चरित्र चित्रित है। हाँ, इतना भवव्य है कि 
सृष्टिप्रक्रिय के सब्र तत्वों का विवरण आज उपलब्ध पुराणों में प्राप्त नहीं होता, 
इसलिए कई जगह अपनी बुद्धि या अटकल का ही सहारा लेना पडता है। 
पुराण-प्रन्य आज पूरे हमें प्राप्त नही हैं। बहुत-से अश उनके कालवश्न लुप्त 
हो गये है । यह भी एक कारण सबके विवरण न मिलने का उपस्थित हुआ है । 
वेद में भी मन्त्रों और ब्राह्मणों में ऐसी कल्पना के आधार पर रचे गये रूपो 
का वर्णन मिलता है और कई एक आख्यान भी कल्पित रूप से प्राप्त होते है । 
निरुक्तकार भगवान्‌ यास्क ने दैवतकाण्ड के आरम्भ में कई मन्त्रों के ऐसे 
खण्ड उपस्थित किये है, जिनमें देवताओं में मनुप्यों के जेसे अग्रो का वर्णन है 
और ब्राह्मणों मे वामनावतार, मत्स्यावतार आदि की कथाएँ विस्तृत रूप से मिलती है 
जो पुराणो में भी प्राय. उनके अनुसार ही ले छी गई हैं। वेद यद्यपि यज्ञ 
का प्रतिपादन करते है, किन्तु मनुष्यक्ृत यज्ञ प्रकृति के यज्ञ के आधार पर 
ही होते है, इसलिए मनुष्यक्ृत यज्ञों के भिन्न-भिन्न अगो की उपपत्ति वताने के 
लिए प्राकृत यज्ञ का वह अभ उनमे लिया गया है। विज्येषकर शतपथनब्राह्मण 
में ऐसे आख्यान वहुत है। उन ब्राह्मणों में उन आख्यानों का रहस्य भी आयः 
खोल दिया गया है । पुराणों में जो ब्राह्मणो के आख्यान लिये गये, उनका विवरण 
तो ब्राह्मणो के विवरण के अनुसार ही किया जायगा, इसमे सन्देह का कोई स्थान 
ही नही रहता। जो आख्यान ब्राह्मणो में नही मिलते, उनके विवरण में ही 
कठिनता उपस्थित होती है। पूर्वापर सन्दर्भ देखकर या पुराणों में ही कही उनका 
रहस्य मिले, तो उसे देखकर उनका विवरण किया जायगा। 
यह अवद्य स्मरण रहें कि पुराणों के सब आख्यान ही कल्पनामूछक नही है । 
वदा-वद्ञानुचरित के वर्णन प्रायः यथार्थ रूप मे ही चित्रित है। वेदो में भी 
ऐसे यथार्थ वृत्त वहुत-से मिलते हैं, जिन्हे काल्पनिक नहीं कहा जा सकता | 
इसका विवरण भी हम अपनी पुराणपारिजात” नाम की सस्क्ृत-पुस्तक में कर 
चुके हैं। यहाँ उनका वर्णन अग्रासंगिक समझकर नहीं किया जाता! हैः 
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इस पुराणों की प्रक्रिया के निरूपण में बहुत दूर चले भाये | प्रस्तुत विषय भगवान्‌ 
व्यास के कार्यो का निरूपण था। वही प्रसग पुनः ग्रहण किया जाता है। 
आधुनिक शैली के कई एक प्रसिद्ध ऐतिहासिक विद्वान्‌ कृष्णद्पायन व्यास! 
और बादरायण व्यास” को पृथक्‌-पृथक्‌ व्यक्ति मानते है। उनके मतानुसार महा- 
भारतादि कष्णद्वपायन व्यास की कृति है और ब्रह्मसूत्र को वे बादरायण व्यास की 
कृति ठहराते हैं। इसपर हमारा इतना ही वक्‍षतव्य है कि इस प्रकार का भेद 
मानने का कोई मूल भारतीय वाडमय के प्राचीन ग्रन्थों में नही मिलता, न जाने 
यह भेद मानने की कल्पना आधुनिक ऐतिहासिको ने किस आधार पर उठाई है । 
एक ही व्यक्ति के भिन्न-भिन्न कारणों से अनेक नाम हो सकते है, जैसा कि 
हम ऊपर लिख आये है कि इनका कंष्ण यह नाम सुख्य था। द्वीप में पैदा होने के 
कारण हैपायन शब्द भी वासुदेवक्ृष्ण आदि से भेद करने के लिए जोड़ दिया 
गया । इसी प्रकार, बदरीवन में तपस्या करने के कारण वादरायण नाम भी 
प्रसिद्ध हुआ। जैमिनिसूत्र और वेदान्तसूत्रों मे बादरायण नाम ही उल्लिखित 
हुआ है, यह ठीक है; किन्तु पुराणादि से भी बादरायण नाम कही-कही पाया 
जाता है। जैसा कि-- 
आखज्यानैश्चाप्युपाज्यानैर्गायामिः कल्पशुद्धिभिः । 
पुराणसंहितां चक्के भगवान्‌ बादरायणः ॥। 
यह पद्म कई पुराणों में मिलता है। और, भागवत में भी श्रीशुकदेवजी 
के लिए बादरायण और बादरायणि शब्द का प्रयोग उपलब्ध है। भिन्न-भिन्न 
व्यक्ति होने का तो कोई आधार पुराने शास्त्रो में हमे प्राप्त नहीं हुआ, इसलिए 
हम तो बादरायण और कृष्णह्ैपायन को एक ही व्यक्ति मानते है । 
इस प्रक्रिया से पुराणो का सगठन व्यासदेव ने किया है और जानने योग्य 
सब विद्याओ का संग्रह उनमे कर दिया है । भगवान्‌ व्यास ने पुराणो के अतिरिक्त 
एक मभहाग्रन्थ महाभारत की भी रचना की । यो तो, महाभारत में भी सभी 
विद्याओं का -संग्रह है। उसके लिए उन्होने प्रतिशा की है-- 
यविहास्ति तदन्‍्यत्न यन्नेहास्ति न तत्‌ फक्वचित्‌ । 


अर्थात्‌, जो विद्या इसमें है, वही अन्यत्र भी मिलेगी; जो यहाँ नही है, वह कही 
नही है। किन्तु, इस भ्रन्थ को इतिहास की शैली से रचा है, इसलिए यह इतिहास 
ही कहलाता है। बहुत पुराने समय से आजतक के विदेशीय विद्यानु भी इसकी 
महत्ता पर मुस्ध होते रहे और होते हे। यह भारतीय वाडमय-गगन का एक 
बहुत बडा देदीप्यमान नक्षत्र है, जिसकी प्रभा सर्वत्र फैली हुईं है। 

दर्शनशास्त्रो मे भी व्यासदेव की अमूल्य देन है। सबसे अन्तिम दर्शन 
वेदान्त' के सूत्र उन्हीं ने रचे है, जिनमे सब दशेनो की आलोचना की गई है 
और उपनिपदो के समझने के लिए तो वह एक कुजी है । इस युग के सबसे प्रसिद्ध 
आचार्यो ने उन सूत्रों पर भाष्य लिखे है और आज भारत में प्रचलित सब 
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सम्प्रदाय इन्ही के आधार पर हैं। यो, भारतीय साहित्य को अपने परिश्रम द्वारें। 
व्यासदेव ने अत्युच्च गौरव के शिखर पर स्थापित किया है । वे एक आधिकारिक पुरुष 
माने जाते है। विशेष कार्यो के लिए अधिकार प्राप्त कर जो पुरुष संसार में 
आते हैं और जबतक वह अधिकार पूरा न हो, तबतक स्थूछ वा सूक्ष्म रूप में 
जगत्‌ में बिचरते रहते है, उन्हें आधिकारिक पुम्ष कहा जाता है। भगवान्‌ वेद- 
व्यास के अधिकार की सीमा बहुत लम्बी है। इस वैवस्वत मन्वन्तर के बाद जो 
सावर्णि मन्वन्तर होगा, उसमें भी ये सप्तरपियों में एक होगे, इसलिए इन्हे चिरञ्जीवी 
कहा जाता है। इनके ही उपदेश से उनके पुत्र भगवान्‌ थुकदेव मुक्त हो गये, 
किन्तु अधिकाराख्ठ रहने के कारण स्वयं इनकी अभी मुबित नहीं हुई है और 
बहुत समय तक नही होगी । अध्यात्म दृष्टि रखनेवाले अनेक उच्च श्रेणी के 
सज्जन आज भी सूक्ष्म रूप से इनका दर्शन प्राप्त करते है और वेद-विज्ञान की 
गुत्थी सुलझाने में इनसे सहायता छेंते हैँ । 
भगवान्‌ व्यास, साहित्यिक क्षेत्र की भाँति, सामाजिक और राजनीतिक क्षेत्रों में भी 
एक प्रमुख नेता थे और इन दिग्ाओं में उनके कृतित्व बहुमूल्य हैं । 
उस युग में वेदाध्ययन का अधिकार केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य इन 
नामो से भ्रसिद्ध हिजमात्र को था। शूद्र और स्थ्री-वर्ग वेदाध्ययन में अधिकृत 
नही थे। ब्राह्मण आदि तीन वर्णो मे भी जिनका नियम समय पर या विधि- 
पूर्वक उपनयन-सस्कार न हुआ हो, वे वेदाध्ययच के अधिकार से वहिष्कृत कर 
दिये जाते थे। यह सामाजिक नियम समाज और व्यक्तियों के हित के लिए ही था, 
हेपमूलकता इस नियम में नहीं थी, जैसा कि आजकल समझा जाता है। 
गम्भीर विद्या आदि अशिक्षित या अर्धशिक्षित जनता के हाथ में दी जाय, तो 
वह उससे कोई छाभ नहीं उठा सकती । उसके समय की हानि तो होगी ही, बुद्धि 
पर अनुचित और अधिक दवाव पड़ने से बुद्धि के और अधिक विगड़ जाने का भी 
खतरा रहता है। वैसे ही, जैसे मन्दाग्निवाला पुरुष अधिक दुर्जर अन्न नहीं पचा 
सकता, और ऐसा अन्न खा लेने पर लाभ के स्थान में अधिक हानि ही उठता है, 
अथवा जैसे दुर्व पुर्प यदि अधिक व्यायाम करने छग्रे, तो उसके शरीर की पुष्टि 
न होकर उल्दे क्षीणता आने छगती है। इस प्रकार, अल्प वुद्धिवालो को ग्रम्भीर 
विपयो के चिन्तन से वचाना भी उन्ही के हित में है, ढेष का इसमें लेशमात्र 


भी स्थान नही । 
फिर भी, इस नियम का यह परिणाम तो हुआ ही कि जनता का एक बहुत 


बड़ा समुदाय ज्ञान से वचित रह गया। यह वात भगवान्‌ व्यास के अन्त.करण 
में वहुत खटकती थी। ग्रम्भीर ज्ञान को भी सरकत रूप वेकर समस्त वर्गों में 
उसका अधिकाधिक प्रचार वह निरन्तर चाहते थे। इसी उद्देश्य से उन्होने महा” 
भारत और पुराणों की रचना में स्पष्ट लिखा है--- 

स्त्रीशूब्रद्चिजवन्धूनां त्रयी च श्रुतिगोचरा । 

इति भारतमाल्यानं कृपया मुनिना कृतम्‌ ।॥ 
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अर्थात्‌, स्त्री, शूद्र और यथाविधि उपनयन-सस्कार से रहित द्विज छोग वेद 
को पढ़-सुन नहीं सकते, इसलिए व्यास मुनि ने कृपा कर महाभारत की रचना 
की है। 

महाभारत और पुराण भी उन्होने ऐसे ही एक व्यक्ति को पढ़ाये, जो वेद 
का अधिकार नहीं रखता था। इससे भी उनका उद्देश्य स्पष्ट प्रकट हो जाता है 
कि वह वेद के अधिकार से शून्य जातियो मे भी ज्ञान का प्रसार चाहते थे और 
किसी-न-किसी तरह उन जातियों के योग्य व्यक्तियो को भी उचित सम्मान 
दिलाना चाहते थे। उसका प्रतिफक भी खूब प्रकट हुआ। सूत जाति के रोमहर्षण 
और उमप्रश्नवा ने वह सम्मान पाया, जो बड़े-बड़े ब्राह्मणों को भी दुलेभ था। 


विरोध का शमन 


इस प्रसंग में यह भी विचारणीय है कि उस समय धामिक असहिष्णुता 
समाज में बढ रही थी। भिन्न-भिन्न दर्शनों के भिन्न-भिन्न मतों का प्रचार हो 
जाने से उनके अनुयायी अलूग-अलकूग समूहो में बह रहे थे तथा करें, उपासना 
और ज्ञान भी जुदे-जुदे पन्‍्थ बनकर समाज में भेद-भाव फैला रहे थे। ज्ञानी 
उपासको की निन्‍्दा करते, उपासक कर्मकाण्डियों को छोटा समझते तथा कमेकाण्डी 
और उपासक ज्ञानियो को ढोगी कहते थे। अति होने पर यह विभिन्नता भी 
समाज के लिए घातक सिद्ध होगी, यह खतरा भगवान्‌ वेदव्यास की ग्रम्भीर दृष्टि 
से बचा नहीं था। इस खतरे को मिटाने का उन्होने ब्राह्मसूत्र और भगवद्गीता 
में खूब प्रयत्त किया है। 

महाभारत-युद्ध में भगवान्‌ कृष्ण का अर्जुन के भ्रति जो गीतोपदेश था, 
उसे व्यासदेव ने ऐसा सजाकर महाभारत में रखा है कि सम्पूर्ण वाडमय उससे 
देदीप्यमान हो गया। कर्म, उपासना और ज्ञान की ऐसी एक लड़ी बाँघी गई है 
कि उनके परस्पर विरोध का कोई स्थान ही नहीं रहता । सब एक सूत्र में 
बँध गये है । 

इसी प्रकार, ब्रह्मसूत्र में अपना अलूग-अलूग राग अलापनेवालो को ऐसी 
फटकार दी गई है कि भिन्नता लेकर वे खड़े ही नहीं हो सकते । व्यासजी का 
उद्देश्य यही था कि सब मार्ग एक सूत्र में बघे रहे, परस्पर विरोधी रूप से कोई 
खड़ा न हो। 

कथन है कि उपनिषदों का जो तत्त्व-निरूपण है, वही परमार्थ है। केवल 
शुष्क तक से अटकल छगानेवाले दशेन-तत्त्व तक नही पहुँच सकते। 

व्यास भगवान्‌ ने धर्म के ऐसे अंगो पर भी विशेष जोर दिया है, जिनमें 
वर्ण-जाति का भेद रुकावट न डाले, मनुष्य-सात्र का समान रूप से जिनपर 
अधिकार रहे । भगवदुभविति, नाम-सकीत्तेन, तीर्थ, न्रतोपवास आदि का ही विस्तृत 
सग्रह उन्होने पुराणो मे किया है। इन धर्मों मे कोई भी वर्ण-जाति का भेद- 
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भाव नहीं रहता । श्रद्धालु भनृष्य-मात्र उनका आचरण कर छाभ उठा सकता है। 
सच पूछिए, तो आज का हिन्दु-जाति का संगठन इन्ही पर निर्भर है । 

तीर्थों, मन्दिरों और ब्रतोत्सवों में ही समाज का श्रत्यक्ष रुप दृष्टि में आता हैं 
और इन्ही के आधार पर भाज भी हिन्दू-संस्कृति टिकी हुई है। यह भगवान्‌ 
वेदव्यास की ही कृपा है। इन बातो का सक्षम विचार करने से स्पष्ट अनुमान 
होता है कि वह कितने बडे सामाजिक नेता थे, समाज-संगठन का कैसा बीज- 
वपन उन्होंने किया । यह बीज आज भी प्रष्पित-फलित दशा में दृष्टिगोचर होता है । 

रहित्य-क्षेत्र का इतना भार उठाते हुए भी उन्होंने सामाजिक और राजनीतिक 
कार्यो के लिए सुदूर देशों का भ्रमण किया, जिसका वृत्तान्त पुराणों में पाया 
जाता है। यह भी पुराणों से सिद्ध होता हैं कि उनका एक मण्डल था, जहाँ 
कही धर्म या सस्कृति पर आधात सुनते, वे मण्डरू-सहित वहाँ पहुँच जाया करते थे 
और यथासम्भव धर्म और संस्कृति की रक्षा के लिए प्रयत्त करते थे। ईरान 
आदि अन्यान्य देशो के इतिहासों से भी यह पता चला है कि व्यासजी समय-समय 
पर वहाँ भी पहुँचते थे तथा पुनर्जन्म आदि के सिद्धान्त वहाँ के छोगो को 
समझते थे । 

भारत में तो कदाचितू द्वी ऐसा कोई पर्व-उत्सव हुआ हो, जहाँ व्यासदेव 
उपस्थित न रहे हो । समाज के नेता को भिन्न-भिन्न देझों का भ्रमण करना ही 
चाहिए । तभी वह समाज-संगठन में सफल हो सकता है। 


सत्य और न्याय का पश्ष-ग्रहण 

राजनीति के क्षेत्र में भी उनके कार्य अल्प नही हैं। उस युग में हस्तिनापुर 
का परुरुवंशियो का राज्य सबसे प्रतिष्ठित कहकाता था। इस राज्य की जब 
सन्‍्तान के अभाव से दुर्देशा उपस्थित हुई, तब व्यासदेव ने ही अपने अभाव से 
उसे पुन. प्रतिष्ठित किया। जरासंघ आदि दुष्ट राजाओं को भी, जो औरो को 
उत्पीडित करते या संस्कृति का अध-पात करते थे, हस्तिनापुर-राज्य द्वारा दण्ड 
दिलाने का व्यासंजी का ही आयोजन था। इसी के लिए उन्होनें राजसूय ये 
करने के लिए युधिष्ठिर को प्रोत्साहित किया था, जिससे कि दिग्विजय द्वारा 
दुष्ट राजा दवा विये जायें। आगे चलकर जब इस राज्य में ही धृतराष्ट्र और 
पाण्डू के पुत्रों में ककह छिड़ गया, तव उसे शान्त करने का व्यासदेव ने बहुत 
प्रयत्त किया । उनका वार-बार धुृतराष्ट्र के पास जाना और उन्हें बहुत तरह 
समझाना महाभारत में खूब मिलता है। किन्तु, जब उन्होने इस कार्य में सफलता 
होती न देखी और यह समझ लिया कि दुर्योधन हठी है और धृतराप्ट्र पुत्र के 
वद्ञ में है, तब उन्होने पाण्डवो को सहायता देकर उन्हें वछवान्‌ वनाना और उनके 
द्वारा दुर्योधनादि को दण्ड दिछाना उचित समझा | इसी उद्देश्य से वनवास-काछ मे 
पाण्डवो के पास जाकर उन्होनें अर्जुन को मन्त्रोपदेश दिया, तपस्या की विधि बताई 
और उन्हें हिमालय में तप करने भेजा, जिससे अर्जुन को अतुल शक्ति प्राप्त हुईं 
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और वे महाभारत का सग्राम जीत सके । कुरुक्षेत्र के युद्धस्थछ मे भी उनका 
वार-बार आतना-जाना मिलता है। अभिमन्यु के वध से अत्यन्त सन्तप्त युधिष्ठिर 
को वह शान्ति देने गये थे। द्रोणाचार्य के वध के अनन्तर भी उनका सेना मे 
जाना और अजुन को बलरुद्रिय का उपदेश देना पाया जाता है। 
इतने भयंकर युद्धस्थक मे आवागमन किसी उम्र तपस्वी और राजनीति से 
घनिष्ठ सम्बन्ध रखनेवालो का ही हो सकता है। हे 
पाण्डवो के वाद भी परीक्षित और जनमेजय के काल तक व्यासदेव जाते- 
आते और उपदेश देते रहे थे। जनमेजय एक प्रसंग में अड़ गये थे कि आप-जैसे 
विज्ञ नेता के उपस्थित रहते भी महाभारत-युद्ध में इतना जनसहार क्यो हुआ, 
आपको उसे अवश्य रोकना चाहिए था। व्यासजी ने उत्तर दिया कि भाई, हमने 
बहुत प्रयत्न किया, किन्तु अवश्यम्भावी वस्तु को कोई नहीं टाल सकता। उस समय 
ऐसा होना ही था; वह होकर ही रहा। 
जब जनमेजय ने बहुत हठ किया कि आप जैसे नेता तो हर तरह बुराई 
' टार सकते है, भावी कोई वस्तु नही, यत्न से सब कुछ हो सकता है, तब व्यासजी ने 
बडे आवेश से कहा था कि वह तो जो होना था, सो हो गया, अब मै तुम्हे 
आगे का भविष्य बताता हूँ, तुम्ही पूरा बल छगाकर उसे टालने का यत्न करो । 
उस समय जो भविष्य व्यासदेव ने बताया, उसे बहुत यत्न करके भी जनमेजय 
टाल न सके । मु 
परलोक का चमत्कार 
व्यासदेव का परलोक-विद्या का भी चमत्कार महाभारत मे मिलता है। आज- 
कल भारत में और विदेशों में भी परलोक-विद्या की बहुत चर्चा है। परछोक-गत 
का आवाहन कर उनसे सन्देश लेने की बात तो बहुत जगह चलती है। ऐसे 
फोटो भी दिखाये जाते है, जो परलोक-गत जीदो के लिये गये है । किन्तु, महा- 
भारतोक्त चमत्कार उससे बहुत ही उच्च कोटि का है। 
धुतराष्ट्र तब वानप्रस्थ-आश्रम में दीक्षित हो वन मे जा बसे थे। एक बार 
युधिष्ठिर आदि पाण्डव उनके दश्शेन करने गये । ऋषि-मण्डली भी वही इकटूठी 
हो गई। वहाँ परलकोक का प्रसंग छिडने पर सबने बड़ी उत्कण्ठा से व्यासदेव 
से प्रार्थना की कि यदि मृतजीव परलोक मे स्थित रहते है, तो हमारे जो प्रिय 
बन्धु-बान्धव युद्ध में मारे गये, उनका एक बार दर्शन तो करा दीजिए। बहुत 
आग्रह पर व्यासदेव ने यह प्रा्थेना स्वीकार को और सायंकारू उन्होने 
नदी के जल मे खडे होकर युद्ध मे मृतात्माओं का आवाहन किया और यह 
आदेश दिया कि केवल दर्शन ही नही, रात्रि-भर वे आपके साथ भी रह सकेंगे । 
ऐसी ही प्रत्यक्ष घटना हईं। जो-जो अपने इष्ट-मित्र वान्ध्वों से मिलना चाहते थे, 
वे इष्ट-मित्र वान्धधं उनके पास आये और सब प्रकार के आमोद-प्रमोद 
वाग्विकास करते हुए राचि-भर अपने इष्ट बान्धव के साथ रहे । प्रातः जब 


ना 
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व्यासजी ने उसी प्रकार नदी में खहे होकर उनका विसर्जन किया, तब वे अपने- 
अपने लोक में चलेगये | इस प्रकार, सब विद्याओं में भगवान्‌ वेदव्यास का अलौकिक 
उत्कर्प है, यह उनके चरित्र का अति सक्षेप यहाँ बताया गया है । 


घुष्टि-प्रक्रिया 


सप्टि के भेद 

पुराणों के जिन पाँच विपयो को हमने ऊपर के प्रकरण में दिखाया, उन 
पाँचों मे सर्वश्रथम परिगणित सृष्टि ही मुख्य विषय है। पुराणों में इसे 'सर्ग' 
भी कहते हैं और सृष्टि! भी । नौ प्रकार की सुष्टि का वर्णन प्रायः सभी पुराण 
करते है। उदाहरणार्थ, पद्मपुराण के सृष्टिखण्ड के तृतीय अध्याय के ७६ से 
८१ तक के पद्य इस सम्बन्ध में अवलोकनीय है--- 

“ब्रह्मा की सृष्टि में सर्वप्रथम इस तत्त्व का आविर्भाव होता है। उसके 
अनन्तर पच-तन्मात्राओ की सृष्टि होती है। इसी का नाम भूतसृष्टि भी है। 
इन्द्रिय-सम्बन्धी तृतीय सृष्टि की संज्ञा वैकारिक' है। यह सृष्टि प्रकृति से उत्पन्न 
हुईं है। इसमें सबसे पहला स्थान बुद्धि का है। चौथी सृष्टि मुख्य सृष्टि कहलाती है । 
मुख्य स्थावरों को कहते है। पंचम सर्य तिरयक्‌ योनि का माना जाता है। 
छठा सर्ग ऊध्वेज्नोता देवताओं का है । इसके बाद अर्वाकृस्नोताओं की सृष्टि 
मानुषी सृष्टि है। अष्टम सात्त्विक और तामस गुणों से परिपूर्ण अनुग्रह नाम की 
सृष्टि है । उपर्युक्त सृष्टियो मे पाँच तो वैक्ृत सृष्टियाँ है और तीन प्राकृत सूृष्ठियाँ है । 
इस प्रकार, ये आठ प्रकार की सृष्टियाँ है। एक नवम सृष्टि और मानी गई है, 
जो प्राकृत भी है और वैकृत भी | इसे कौमारसृष्टि कहते है ।” 


9, प्रथम महतः सर्गो द्वितीयों अह्मणस्तु यः। 
तन्मात्राणा द्वितीयस्तु भूतसयों हि स स्वतः ॥७६॥ 
वैकारिकस्ट्तीयस्तु॒ सर्गश्रैन्द्रियकः. स्वृतः । 
इत्येष प्राकतः सर्गः सम्भूतो बुद्धिपूर्वकः ॥७,। 
मुख्यसर्गश्रतुर्थस्तु सुख्या वे स्थावराः स्वृताः । 
तिर्वकस्रोतास्तु य- प्रोक्तास्तियेग्योन्य- स उच्यत्ते ॥७८॥ 
ततोध्वल्लोत्सा पष्ठों देवसर्गस्तु स॒ स्घृत्त । 
ततोष्वोकज्नोत्सा सर्ग- सप्तमः स॒ तु मानुष ॥७॥॥ 
अष्टमोप्नुमदः सर्गः सात्तिकस्तामसस्तु यः। 
पन्‍चैते वैक्वताः सर्गाः प्राकृतास्तु तय- स्वृताः ॥८०॥ 
प्राकृतो वैक्ृतश्चैव कौमारों नवम- स्थृत- । 


एते तव॒ समाख्याता नवसर्गा अजापतेः ॥८१॥ 
(पत्मपुराण, खष्टिखण्ड, अध्याय 3) 
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इसी प्रकार, विष्णुपुराण के अंश १, अध्याय ५ में तथा और भी अनेक 
पुराणों में सृष्टि-मेदों का यह क्रम दिखलाया गया है। इस क्रम का तात्त्विक 
भाव यह है कि सृष्टि की प्रारम्भिक अवस्था तीन है--भ्रकृति, विक्ृति और 
मिश्र | साख्य-दर्दन में इसी का निरूपण इस प्रकार हुआ है कि सबकी मूलभूता 
प्रकृति प्रारम्भ में एक है। उस प्रकृति की सात विक्ृतियाँ है। उनको प्रकृति- 
विकृति कहा जाता है। इस नाम का तात्पर्य यह है कि प्रकृति शब्द का 
अर्थ है कारण । कारण वही होता है, जो कार्यो को उत्पन्न करे। उत्पन्न हुआ कार्य 
अन्य कार्यो को जन्म देता है, अतः वह कारण भी है, कार्य भी । यही बात 
प्रकृति-विकृति इस नाम के साथ भी है। जो मूल प्रकृति है, वह तो केवल 
कारण ही है। उसके आगे सात तत्त्व उत्पन्न हुए। इसलिए, वे विक्वृतियाँ हुईं । 
परन्तु, इन सात तत्त्वों से आगे की १६ वस्तुओं का प्रादुर्भाव होता है, अतः 
उन सोलह की दृष्टि से ये सात प्रकृतियाँ हुईं । इसलिए, इन सात' को प्रकृति- 
विकृति कहा गया। आगे उत्पन्न होनेवाले सोलह तत्त्व किसी अन्य तत्त्व के 
उत्पादक नहीं, इसलिए केवलविकृति या विकार कहे जाते हैं। किसी के उत्पादक 
न होने से उनमें प्रकृतित्व नहीं है । पूर्वोक्त सात प्रकृति-विक्ृतियों के नाम है--- 
महत्तत्व, अहंकार और पाँच तन्मात्राएँ । सोलह विकारों के नाम है---१० इन्द्रियाँ, १ मन 
और ५ महाभूत | इनके अतिरिक्त सांख्य एक पुरुष-तत्त्त को मानता है, जो न 
प्रकृति है और न विकृति । क्योंकि, वह न किसी को उत्पन्न करता है और 
न किसी से उत्पन्न होता है। इस प्रकार, सांख्य-दर्शन में समस्त तत्त्वों के केवल 
प्रकृति, प्रकृति-विकृति, केवलूविकृृति तथा प्रकृति-विक्ृति दोनों से शून्य (पुरुष) 
ये चार वर्गीकरण किये गये है। पुराणों में जो प्रकृति-सर्ग बतछाया गया है, 
अर्थात्‌ सर्वप्रथम जो प्रकृति की सृष्टि होना कहा गया है, उसमें साख्य-अक्रिया की 
मर प्रकृति और प्रकृति-विकृति--ये दोनो सम्मिलित है। विक्ृति शब्द से पंच 
महाभत और इन्द्रियों के द्वारा उत्पन्न होनेवाला प्राणिसर्ग कहा जाता है। 
उसे 'बैक्ृतसर्ग” कहते है । यद्यपि आगे के अनुग्रह-सर्ग को भी भ्रक्ृति-सर्ग कहना ही 
उचित है, परन्तु भूतों और इन्द्रियों के आधार पर ही वुष्टि, सिद्धि आदि 
अनुग्रहो की स्वरूप-सघटना होती है। इसलिए, अनुग्रह-सर्ग की साख्य की बैकत- 
सृष्टि में गणना की जाती है। जहाँ विकृति-सहित प्रकृति का कत्तृत्व दिखलाई 
देता है, उसे प्रकृति और विकृति का मिश्रण समझना चाहिए। इन सभी सृष्टियो 
में महत्त्व का सर्जन सर्वप्रथम होता है। इसकी संज्ञा ब्रह्मसर्ग भी है। विष्णु- 
पुराण में कहा गया है कि अविद्या-सर्ग भी इसी सर्ग के अन्तर्गत है। दूसरा 
भूत-सर्ग है। तीसरा तन्मात्राओं का सर्ग है। ये तीन भ्राकृत सर्ग हुए। इसके 
बाद प्राणियों की सृष्टि होती है। ये उत्पन्न होनेवाले प्राणी वृक्ष, पशु, देव और 
मनुष्य है। यहाँ इतनी विशेषता है कि पुराणों में वृक्षों की उत्पत्ति को भी 
प्राणिसर्ग माना है। वर्तमान वैज्ञानिक युग के प्रारम्भिक विज्ञानवेत्ता वृक्षझतादि 
प्राण-शक्ति के संचरण को अपने यन्त्रों की सहायता से पहचानने में समर्थ 
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हक हो सके थे। इसीलिए, उन्होने वृक्षततादि में प्राणियों के-से व्यवहार का वर्णन 
3 पुराण-साहित्य के कथानकों को कपोछ-कल्पित सिद्ध करने का प्रयास 
किया था। परन्तु, स्वर्गीय श्रीजगदीअचन्द्रबसु ने अपने नवीन यान्त्रिक अन्वेपणों 
से वृक्षों में होनेवाली मनुष्यों की-सी अनुभूति-क्रिया को, उनके अवयवों के 
सकोच और विस्तार को सिद्ध कर व्िया | यह पुराण-विज्ञान की बहत बड़ी 
विजय है | यहाँ हम यह कहना भी अप्रासज्जिक नहीं समझते कि वत्तमान 'साइन्स' 
के निष्कर्पों से अनेक वैदिक सिद्धान्तो का विरोध प्रारम्भिक समय में प्रतीत हुआ है । 
उन्ही के आधार पर कुछ विद्वान भारतीय वाद्ममय के तत्त्वों को निराघधार 
समझने ओर कहने रंगे थे। परन्तु, सत्य कभी दो नहीं हो सकते । ऋषियों 
का दर्शन सत्य-दर्णन है। विज्ञान का अन्वेषण जब्र आगे बढा, तब उसकी कमी 
दूर हुई, और वह भी उसी निप्कर्य पर पहुँचा, जो कि आर्य-ऋषियों का निष्कर्ष था । 
इसके कुछ निदर्शन हमने वैदिक विज्ञान और भारतीय-सस्कृति' नामक 
अपनी पुस्तक में दिये हैं। 
हमने ऊपर पुराणो में प्रतिपादित तीन प्रकृति-सर्ग बतछाये । उसके बाद 
वृक्ष, पशु, देव और मनृष्य---श्रें चार तथा एक अनुग्रह-सर्गं, जिसके सात्त्विक और 
तामस दो भेद है, ये मिलाकर पाँच वेकृत सर्ग हुए | कौमार सर्ग प्राकृत-बैक्ृत 
कहलाता है। इस कौमार सर्ग का निरूपण आगे यथास्थान होगा | यो सृप्टि के 
नौ विभाग अनेक पुराणों में मिलते हैं। श्रीमदभागवत (स्कन्ध ३, अ० १०) 
में उपर्युक्त सृष्टि-विभाग से कुछ विलक्षणता हैँ ! वहाँ ६ प्राकृत सर्गो की गणना 
की गई हैं, जिनके नाम है--१ महान, २ अहकार, ३ भूत, ४, इन्द्रिय, 
५. देव और ६. तम। आगे ३ बेकहृत सर्ग, जिसको मुख्य सर्ग भी कहा है, 
इस प्रकार हैं--(. वृक्ष, २. तिर्यक्‌ और ३ मनृप्य । कुछ मिलाकर नौ प्रकार 
की सुष्टि हो जाती है । प्रकृति और विकृृति दोनों के मिश्रण से बनें हुए कौमार 
सर्ग की भी गणना कर देने पर सृप्टि-भेंदो की संख्या १० हो जाती है। इ्नके 
अन्य अवान्तर विभागों का भी निरूपण उक्त सन्दर्भ में भागवत में आया हैं। 
श्रीवल्लभाचार्यजी के अनुगामी गोस्वामी पुरुपोत्तमजी ने प्रस्थान-रत्नाकर' 
में सृप्टि-मेंढो की प्रकारान्तर से गणना की है। उन्होंने प्रारम्भ में सृष्टि तीन 
प्रकार की मानी है--१. कारण, २ कार्य और दे- स्वरूप। स्वरूप दो 
प्रकार का हैं--१ ब्रह्म का रूप और २- उसकी इच्छा । कारण-सृप्टि 
सच्चिदानन्द का अविर्भाव है। उसके अनन्तर सत्ता के १ प्राण, २. लोक, 
३. देव और ४. भूत, ये अश हैं । चेतना के १ जीव और २ अन्त- 
यामी--यें हो अश है। नाम और रूप, ये कार्य की दो अवान्तर सृप्टियाँ हँ । 
इन सवको मिलाकर ६ प्रकार की सुप्टि भागवत के आधार पर उक्त 
अन्थ में आई हैं। 
हमारे पृज्य गुव्वर श्रीविद्यावाचस्पतिजी ने वेद, यमन, श्रजा, छोक और 

धर्म--इन पाँच र्ृप्टव्य पदार्थों की दृष्टि से सृष्टि के पाँच विभाग अपने ग्रन्थों 
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में किये है। वे भूतसूष्टि को लोकसृष्टि के ही अन्तर्गत मानते है। इससे सिद्ध 
हुआ कि वर्गीकरणों की यह प्रक्रिया वक्‍ताओं की इच्छा के अनुसार अनेक प्रकार 
से हो सकती है। वर्गीकरण, ग्रत्थ-निर्माण के सौकर्य के लिए हुआ करता है। 
उनमें कोई विपयगत विरोध नहीं है। इसी आधार पर सृष्टिवर्गों के उपर्युक्त 
ऋमभेदों में सृष्टि का वर्णन ही मुख्य है। हमे भी इस सारभूत ग्रन्थ में आगे 
सृष्टि का विवरण प्रस्तुत करना है। अत", विषय-प्रतिपादन की सुकरता और 
सुगमता के लिए हम भी निम्नलिखित वर्गीकरण कर छेते है । 

१. आदिसुष्टि--मूल तत्व से आरम्भ कर दक्षपय॑न्त सृष्टि इस विभाग के 
अन्तगेंत होगी । पुराणों में मिलता है कि दक्ष के बाद की सृष्टि मैथुनी सृष्टि कहलाती है 
और पूर्व की मानसी सृष्टि । मानसी सृष्टि का अभिप्राय है कि केवल एक तत्त्व 
का ही विकास जहाँ वर्णित हो और दो तत्त्वों के योग से होनेवादी सृष्टि मैथुनी सृष्टि 
कही जाती है । मिथुन नाम दो के सयोग का ही है । 

२. लोकसृष्टि या भूतसूष्टि--इसमे स्वयम्भू, प्ररमेष्ठी, सुर्य, चन्द्रमा और 
पृ"वी इन पाँचों मण्डलों की सृष्टि का विवरण होगा। श्रीविद्यावाचस्पतिजी ने 
इसे ही भूतसूष्टि माना है। पुराणों के ढारा इस मत की भी पुष्टि की जायगी। 
इन पाँचो भण्डलो का संक्षिप्त निर्देश पूर्व पुस्तक 'बै० वि० और भा० संस्कृति" 
मे हो चुका है। किन्तु, यहाँ उनके उत्पन्न होने की भ्रक्रिया स्पष्ट रूप से बताई 
जायगी ॥ 

३. भ्राणिसृष्ठि--इसमें देव, पितृ, मनुष्य, पशु, पक्षी आदि प्राणियों की 
सृष्टि का विवरण होगा । जो रुद्व-सृष्टि पुराणों में वणित है, उसका भी विवरण 
इसी विभाग के अन्तर्गत किया जायगा; उसे ही पुराणों में कौमार सर्य कहा 
गया है। 

४ आध्यात्म सूष्टि--जिसे पुराणों में अनुग्रह-सर्ग नाम से कहा गया है। 
इन चार भागो मे ही हम सृष्टि का सक्षिप्त विवरण करेगे। इन सभी 
सृष्टियो का तात्त्विक विवरण मूल रूप में श्रुतियों में ही है। अन्य शास्त्रों से 
श्रुति के आधार पर ही इसका विस्तार है । परोक्ष तत्त्वो के सम्बन्ध मे यदि श्रुति 
को प्रमाण न माने, तो अन्य शास्त्रों में किस आधार पर उन मतो का श्रतिपादल 
माना जाय ? परन्तु, यज्ञकर्म के अद्भ के रूप तथा यज्ञ की अ्रद्यसा के रूप में इन 
सृष्टियो का यत्र-तत्र ब्राह्मणो में प्रतिपादन है । अत , ऋ्रमिक सृष्टि-विवरण वहाँ सुलभ 
नहीं । उपनिषदों मे यद्यपि भूतसृष्टि और प्राणिसूष्ठि का भ्रसगागत वर्णन है, 

. परन्तु अत्यन्त सक्षिप्त। कारण स्पष्ट है कि आत्मतत्त्वविवेचन ही उपनिषठो का 
मुख्य विषय है। सृष्टि आदि विषयो की तो वहाँ प्रसयागत चर्चा-मात्र है । 
मन्त्रभाग के कुछ नासदीयादि सूक्‍्त तथा कुछ मन्त्र अन्यत्र भी सुष्टि के प्रति- 
पादक है। परन्तु, वह भी अत्यन्त सक्षिप्त है। दशेनो में केवल आदिसृष्टि, 
भूतसूष्टि और धर्मंसूष्टि के कुछ अश्ो का विवरण मिलता है। छोक-लछोकान्तरो 
के प्रादुर्भाव की तथा अनन्तानन्त प्राणियों के प्रादुर्भाव की प्रक्रिया वहाँ नही बतलाई 
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गई । मनुस्मृति के प्रथम अध्याय में भगवान्‌ मनु ने अत्यन्त सक्षेप से छोकसृष्टि 
और प्राणिसृष्टि का विवरण श्रस्तुत किया है। 'तन्त्रयामल' आदि भ्रन्‍्थों में 
सृष्टि का विवरण है, परन्तु उनका प्रधान प्रतिपार्य विषय उपासना है और सृप्टि 
का जो विवरण है, वह उसके अग के रूप में है। इस प्रकार, सृप्टि का विवरण 
सभी शास्त्रों में प्रसगागत आया है, परन्तु सृष्टि का उपक्रम से उपसहार तक 
ऋ्रमबद्ध विस्तृत वर्णन हमें पुराणों में दी देखने को मिछता है, इसमें कोई सन्देह, 
नहीं । हमें यहाँ विचारकों के समक्ष भारतीय सृष्टि-प्रक्रि| का निरुपण करना हैं, 
अतः: सबसे पहली आदिसृष्टि के विषय में जो उसके स्वरूप और भेद-प्रतिपादक 
विचार है, उन्हें संक्षेप से उपस्थित किया जाता है । 
भारतीय शास्त्रो की आलोचना करने से यह वात स्पष्ट हो जाती है कि 

हमारे भिन्न-भिन्न शास्त्रों में दाब्दभेद है, विपय-विरोध नहीं है। हमारा यह 
दिखलाने का प्रयास होगा कि सृष्टि के विपय में वेदश्ास्त्र और पुराणों में जो 
सृप्टि-विवरण है, उसमें एक क्रमिक समन्वय की प्रक्रिया अपनाई गईं है। महा- 
प्रभु वल्‍लभाचार्यजी का, सृष्टि का यह सिद्धान्त प्रारम्भ मे ही ध्यान में ले छेना 
चाहिए कि--- 

अजनित्ये जननं नित्ये परिच्छिन्ने समागमः। 

नित्या परिच्छिन्नतनी आकद्य॑ चेति सा त्रिधा ॥ 


अर्थात्‌, जो तत्त्व नित्य है तथा अन्य से अपरिच्छिन्न हैं, अर्थात्‌ व्यापक हैं, 
उनकी सृष्टि का अर्थ है, उनका प्रादुर्भाव या उनका प्रकट होना । जो तत्त्व नित्य 
और परिच्छिन्न हे, उनकी सृष्टि का अर्थ होता है, उनका आपस में संयोग | जो 
पदार्थ अनित्य है, उनकी सूष्टि का अर्थ है, उनकी उत्पत्ति | यद्यपि साख्यसम्मत 
सत्कायंवादसिद्धान्त मे उत्पत्ति और आविर्भाव वस्तुत. पृथक्‌ू-पृथक नही है, परन्तु 
व्यावहारिक जब्द-प्रयोग में उसे उत्पत्ति ही कहा जाता है। इसीलिए, आचार्य ने 
उसका पृथक निरूपण किया है। सृष्टि-प्रकरण में जहाँ-जहाँ सृष्टि, सर्ग आदि 
शब्द आये हैं, उनका इसी रीति से अर्थ करना उचित होगा । सृष्टि पुराणो का 
प्रधान प्रतिपाद्य विपय है, इसलिए सृष्टि का विवरण प्राय” सभी पुराणों में 
प्राप्त होता है। गअन्यथ-विस्तार के भय से हम यहाँ सभी पुराणों के उद्धरण नही 
हेगे । विष्णुपुराण का सृष्टि-विवरण अधिक स्पष्ट है, अत. उसे ही आधार 
बनाकर हम यहाँ आदविसूप्टि-निरूपण मे प्रवृत्त होते है। अंश-विशेषों में जिन 
अन्य पुराणों में भेद है, उनका सकेत भी यथासम्भव दिया जायगा। 


आदियृष्टि 
विष्णुपुराण, अश १, अध्याय २ में आदिसृष्टि के विवरण में कहा गया है 


कि--- 
सबसे पर, परमात्मा है। वह रूप, वर्ण, आदि के निर्देश से तथा विभिन्न 


अवस्थाओ से रहित ऐसा एक आदिभूत तत्त्व है, जो सर्वत्र संस्थित होने के 
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कारण वासुदेव कहराता है। वह यद्यपि नाम-रूप से विवजित है; नाम और 
रूप सब आगे प्रकट होगे। अभी तक उसका न कोई नाम है, न कोई रूप या 
आकार, तथापि विना नाम के व्यवहार नहीं चछू सकता, इसलिए ब्रह्म 
नाम से उसका व्यवहार श्रुति-स्मृतियों में किया जाता है। उसमे जन्म, वृद्धि, 
परिणाम, क्षय, विनाश आदि विकार नहीं होते । उसके विपय में केवलरू 
है! इतना ही कहा जा सकता है। और, कोई गृणधर्माद विशेषण उसके लिए नही 
दिये जा सकते । इसका कोई पदार्थ न होने से कोई मर भी उसमें नहीं कहा 
जा सकता । अत्यन्त स्वच्छ उसे कह सकते है। 
श्लुति मे जो मूल तत्त्व का वर्णन आता है वहाँ यह कहा गया है कि सदेव 
सोम्येद्मत्र आसीतू, एकसेवाहितीयम (छान्दोग्य उप०, प्रपा० ७, ख० २, सन्त्र १) 
अर्थात्‌, वह केवल सद्रूप एक ही था। दूसरा कोई नही था। यहाँ 'एकम्‌” 
एवं 'अद्वितीयम! इन विश्येषणों से तीनो भेदों का अभाव उस मूलतत्त्व में 
बताया गया है। भेद तीन प्रकार का होता है--(१) सजातीय भेद (२) विजातीय 
भेद और (३) स्वगत भेद । जैसा कि आपके सामने कोई एक गौ खड़ी है, उसे 
आप तीनो भेदो की दृष्टि रखकर देखते है। उसकी सजातीय अन्य गौओ से 
वह भिन्न है, यह सजातीय भैंद हुआ। और, उसके विजातीय अइव, पुरुष 
आदि से भी वह भिन्न है, यह विजातीय भेद हुआ और जब उसके अज्भो पर 
पहचान के लिए दृष्टि डाली जायगी, तव पैर, गछा, शिर आदि सबका परस्पर 
भेद प्रतीत होगा । यह गौ में स्वगत भेद कहलाता है। यह तीनो प्रकार का 
ही भेद उस मूलतत्त्व में नही है। इसका अभिप्राय यह हुआ कि न तो कोई 
दूसरा मूल तत्त्वही है, जिससे उसमे सजातीय भेद कहलाता और न कोई उससे 
विलक्षण दूसरा तत्त्व है, जिसका विजातीय भेद उसमें माना जा सके एवं वह 
सावयव भी नही है, जिससे कि एक अवयव का भेद दूसरे अवयव में माना जाय । 
इसी प्रकार के तीनो भेदो का अभाव पुराणों मे भी भिन्न-भिन्न विशेषणों से बताया 
गया है। इससे “एक॑ स्वरूपम! से सजातीय भेद का अभाव बताया और हेया- 
भावात्‌ च निर्मेहम! इस विशेषण से विजातीय भेद का अभाव वताया और 
वृद्धिक्क का अभाव बताने से उसे निरवयव भी कहा गया। इससे सिद्ध है कि 
वेद और पुराण की प्रक्रिया एक ही है। वेदतत्त्वरूप परमात्मा सृष्टि के समय चार 
रूप धारण करता है--पुरुष, अव्यक्त, काल और व्यक्त (दृश्यमान जगत) । 
इस मूल पुरुष की आलनन्दरूपता का विवरण कई युक्‍क्तियो से हम अपनी 
पुस्तक वैदिक विज्ञान और भारतीय सस्क्ृति” (पृ० ८१) में कर चुके है और 
उसके रूपो में से अव्यय, अक्षर और क्षर नाम के तीनो पुरुषो का भी विवरण उस 
पुस्तक में विस्तार से किया जा चुका है। इनकी पुनरक्ति यहाँ नही की जायगी । 


३. सर्वत्नासी समस्तन्न वसत्यतन्नेव वै यत- । 
ततः स वाहदेवेति विद्वदूसिः परिपठ्यते ॥ (अ० १, अ० २, इलो० १२) 


ध्छ पुराण-परिशीलन 
शक्ति-निरूपण 


इ्तरा रूप जो अव्यवत बताया है, उसे ही श्रकृति नामसे भी कहा जाता है। 
वह प्रकृति पुर्ष की थक्ति हैं। आगे विप्णुपुराण के ह्वितीय अध्याय में नाम- 
मात्र से सब सृष्टि का वर्णन कर तृतीयाध्याय के प्रारम्भ में ही मैत्रेय (श्रोता) 
का यह अब्न है कि जिस प्रकार का मूलतत्त्व का वर्णन किया गया, वैसे मूल्तत्त्व- 
रूप ब्रह्म से सृष्टि किस प्रकार हो सकती है ?! सृष्टि होने का अर्थ तो है विकार 
होना, क्योकि सृष्टि के सब पदार्थ एक-दूसरे के विकार-हूप देखें जाते है, जैसा 
कि दूध का विकार दही-रूप से प्रकट होता है। एक ही वृक्ष से फलछ, प्रृष्प आदि 
कई भ्रकार के विकार प्रकट होते है, जिसमे कोई विकार ही नहीं होता, उससे 
नये-नये पदार्थ कैसे पैदा होगे ?' इसका उत्तर वक्‍ता पराशर ऋणि ने यह दिया 
कि प्रत्येक पदार्थ में एक प्रकार की गक्ति होती है, जैसे कि अग्नि में जलाने की 
शक्ति है, बसे ही मूल रूप परव्रह्म मे भी सृप्टि, पालन और सहार की शक्तियाँ है । 
इन शक्तियों का कार्य देखकर ही न्ञान होता है । कार्य देखने के पूर्व किस पदार्य 
में क्या-क्या शक्ति है, यह कोई नहीं पहचान सकता | हम मार्ग में चलते है, 
उस समय कई श्रकार की घासे हमारे सामने आती है, किन्तु उनमें क्‍्या- 
क्या जक्ति है, यह उन घासो के दर्शन-मात्र से हमे नही प्रतीत होता । जब उनमें 
से ही वैद्य के प्रयोग से कई रोगियों को अच्छा होता हुआ देखें या उनसे बनाई 
हुई रस्सी से जन्तुओं का वन्धन देखें, तभी यह प्रतीत होता है कि इसमें ऐसी 
शक्ति थी। इसी प्रकार, यह शक्ति शक्तिमान्‌ से भिन्न है या अभिन्न, यह भी नही 
कहा जा सकता | यदि भिन्न हो, तव तो उस घास से अन्यत्र भी उसकी सत्ता 
कभी मिलनी चाहिए, किन्तु ऐसा कभी नहीं होता और यदि घास-रूप ही वह 
शक्ति है, तो जब हमने घास देखी, तभी उसका भी ज्ञान हो जाना चाहिए था, 
किन्तु कहा जा चुका है कि विना कार्य देखें उस गक्ति का जान नहीं होता । 
यह दूसरी वात है कि जिन्होंने कई वार उसके कार्य देखे है, उन्हें दर्शन-मात्र से ही 
उन कार्यों का स्मरण हो आये; किन्तु प्रथम दर्शन के समय में कोई भी उसकी 
जक्तियों को नहीं पहचान सकता | यदि घास और जक्ति एक ही होती, तो 
देखने से जैसे घास का जान हुआ, वैसे ही शक्तियों का भी ज्ञान हो जाता 
इस प्रकार, शक्तिमान्‌ से शक्ति का भेद है या अभेद, यह स्पष्ट नही कहा जा 
सकता । सुतरामू, उन शक्तियों को अनिर्वेचनीय कहना पड़ता है। अनिर्वेचनीय 
बन्द का अर्थ यही है कि जो तत्त्व स्पष्ट रूप से न कहा जा सके | मूल ब्लोक 
मे इसका उदाहरण दिया है कि जैसे अग्नि में गरमी या जछाने की शक्ति | 


५, निर्गुणस्याप्रमेयस्य झुद्धस्याप्यमछात्मन । 
कथ॒नर्गादिकरतु ल अह्यणोष्स्युपनन्यते ॥ 
२, उाक्तयः सर्वभावानामचिन्त्यश्ञानगोचराः । 
बतोपतो जह्मणस्तास्तु सर्माधाः मावजक्तयर ॥ 
अचन्ति तपता ओष्ठ परावकस्य यथोष्णता ॥ 
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इस अनिर्वेचनीय शक्ति की पृथक्‌ रूप से गणना नहीं होती, इसीलिए मूलतत्त्व 
एक ही है, इस श्रुति के सिद्धान्त में कोई वाधा नहीं आती । अग्नि को देखकर 
यहाँ अग्नि और उष्णता' नाम के दो पदार्थ है, ऐसा कोई नहीं कहता, अपितु 
अग्नि की सत्ता मे ही उसकी शक्ति की सत्ता भी अन्तगेत हो जाती है। जहाँ 
सत्ता का भेद हो, वही दवैत', अर्थात्‌ भेद-व्यवहार होता है। जहाँ एक ही सत्ता क्रम 
से अनेक पदार्थों मे अनुगत होती जाय, वहाँ भेद-व्यवहार नहीं होता | इस कारण 
मूक तत्त्व को श्रुति, स्मृति आदि में एक ही कहा जाता है और इस शक्ति को 
श्रुति या पुराणों में माया शब्द से कहा गया है। माया शब्द का सुख्य अर्थ 
होता है कि 'भा', अर्थात्‌ मिति--परिच्छेद ( ]॥7770 ) करनेवाली | मूल तत्त्व 
अनन्त अपरिच्छिन्न सर्वव्यापक है, किन्तु यह शक्ति उसे परिच्छिन्न रूप मे दिखा 
देती है। वस्तुत*", मूलतत्त्व अपरिच्छिन्न ही रहता है, किन्तु उसमें शक्ति के द्वारा 
परिच्छेद-सा दीखने लगता है। जिस प्रकार अनन्त रूप आकाश में हम अपना 
मकान या उनका समूह-रूप ग्राम या नगर वना छेते है, तो हमारे मकान, ग्राम 
या नगर का आकाश उस अनन्त आकाश से विभिन्न-सा दिखाई देने लगता है, 
इसी प्रकार का परिच्छेद यह शक्ति मूलतत्त्व में दिखाई देती है और जिसकी कोई भी 
सत्ता नही, उसे दिखा देने के कारण माया छाब्द का इन्द्रजाल आदि में भी प्रयोग 
कर दिया जाता है। 
श्रीभागवत में तृतीय स्कन्ध के पचम अध्याय मे विदुर और मैत्रेय के 
सवाद मे प्रश्नोत्तर द्वारा इस छशवित के विवरण पर अधिक प्रकाश डाला गया है। 
वहाँ विदुर का प्रश्न है कि भगवान्‌ की शक्ति मानने पर भी अविकृत मूल तत्त्व 
से सृष्टि का वनना समझ में नहीं आ सकता । प्रथम तो प्रश्न यही उठता है, 
जब परत्रह्म रूप मूलतत्त्व निविकार और निष्काम है, तब वह सृष्टि बनाता ही 
क्यों है। दर्शनशास्‍्त्रों में इसका उत्तर दिया जाता है कि सृष्टि, प्रलय आदि 
परबह्ाम के विनोद-मात्र है | हमे ये कार्य बहुत भारी माछूम होते है, किन्तु 
. अनन्त शक्ति परब्रह्म के लिए यह एक खेल-सा ही है। जैसे एक बालक कई 
प्रकार के खिलौने बनाया करता है, वैसे परब्रह्म अनन्त सृष्टि भी कर देता है। 
अथवा जैसे कोई बड़ा रईस अपने हाथ में एक पुष्प लेकर अँगुलियो से उसे 
घुमाता रहता है, उसमे किसी को प्रयोजन जानने की इच्छा नही होती, वैसे 
सृष्टि आदि परज्ह्म के विनोद-मात्र है; किन्तु यह दोनों का उत्तर भी यहाँ पूरा 
नहीं बैठता । बालक भिन्न-भिन्न खिलौने बनाता है या खेल खेलता है, वह इसलिए 
कि उसके भन में चचलता है। उस चचल मन की प्रेरणा से उससे ये काम 
हुआ करते है । रईस यदि पृष्प घुमाता है, तो उसके मन में भी बैठे-बैंठे एक 
प्रकार की अरुचि-सी हो जाती है। उसे हटाने के लिए ही वह ऐसे विनोद करता है, 
किन्तु परन्रह्म में तो बालक की-सी चचलता या रईस की-सी अरुचि नहीं 


कही जा सकती । वह तो नित्य शान्त और आलनन्‍्द-स्वरूप एवं नित्य तृप्त है । 
फिर, उसकी सृष्टि बनाने में प्रवृत्ति ही क्यो हुई ? 


६४० पुराण-परिशीलन 


कई दर्शनकार यह भी उत्तर देते है कि जिस प्रकार एक राजा 
अपनी प्रजा के पुरुषों पर निग्रह-अनुग्रह करता रहता है, भर्थात्‌ अपराधियों 
को दण्ड और सदाचारियों को पारितोपिक देता रहता है, उसी 
प्रकार परमेश्वर भी अपनी सब प्रजा को अपने कर्मफलों का भोग कराने 
के लिए सृप्टि करता है, किन्तु यह भी उत्तर ठीक नही उतरता। राजा 
अपनी प्रजा पर सदा ही प्रभुत्व बनाये रखना चाहता है, इसीलिए अपनी 
सुव्यवस्था बताने को उसे निग्नह-अनुदहृह करने पड़ते है। किन्तु, परब्रह्म 
तो निष्काम है, उसे अपनी श्रजा पर शासन बनाये रखने की भी कोई 
इच्छा नही, फिर वह निग्रह-अनुग्रह भी क्‍यों करे ? कदाचित्‌ कहे कि 
कृपावश ऐसा करता है, तो यह भी नहीं वन सकता। किसी दुःखी का दु.ख 
हटाने की प्रवृत्ति ही कृपा है। जब सृष्टि के पहले किसी प्राणी को दुःख या 
सुख है ही नहीं, तव उसके हटाने की प्रवृत्ति भी क्‍यों होगी ? इस प्रकार सृष्टि, 
प्रलय॒ आदि करने का कोई भी प्रयोजन समझ में नहीं आता | इसके अतिरिक्त 
जिस शक्ति को परबरह्ा में मायारूपा आप मानते है, उस शक्ति के साथ परब्रह्म का 
क्या सम्बन्ध है, यह भी वृद्धि में नहीं बैठता । आाधार-आधेय भाव या तादात्म्य 
दो ही प्रकार के सम्बन्ध सम्भव हो सकते है, अर्थात्‌ या तो यह मानिए कि ब्रह्म 
में वह शक्ति रहती है अथवा उल्टे रूप में भानिए कि शवित में ब्रह्म रहता है 
अथवा यो मानिए कि शक्ति और ब्रह्म एक ही है; किसी भी तरह वात बन 
नही सकती | परन्रह्म को जब अपरिच्छिन्न कहा जाता है, अर्थात्‌ कोई देश-काल 
उससे रहित नही, तब शक्ति को रहने का स्थान ही कहाँ मिलेगा और उल्ठी बात 
तो वन ही नही सकती; क्योकि छोटी वस्तु बडी मे रह सकती है। सर्वत्र रहनेवाला 
व्यापक ब्रह्म परिच्छिन्न जक्ति मे रह ही कैसे सकता है ? तादात्म्य, अर्थात्‌ दीनो एक ही है, 
यह वात भी नहीं बनती; क्योकि दोनो के स्वभाव अत्यन्त विरुद्ध बताये जाते है । 
ब्रह्म चेतन है, शक्ति जड है । वह उसी की चेतनता से चेतन प्रतीत दह्वोती है । ब्रह्म 
अपरिच्छिन्न है, शक्ति परिच्छिन्न । ब्रह्म एक है, शक्ति भिन्न-भिन्न माननी होगी, 
क्योकि कभी सृष्टि होती है, कभी प्रय होता है। स्थिति-दशा में भी कभी श्ञीत है, 
कभी गरमी और कभी वर्षा । इस प्रकार, जब कार्यभेद देखते है, तव इनकी कारण- 
रूपा शक्ति मे भी भेद मानना आवश्यक हो होगा । तब, इस प्रकार भिन्न स्वभाव- 
वाले तत्वों को एक कौन मान सकता है! क्‍या प्रकाश और अन्धकार एक ही है, 
यह किसी की वृद्धि में आ सकेगा ? सुतराम्‌, शक्ति का परब्रह्म के साथ कोई 
सम्बन्ध भी नहीं वत सकता | इसके अतिरिक्त अद्वैतवाद में जीवों को भी आप 
परवह्म का रूप ही कहते है और जीवो में भिन्न-भिन्न धर्मों का अत्यक्ष अनुभव 
होता है । कोई जीव सुखी है, कोई ढुःखी । कोई इच्छाओ से व्याकुल है, किसी 
को कोई इच्छा नही होती । कोई झान्त है, कोई क्रोघी, यह सब भेद एक ही ब्रह्म 
में माने जायेंगे, तों फिर उसे एक कैसे कहा जाय ? इस प्रकार, कोई भी वात 
वनती नहीं, तव एक मूल तत्त्व जयत्‌ का कैसे मान छिया जाय ? 


भहषि वेदव्यास ओर पुराणों को प्रक्रिया ८१ 


विदुर का यह प्ररन-प्रपंच सुतकर वक्‍ता मैत्रेय ऋषि यही उत्तर देते हैं 
कि भाई, तक से कोई बात नहीं बच सकती, यह ठीक है; किन्तु भगवान्‌ की 
वह मायाशक्ति अचिन्त्य कार्य करनेवाली है। माया का अर्थ ही यह है कि 
जो तक से उपपन्न न होंनेवाली घटनाओ को भी करके दिखा दे। इसे ही 
अघटितघटनापटीयसी” कहते है। माया के अंशभूत स्वप्न मे भी हमें जीवो 
को तके से न उपपन्न होनेवाल्ली घटनाओं का दर्शन सदा होता रहता है। स्वप्न 
में मनुष्य अपना शिरइछेदन भी देखता है। विना शस्त्र के शिरइछेदन कैसे हो 
गया ? शस्त्र वहाँ कहाँ-से आया ? या अपना शिरबछेदन होने पर हम जीवित 
ही न रहे, तब शिरश्छेद देखा किसने ? इत्यादि बातें तक से नहीं बन सकती । 
अपना उड़ना जहाँ हम देखते है, वहाँ विना पंख के उड़ना कैसे सम्भव हो गया ? 
यह सब अघटित घटना है। जब जीव नित्य देखता रहता है, तब सबकी मूलभूत 
भगवान्‌ की मात्रा में तर्क से सन्देह करना निराधार ही है। इसी अभिप्राय 
से पुराणादि में सर्वत्र कहा गया है कि जो भाव विचार में नहीं आ सकते, उन 
पर तक नही करना चाहिए ?* वेदान्त के 'पदश्षीग्रत्थ' में भी कहा गया है कि 
एतस्मात्‌ू किसिवेद्रजालूमपरं यद्गर्भवासस्थितम्‌ 
रेतश्चेतति. हस्तमस्तकपदप्रोद्भूतनानाढकुरम्‌ । 
पर्यायेण शिशुत्वपौवनजराबेशैरनेकर्वृतम्‌ 
पश्यत्यत्ति श्ुणोति जिश्नति तथा गच्छत्ययागच्छति ॥॥ 
(चित्रदीप, श्लोक ४७) 
इसका अर्थ है कि इससे अधिक और क्या इन्द्रजाल होगा कि बिन्दु-रूप 
एक वीयेंकण गर्भ में जाकर चेतन बन जाता है, क्रमशः उसमें हाथ, पैर, कान, 
नाक, मस्तक आदि सब अवयव भी निकर आते है। उसी की बाल्य, कौमार, 
यौवन, वृद्धत्व आदि अवस्थाएँ भी हो जाती हैं। खाना, पीना, देखना, सुनना, 
स्वाद लेना, सूघना आदि सब व्यापार भी वह करने रूगता है और चलना, 
फिरना आदि व्यापार भी उसी के प्रत्यक्ष देखे जाते है। ये घटनाएँ हम सदा 
देखते रहते है, किन्तु नित्य-नित्य देखने के कारण ये ऐसी अभ्यस्त हो गईं है कि 
इनपर कोई असम्भावना या विपरीत भावना का उदय ही नही होता । 
कदाचित्‌ कोई पुरुष हठ करे कि वृद्धि मे न आनेवाली वात को हम किस 
तरह मान छे ? जो वात बुद्धि मे नहीं आती, उसे छोड़ देना चाहिए और कोई 
सार्ग ही क्यों न अपनाया जाय, जो तक से सम्मत हो । इसके उत्तर में हम उनसे 
कहेंगे कि कोई भी वात आप बताइए, जो जगत्‌ की सृष्टि का तर्वंसम्मत उपपादन 
कर दे। जिन्होने तक॑ से उपपादन का अभिसान किया, उन सबकी परीक्षा 
वेदान्त-दर्शन में सुत्रकार और भाष्यकार ने अच्छी तरह कर दी है। जब 





क् 


१. अचिन्त्या खल़ ये भावा न तास्तकेंण योजयेत्‌ 
प्रकृतिभ्यः पर॑ यज्य तदचिन्त्यस्य लक्षणम्‌॥ 
8११ «६ 


घर पुराण-परिशीलन 


कोई भी बात बुद्धि की परीक्षा में ठीक-ठीक नहीं उतरती, तब त्रिकालज्ञ मह॒पियों ने 
अपनी ऋतम्भरा प्रज्ञा के ढारा निश्चय करके जो कुछ कहा है, उसे ही मानना 
उचित होगा। वत्तमान काल के वैज्ञानिक विह्ान्‌ भी इस वस्तु से यह वस्तु वन 
जाती है, उतना ही बताते हैं, क्यों वन जाती है, इसका उपपादन वे भी नही कर 
सकते । ऑक्सीजन और हाइड्रोजन मिलकर जल बन जाता है, यह वे कह देंगे, 
किन्तु जल में मनुष्य को तृप्त करनेवाली भआप्यायन-शविति' कहाँ से आ गई, 
इसका पूर्ण रूप से उपपादन वे भी नहीं कर सकते । अन्त में कई कक्षाओं के 
वाद सवको ही अचिन्त्यवाद की शरण लेनी पड्ती है। पादचात्य विह्न्‌ हर्ट 
स्पेन्सर आदि के अज्ञेयवाद' में और हमारे दर्शनों के अज्ञेयवाद' मे इतना ही भेद है 
कि वे आरम्भ से ही अज्ञेय बताकर उसमें बुद्धि-पवेश को ही रोकते है, किन्तु 
हमारे दर्शानगासत्र जहाँतक बुद्धि चल सकती है, वहाँतक विचार कर जहाँ 
बुद्धि रुक जाती है, वहाँ पहुँचकर अज्ञेयवाद की शरण लेते है। मूल तत्त्व के 
विपय में अन्त में त्तो अज्ञेयववाद सबको ही मानना पड़ता है । वात भी ठीक हैं, 
हमारे शरीर में रुधिर के एक-एक बिन्दु में बहुत-से कीटाणु हैं, यह वैज्ञानिको ने 
सिद्ध कर दिया हैं। वह एक-एक कीठाणु हमारी इच्छा और कर्मो के विषय 
में कया जान सकता है। वस, हमारे एक-एक कीटाणु की जो परिस्थिति हमारे 
शरीर के वियय में है, वही या उससे भी गईं वीती परिस्थिति हमारे सम्पूर्ण 
ब्रह्माण्ड के विषय में है। तब हम भी ब्रह्माण्ड के मूलतत्त्व के सम्बन्ध में पूर्ण 
निव्चय किस प्रकार कर सकते है। जहाँतक बुद्धि चले, वहाँतक सोचना, आगे 
बुद्धि के पारगत ऋषि-मुनियों की बात मानना, यही हमारा कत्तंव्य है। इससे 
बडा राभ यह होगा कि हम भगवान्‌ पर विश्वास कर उसी से जब जगत्‌ की 
उत्पत्ति, स्थिति आदि मानकर उनकी उपासना (भक्ति) में निरन्तर निमग्न रहेगे, 
तब उनकी छूपा से हमारी वुद्धि शुद्ध होकर इस भगवन्माया से हमारा पीछा 
छूट जायगा और यह सब ससार का झंझट सदा के लिए विलीन हो जायगा। 
यदि आरम्भ में ही अज्ञेयवाद मानकर बैठे रहेंगे, तो सदा ही इसी प्रकार माया के 
चक्र में फंसे रहेंगे । कभी उद्धार प्राप्त न होगा । इसी अभिप्नाय से श्रुति-पुराणादि ने 
हमे सृष्टि आदि के तत्त्व समझाने का प्रयत्न किया है। अस्तु; श्रीभागवत में 
यहाँ मायावाद का ही प्रतिपादन किया गया | यह विस्तार से दिखाया गया । 
मायावाद के अत्यन्त विरोधी श्रीवल्लभाचार्य नें भी अपनी सुवोधिनी व्याख्या 
में इस प्रकरण में विदुर की शंकाओ का समाधान मायावाद से ही मैत्रेय ऋषि ने 
किया, यह स्पष्ट माना है। इसका कारण उन्होनें यह बताया है कि विदुर दासी- 
पुत्र होने के कारण ब्रह्मवाद के अधिकारी न थे, इसलिए मायावाद से ही समाधान 
करना मैत्रेय ने उचित समझा । यह बड़े आचार्य की उक्ति होने पर भी हमारी 
बुद्धि में नही बैठती । यदि मैत्रेय विदुर को अनधिकारी समझते थे, तब तो उन्होनें 
स्पष्ट निषेध ही क्यो न कर दिया कि हम तुम्हे उपदेश नहीं देगे और यदि 
छपदेश दिया, तो फिर सत्यमार्ग का ही उपदेश देता ऋषि का घर्मं था। अन्य 
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असन्मार्ग बताकर प्रतारण कर देना ऋषि के लिए शोभा नहीं देता। इस 
प्रकरण के निरूपण से श्रीभागवत को भी मायावाद ही इष्ट है, यही सिद्ध होता है। 
मायावाद का तात्पर्य यही हैं कि अविक्ृत मूलतत्त्व में ही जीव अपने अज्ञान- 
वश भिन्न-भिन्न प्रकार के जग्रतू को मायावश देख लेते हैं, वस्तुत. मूलतत्त्व में 
शक्ति के हारा कोई विकार नही होता | वह सदा अविकृत रूप मे ही रहता है | 
यही बात विष्णुपुराण में भी आरम्भ में ही स्पष्ट कही गई है कि-- 
झानस्वरुपमत्यन्त॑ निर्मल परमार्थतः । 
तमेवार्थस्वरूपेण भ्रान्तिदर्शततः स्थितस्‌ ।। 
(अ० २, श्लो० ५४६) । 

अर्थात्‌, भगवान्‌ विष्णु का स्वरूप विशुद्ध निर्मेल ज्ञानमय है, किन्तु अज्ञानवश 
जीव उसे भिन्न-भिन्न अर्थों के रूप मे देखा करते है। इस पूर्व वाक्य के साथ 
एकवाक्यता करने के लिए आगे जो अव्यक्त रूप से भगवान्‌ का प्रादुर्भाव बताया है, 
वहाँ अव्यक्त शब्द से मायाशक्ति को ही लेना उचित होगा। - 

प्रत्रह्न की जिस शक्ति का विस्तार से इतना विवरण हमने किया, उसे ही 
माया, अव्यक्त, प्रकृति, प्रधान आदि शब्दों से कहा जाता है। कही इस शक्ति 
को परबह्म के समान, नित्य ही माना है और कही-कही इसे परब्रह्म से उत्पन्न 
होनेवाली भी कहा है और वायुपुराण आदि में कही उस प्रकृति को ही मूल 
तत्त्व मानकर उसी से सम्पूर्ण जगतू की उत्पत्ति बताई गई है। किन्तु, वत्तमान 
साख्य-दरदन के अनुसार प्रकृति को स्वतन्त्र रूप पुराणों मे कद्दी नहीं माना गया । 
जहाँ भी प्रकृति से ही सृष्टि कही गई है, वहाँ भी परञ्रह्म के इच्छानुसार ही वह 
सृष्टि करती है, यह स्पष्ठ कहा गया है। इन भिन्न-भिन्न उक्तियो का तात्पय॑ 
यही प्रकट होता है कि परब्रह्म में वह शक्ति, अव्यक्त, अर्थात्‌ अप्रकट रूप से सदा 
वत्तेमान रहती है । जब सृष्टि की इच्छा परब्रह्म परमात्मा को होती है, तब वह 
शक्ति जाग उठती है। इसीलिए पद्मपुराण, सर्गंबण्ड आदि में उसकी उत्पत्ति 
परब्रह्म से बतला दी गई। उत्पत्ति का अर्थ वहाँ यही समझना चाहिए कि शक्ति 
उनकी इच्छा से प्रकट होकर अपने काम सें रंग गई और जहाँ प्रकृति से ही 
सृष्टि बतकाई, किन्तु उसे परमात्मा के इच्छानुसार ही सृष्टि करमेवाली कहा गया, 
वहाँ भी यही अभिप्राय समझना होगा कि सुष्टि करने में मुख्य भाग प्रकृति 
ही लेती है । परत्रद्य तो उसका प्रेरक मात्र ही रहता है । बविष्णुपुराण 
में तो उस शक्ति को अव्यक्त नाम से परमात्मा के चार रूपो में से एक रूप ही 
बतलाया गया। इसका अभिप्राय स्पष्ट रूप से वहाँ विवृत भी किया है कि 
वह अव्यक्त स्वतन्त्र नही है, भगवान्‌ का ही एक रूप है, अर्थात्‌ भगवान्‌ ही 
शक्ति-रूप से प्रकट होकर जगत्‌ की सूष्टि आदि कार्य करते है। शक्ति का सर्वथा 
अभेद भगवान्‌ के साथ नहीं बन सकता, यह विस्तार से कहा जा चुका है। इससे 
वह॒ शक्ति परज्ञह्य से अभिन्न है या भिन्न, यह निर्वेचनल नहीं हो सकता । इस 
अनिर्वचनीयवाद मे ही इसका तात्पर्य समझना होगा | 


छडे पुराण-परिशीलन 
शक्ति की दाशंनिक व्याख्या 


ससार के पदार्थों में जो भिन्न-भिन्न शक्तियाँ कार्य देखकर अनुमान द्वारा 
जानी जाती हैं, उनका निरूपण प्रायः सभी दर्शनों में किया गया है। उस दार्जनिक 
भ्रक्रिया का संक्षेप से दिग्द्शन करा देना भी यहाँ अनुचित न होगा। इसलिए, 
संक्षेप से वह प्रक्रिया भी लिख दी जाती है। मीमासा-दर्शन में जक्ति नाम का 
एक अतिरिक्‍त ही पदार्थ माना जाता है। इसके अतिरिक्त मानने मे उनकी युक्‍्ति 
यह हैं कि जो पदार्थ जिसका कारण माना जाता है, उस कारण के रहते भी कही- 
कही कार्य की उत्पत्ति नहीं दिखाई देती । इसका उदाहरण प्राचीन ग्रन्थों में यही 
मिलता है कि अग्नि दाह का कारण है, किन्तु चन्द्रकान्त मणि रख देने पर अग्नि 
से दाह नहीं होता | यह चन्द्रकान्त मणि की वात आज के संसार में अगप्रसिद्ध है, 
इसलिए इसे यो समझिए कि फलू-प्रुष्प आदि देनेवाले वृक्षों में कोई घुन, कीट 
आदि रोग लग जाने पर उनसे फल, पुप्प नही उत्पन्न होते । जब आम्र का वृक्ष 
हमें प्रत्यक्ष दिखाई देता है, किन्तु मंजरी वा फल वह नही देता, तब केवल आम्र 
के वृक्ष को ही मजरी, फल आदि का कारण नही कहा जा सकता । कार्ये-कारण- 
भाव का निरचय शास्त्रो में अन्वयव्यतिरेक से किया जाता है। जिसके रहने से 
जो वस्तु पैदा हो, यह अन्वव है और जिसके न रहने से जो पैदा न हो 
वह व्यतिरेक । इस अन्वय और व्यतिरेक से ही कार्य-कारण-भाव का निरचय 
किया करते है। जब आम़्वृक्ष के रहने पर भी मंजरी, फल आदि पैदा नहीं 
होते, तो केवल आम्रवृक्ष को ही मंजरी, फल आदि का कारण नही कहा जा सकता | 
किन्तु, उसमें रहनेवाली एक शक्ति है, जो मंजरी, फल आदि को उत्पन्न करती है। 
वृक्ष में कोई रोग छग जाने पर उस गक्ति का नाग हो जाता है, तो फल भादि 
नही उत्पन्न होते । किसी-किसी रोग से वह शक्ति न्यून हो जाती है, तो फछ 
आदि अल्पमात्रा में उत्पन्न होते है। वृक्ष के एक-सा दीख पड़ने पर भी कार्यो 
की न्यूनाधिकता या सर्वथा अभाव देखने से शक्ति का अनुमान स्पष्ट रूप से 
हो जाता है । इस प्रकार, शक्ति को अतिरिक्त मान छेने पर भी वह अपने आश्रय, 
अर्थात्‌ दक्तिमान्‌ से भिन्न है या अभिन्न, यह प्रइन वना ही रहेगा। इसका उत्तर 
अन्ततः यही देना होगा कि वह न सर्वथा अभिन्न ही है, क्योकि वृक्षादि के रहने 
पर भी उस शक्ति की न्‍्यूनाधिकता या अभाव देखने में आता है, और न सर्वथा 
भिन्न ही कहां जा सकता है; क्योकि उस वृक्ष के विना वह जक्ति कभी नहीं 
मिलती, इसलिए भेदाभेद ही मानना पड़ेगा और भेद और अशेद दोनो सम्भव 
नही । इसलिए, अनिर्वचनीयता में ही पर्यवस्ान होगा, अर्थात्‌ यही कहना होगा कि 
झेंद या अभेद निदिचत रूप से नही कहें जा सकते । +- 
न्यायज्ञास्त्र ऐसी अनन्त गक्तियों की कल्पना और वार-वबार उनका उत्पन्न 
होना और विनष्ट होना मानने में परम कल्पना-गौरव का दोष बताता हुआ 
शक्ति को अतिरिक्त पदार्थ नहीं मानता | पूर्वोक्त जो दोप वृक्ष रहते हुए भी 
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फल आदि उत्पन्न न होने का दिया गया था, उसका समाधान न्यायशास्त्र यही 
करता है कि प्रत्येक पदार्थ एक ही कारण से उत्पन्न नही होता, किन्तु कई सहकारी 
कारण भी कार्य की उत्तत्ति में होते हैं। वे जब सब जुट जाये, तभी कार्ये की 
उत्पत्ति होती है। जैसे आम्रमंजरी या आअ्रफल पैदा होने में केवल आम्रवृक्ष 
ही कारण नही, किन्तु उपयुक्त जल का सेचन, वसनन्‍्त ऋतु आदि भी सहकारी 
कारण होते है। सबका मिलना ही कारण-सामग्री कही जाती है। उस कारण- 
सामग्री में प्रतिवन्धक के अभाव का भी निवेश है। अर्थात्‌, अन्य सब कारण मिक्क 
जाने पर भी जहाँ कार्य की उत्पत्ति रोकनेवाला कोई प्रतिबन्धक आ पड़े, वहाँ 
कार्योत्पत्ति नही होती । बस, वृक्ष मे जो कोई रोग लग गया, उसे कार्योत्यत्ति 
का प्रतिवन्‍्धक मात लिया जायगा। उस प्रतिवन्धक का अभाव होने पर ही कार्य 
को उत्पत्ति हो सकती है। इसलिए, जबतक वृक्ष मे वह रोग रहेगा, तबतक 
फल-पुष्प आदि न होंगे । जब रोग हट जायगा, तब फल-पुष्प आदि उत्पन्न होने 
ऊगेगे । इस प्रक्रिया से जब निर्वाह हो गया, तव अतिरिक्त दाक्ति की कल्पना 
व्यर्थ है। फिर, शक्ति-पद किसका वाचक है ? प्रत्येक पद का कोई वाच्यार्थ तो 
बताना ही होगा । इसका उत्तर उस शास्त्र में दिया जाता है कि कारण में जो 
स्वेरूपयोग्यता, नाम की कारणता रहती है, उसे ही शक्ति-पद से कहा जाता है । 
इस भकार, वे शक्ति को कारणता-रूप या दूसरे शब्दों में जनकता-रूप कहते है ! 
जनकता को कई भ्रन्थकारो ने अतिरिक्त पदार्थ मान लिया है । उनके मतानुसारी 
तो भीमांसकों से केवछ नाममात्र का विवाद रहा | मीमासक जिसे शक्ति कहते थे, 
उसे इन्होंने जनकता कहकर मान लिया । पदार्थे तो माना ही, फिर यह नाम का 
भेगड़ा तो कोई मूल्य नही रखता; किन्तु न्यायशास्त्र के बहुत-से ग्रन्थकार जनकता 
को भी अतिरिक्त नही मानते | किन्तु, जनकता का छक्षण कहते है “नियतपूर्व 
वृत्तित्व', अर्थात्‌ कार्योत्पत्ति के पूर्वक्षण में नियत (नियमित) रूप से कारण का 
रहना ही उसकी जनकता है। अब यहाँ नियत शब्द के अर्थ का विचार किया 
जायगा, तो उसका अर्थ वे करते है कि जहाँ-जहाँ कार्योत्पत्ति हो, वहाँ सर्वत्र पुर्वेक्षण 
में कारण का अभाव नही रहना चाहिए । इस प्रकार तो शक्ति की अभावरूपता 
प्राप्त हो गई। क्योकि अभाव का न रहना ही शक्ति का निर्वंचन सिद्ध हुआ । 

ने रहना भी रहने का अभाव ही है, इसलिए अन्तत' अभावरूपता ही शक्ति को 

प्राप्त हुई; किन्तु जो इस रृक्षण का अर्थ इतना वढाकर करते है कि जिस वस्तु का 

अभाव हो, वह वस्तु उस अभाव का श्रतियोगी रूप कही जाती है। उसमे उस वस्तु 

का असाधारण धर्म उस अभाव की प्रतियोगिता का अवच्छेदक मान लिया जाता है। 

अवच्छेदक कहते हैं समनियत धर्म को । अर्थात्‌, जितने प्रदेश मे अ्रतियोगिता रहे, 

. उतने ही प्रदेश में रहनेवाछा । धर्म उस प्रतियोगिता का अवच्छेदक होगा | इस 

सब प्रक्रिया के अनुसार पूर्वोक्त नियत शब्द का ऐसा अर्थ करेगे कि कार्य की 

उत्त्ति के पूर्वक्षण में रहनेवाला जो अभाव, उसका भ्रतियोगितावच्छेदक न होने- 

वाला जो धर्म, उस धर्म की आश्रयता ही नियतता है। तब' अपने-अपने असाधारण 
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धर्म की आश्रयता ही भक्तिरुप रिद्ध होगी। जैसे घट का कारण दण्ड है, वह 
घट की उत्पत्ति के पृव॑क्षण में सर्वत्र रहता है, इसलिए पुर्वेक्षण में उसका अभाव 
नहीं होता और उसका असाधारण धर्म जो दण्पत्व है वह पूर्वक्षणबृत्ति अभाव की 
प्रतियोगिता का अवच्छेदफ कभी नहीं बनता । इत्त प्रक्रिया में भी यह दोप 
आता हैं कि अपने-आप अपना ही अवच्छेदक नही बनता, यह न्यायश्षास्त्र में 
साना गया है, किन्तु पु्वाक्‍्त प्रत्रिया में जनकता भी दण्डत्वादि रुप ही सिद्ध हुई 
और उस जनकता का अवच्छेदक भी दण्टत्व को ही मानना पड़ेगा, तो अपने-आप 
ही अपना अवच्छेदक हो गया, यह नियम-विरोध आ पहेंग्रा। इसका समाधाव 
यो कर लेते हैं कि दण्णत्व दो श्रकार से यहाँ गृहीत होता है : एक पूर्वक्षण भें रहने- 
वाल़े अभाव वी प्रतियोगिता का । वह अवच्छेदक नहीं है, इस रूप से तो वह 
जनकता रुप हैँ और दण्ड का असाधारण धर्म हैं इस रूप से वह अवच्छेदक वन 
जाता है । यो, रूपभेद होने से भिन्न-भिन्न मानकर अवच्छेदकत्व का निर्वाह कर 
लिया जाता है। विपय अत्यन्त जटिल है, यह संस्कृत में ही कहा जा सकता है। 
हिन्दी-पाठको के लिए यह रुचिकर भी न होगा, इसलिए इस विपय को अधिक 
नही बढ़ाते, केंचछ इतना ही दिखा दिया है कि न्यायश्षास्त्र में किसी रूप से 
गवित की अभावरुपता प्राप्त होती है और किसी प्रकार फेर-बदल या विस्तार 
“कर भावरुपता भी मानी जाय, तो भी उसका असाधारण रूप होने के कारण 
आश्रय से, अर्थात्‌ शक्तिमान्‌ मे अभेद ही प्राप्त होता है और किसी प्रकार रूप 
भेद मानकर आश्रय से भिन्नता भी सिद्ध की जाती है। भेद और अभेद वोनो 
एक जगह नहीं वन सकते। इसलिए, यहाँ भी अनिवंचनीयता में ही पर्यवसान हो 
जाता है । 
साख्यशास्त्र में कार्य की सूक्ष्मावस्था ही ग्क्ति-हप कही जाती है। सांख्य- 
दर्शन सत्कार्यवाद मानता है, अर्थात्‌ नया कार्य कोई उत्पन्न नहीं होता, अपने 
कारण में सूक्ष्मावस्था से कार्य पूर्व से ही स्थिर रहता है। कारण-ब्यापारों से 
वही अपनी स्थूलावस्था में आ जाता है। जैसा कि तिछू, दछ्ति, प्रतिमा आदि में 
स्पष्ट अनुभव होता है। तिलो में तैल पूर्व से ही है, किन्तु सुक्ष्मावस्था में है ! 
पेरने पर वही स्थूछावस्था में आा जाता है, भर्थात्‌ प्रकट हो जाता है। इसी 
प्रकार दधि में मक्खन पूर्व से ही व्याप्त है। बिछौने से वह स्थूछ रूप में छाकर 
वाहर निकार लिया जाता है। इसी अरकार, जब हम किसी शिल्पकार को एक 
पत्थर ले जाकर देते है कि इसमें घोडे की या हाथी की कोई मूत्ति वना वो, तब 
भी भ्रत्यक्ष देखा जाता हैं कि वह डिल्पी वाहर से छाकर किसी वस्तु को उसमें 
नहीं मिलाता, अपितु उस प्रस्तर को ही अपने शास्त्रों से जगह-जगह से वोड-ताड 
कर आपके 5चछातनुसार श्रतिमा बना देता है। इससे स्पष्ट है कि वह प्रतिमा 
प्रस्तर में पहले से ही थी, उसपर एक आवरण था। उस आवरण को झिल्पी ने 
तोड़कर निकारू दिया, तो प्रतिमा प्रकट हो गई। इसी प्रकार, भिन्न-भिन्न वृक्ष भी 
अपने वीज में सुक्ष्म रूप से रहते है। वे ही जरू-सेचन बादि के द्वारा अ्रकट 
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कर दिये जाते है। यही साख्य का सत्कार्यवाद है । इस कार्य की सुक्ष्मावस्था 
को ही वहाँ शक्ति कहा जाता है। कारण मे कार्य की सुक्ष्मावस्था जो पहले से 
रहती है, वही उस कारण की शक्ति है। इस दर्शन के अनुसार भी शक्ति का 
शक्तिमान्‌ से भेदाभेद ही सिद्ध होता है। यदि शक्ति शक्तिमान्‌ से अभिन्न होती, 
तो पहले से ही जैसे कारण-रूप शक्तिमान्‌ प्रकट था, वैसे ही वह शक्ति भी प्रकट 
रहती और यदि उससे भिन्न होती, तो उसके अतिरिक्त भी कही दिखाई देती, 
इसलिए भेद और अमेद दोनों ही मानने पड़ेगे । दोनो एक जगह बन नही सकते, 
इसलिए यहाँ भी अनिर्वंचनीयता मे ही पर्यवसान मानना होगा | 
बौद्धदशेन आदि के मत्र में भी किसी अर्थ को या किसी क्रिया को उत्पन्न 
करने का सामथ्य ही शक्ति कहा जाता है। वह सामर्थ्य किसी एक क्षण में ही 
कारण-हव्य मे हुआ करता है, जैसा कि आज्वृक्ष में फल उत्पन्न करने का सामथ्यें 
किसी एक क्षण में ही वेखा जाता है। सब काल में उस वृक्ष से वे फलादि उत्पन्न 
नही होते । इसी आधार पर वे सब अर्थों को क्षणिक ही मानते है। यदि वृक्ष 
आदि पदार्थों को अन्य दर्शनो की रीति से स्थिर सिद्ध किया जाय, तो भी यह 
तो मानना ही होगा कि फलोत्पादन का सामर्थ्य उनमें किसी एक क्षण में ही 
होता है। वह सामथ्य ही शक्ति है, इसलिए उस शवित के भेदाभेद ही शक्तिमान्‌ 
के साथ सिद्ध होगे और जैनदन में तो सभी पदार्थों का भेदाभेद ही सिद्ध किया 
जाता है, यह 'स्याह्माद' ही उस दर्शन का मुख्य सिद्धान्त है। इसलिए, शक्ति- 
शक्तिमान्‌ का भी वहाँ भेदाभेद ही माना जाता है। 
अच्छा अब वेदान्त-दर्शेन्र की प्रक्रि] पर विचार कीजिए वेदान्त-दर्शन पर 
श्रीशद्धराचायं का भाष्य है और साम्प्रदायिक वैष्णव श्रीरामानुजाचार्य, 
श्रीमध्वाचायें, श्रीनिम्बार्काचार्य, श्रीवल्लभाचायें, श्रीभास्कराचार्य के भी भिन्न 
भाष्य है। सबने ही शक्ति पर विचार किया है। उनमे श्रीशडूराचार्य की 
प्रक्रिय तो आरम्भ से बताई ही गई है। श्रीरामानुजाचा्य प्रकृति और जीव 
को परत्रह्म नारायण का शरीर मानते है । प्रकृति और जीव प्रव्यावस्था में 
सूक्ष्म रूप में रहते है, अर्थात्‌ प्रकृति अपना कार्योत्पादन नहीं करती और जीव भी 
अपना कार्य सुख-दुःख भोग नही करते | सृष्टि-दशा में वे दोनो ही स्थूछ रूप हो 
जाते है, अर्थात्‌ अपने-अपने कार्यें मे प्रवृत्त हो जाते है। वास्तविक विचार करने 
पर ये सूक्ष्म दशा के प्रकृति, जीव और स्थूछ दछ्षा के प्रकृतिजीव एक ही है। 
इनमें सूक्ष्म दक्ा के प्रकृति और जीव को भगवान्‌ की शक्ति कहा जायगा और 
स्थूछ दशा की प्रकृति और जीव को कायें। अथवा स्थूल, सुक्ष्म दोनो ही दक्षाओं 
के प्रकृति और जीव को शक्ति समझिए और उनसे उत्पन्न होनेवाले महाभूतादि 
प्रपज्च को संसार-झूप कार्य । इस शक्ति के भी भगवान्‌ से भेदाभेद ही कहे जायेगे । 
जैसे, हम अपने शरीर को आत्मा से सर्वेथा भिन्न भी नहीं कह सकते; क्योकि 
शरीर के चलता, खाना, पीना आदि काये होने पर मै ही चलता हूँ, में ही खाता हे 
इत्यादि भ्रतीति होती है। और, सर्वदा एक रूप भी नहीं कह सकते; क्योकि शरीर 
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और आत्मा एक ही हों, तो फिर आत्मा माना ही क्यों जाय ? फिर तो द्वरीरात्म- 
वाद पर ही विश्वाम होगा। इस प्रकार, इस मत में भी भेदाभेद ही सिद्ध होगे । 
श्रीवल्लभाचार्य ने परब्रह्म की सामर्थ्य-गक्ति तो परक्रह्म से अभिन्न ही मानी है 
और माया-प्रकृति आदि दाक्तियों को परब्रह्म से उत्पन्न कहा है। इस प्रकार 
णक्ति-सामान्य रूप से एकत्र विवक्षा यदि की जाय, तो किसी का भेद और 
किसी का अभेद मानने से भेदाभेदवाद ही यहाँ भी सिद्ध होता है। वस्तुतः, परव्ह्म 
में जो सामश्यें-रुप णक्ति मानी गई है, वह भी केवल कार्यग्म्य होने से अनिर्वेचनीय 
ही कही जायगी ! 
श्रीनिम्वार्काचार्य तो भेदाभेदवादी प्रसिद्ध ही है। उनके मतानुसार परतत्त्व- 
रूप विष्णु भगवान्‌ में जो सौन्दर्य, माधु्र आदि गण और जगत्कत्तृत्व भादि 
जव्तियाँ है, वे सभी ही गक्ति-पद से कहे जाते है और इनका परतत्त्व भगवान्‌ 
विष्णु के साथ भेंदाभेद ही माना जाता है। स्वरूप में अन्तर्गत होने के कारण 
अभेद है और भिन्न-भिन्न कार्य करने से भेद भी कहा जा सकता है। इस प्रकार, 
इस भत में भी शक्ति का भेदाभेद ही निरूपित है। जीवों को भी ये परतत्त्व 
की शक्ति-ल्‍ूप ही मानते है और उनका भी परतत्त्व से भेदाभेद ही कहते है। 
श्रीमध्वाचार्य के मत में दाक्ति चार प्रकार की मानी जाती है--(१) अचिन्त्य 
शक्ति, (२) आपधेयगक्ति (३) सहजशक्ति और (४) पदशक्ति । परमात्मा में 
अचिन्त्यगक्ति पूर्ण््य से रहती है । जगत्‌ के पदार्थों में, जो भिन्न-भिन्न शक्तियाँ है, 
उन्हें सहजगक्ति कहा जाता है । प्रतिमा आदि में प्रतिष्ठा से जो शक्ति स्थापित की 
जाती है, वह आधेयशक्ति है और पद में अर््ववोधन कराने की शक्ति पद-जक्ति है। 
इस प्रकार, भगवान्‌ की शक्ति को इन्होने मुख से ही अचिन्त्य कहा है और लक्ष्मी, 
प्रकृति आदि की भिन्न रूप में गणना की है। उनके सव मत का अ्रपञथ्च लिखने 
की यहाँ आवश्यकता नहीं। केवल यही कहना है कि आदिभूत णक्ति को वे भी भेदा- 
भेद रूप से अचिन्त्य ही कहते हैं। जीव, इनके मत में परमात्मा के प्रतिविम्ब- 
रुप हैं और वे” परमात्मा से अविनाभूत है। अविनाभूत का अर्थ नित्य सम्बद्ध 
ही कहा जा सकता है । इस प्रकार, हैतवादी होने पर भी एक प्रकार से इन्होंने भद्गैत ही 
मान लिया । इन्ही का भाखा-रूप जो चैतन्य-सम्प्रदाय वंगदेश में प्रादुर्भूत टआ, उन्होने 
स्पष्ट ही अचिन्त्यभेदाभेद-सिद्धान्तवादी अपने सम्प्रदाय का नाम घोषित कर दिया । 
यो, परिभाषा भिन्न होने पर भी एक ही वात को भिन्न-भिन्न शब्दो में सव कह रहे है, यह 
स्फुट हो जाता है । 
इस प्रकार, शक्ति-तत्त्व के विषय में सव दार्शनिको का और सब सम्प्रदायाचार्यो का 
मत संक्षेप में यहाँ दिखाया गया। इसमें विशेष कर ध्यान देने की वात यह है कि मूलभूत 
उपनिपदों में जक्ति का ब्रह्म से जन्म या प्रकट होना वर्णित नही है । इस अकार की 
प्रकत्रि] आचार्यो ने आगमशास्त्र या पुराणों से ही छी है | थुद्ध उपनिण्द्‌ का मत 
श्रीगड्टराचार्य नें ही लिखा है और आचार्यों के सिद्धान्तो में विशेष कर श्रुति और आगम- 
जास्त्रों का सम्मिश्रण ही दिखाई देता है । पूराणों में नी जो कही-कही प्रकृति की परव्रह्म 


महथि वेदव्यास और पुराणों की प्रक्रिया दर 


से उत्पत्ति कही गई है, वह भी आगमशज्ञास्त्र के आधार पर ही कही जा सकती है। 
आगमशास्त्र में तो शक्ति का बहुत बड़ा प्रपञ्च मिलता है। वहाँ शक्ति सामान्य रूप 
से एक शक्तिवाद, सृप्टि, स्थिति और पालन को भिन्न-भिन्न शक्तियाँ मानने से महा- 
काली, महालक्ष्मी, महासरस्वती-रूप विशक्तिवाद और ब्रह्मवैवत्त के प्रकृतिखण्ड 
और देवीभागवत के एकादश स्कतन्ध मे दुर्गा, राधा, लक्ष्मी, सरस्वती और 
सावित्री इन पाँच शक्तियों का विवरण विस्तार रूप से प्राप्त होता है । इन सबका पूर्ण 
विवरण यहाँ सम्भव नहीं। यहाँ केवल इतना ही कहना पर्याप्त होगा कि 
आगमशास्त्रों में और उनके आधार पर देवीभागवत आदि में शक्ति की उपासना तीन 
प्रकार से बताई गई है। एक परनब्रह्म और शक्ति का अभेद मानकर परब्रह्म-रूप 
से ही शक्ति को उपास्य माना है | परब्रह्म में वस्तुतः कोई लिज्भ नही है, उसे पुरुष- 
रूप पिता भी कह सकते है और स्त्री-हूप माता भी । पुंसस्‍्त्री भेदों नगष्यते---स्त्री 
और पुरुष का भेद यहाँ नहीं माना जाता। माता-रूप से और पिता-रूप से भी 
परब्रह्न की उपासना होती है। यह एक प्रकार हुआ | परब्रह्म की शक्ति मान- 
कर उपासना करना दसरा प्रकार है और उन शक्तियों के भिन्न-भिन्न रूप मानना 
और उन रूपो का परब्रह्म से ही साक्षात्‌ सम्बन्ध मानना तीसरा प्रकार है। यह 
तीनों प्रकार की शभनित की उपासना आगम और पुराणों में विस्तार से वर्णित है । 
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शक्ति की वेज्ञानिक व्याख्या 


पूर्व कथन का साराश यह हुआ कि सम्पूर्ण जगत्‌ का मूल कारण अखण्ड और एक है । 
प्रदतत यह है कि वह अखण्ड और निरवयव एक तत्त्व दृष्य जगत्‌ के रूप में परिणत कैसे 
हो गया । कोई दूसरी वस्तु अवष्य होनी चाहिए, जिसके माध्यम से वह मूल तत्त्व 
परस्पर अनन्त भेदवाले ससार के रूप में परिणत होता है। इसी समस्या के 
समाधान के हेतु शास्त्रों में उस मूल तत्त्व की शक्ति को स्वीकार किया गया है, 
जिसकी सहायता से ससारचक्र चछ पडता है। बेदो में इस शक्ति का मौलिक 
रहस्य है। उसी आधार पर पुराणों में इसका विस्तार है। आगे के दर्शनों मे 
इस जक्ति का विवेचन भिन्न-भिन्न पारिभाषिक शब्दावलियों में हुआ है, जिसका 
विवरंण हम ऊपर कर चुके हैं। आगे हम जक्ति के विषय में जो विचार उपस्थित 
करते है, उसे वैज्ञानिक प्रक्रिया के अनुसार शक्ति की व्याख्या कहा जा सकता है । 
सभी जास्त्रो में विवेचना-पद्धति और बब्दावदी-मात्र का भेद होते हुए भी 
तात्त्विक निरूपण में कोई विरोध नही; यह समन्वय की एक प्रक्रिया है और 
इसीलिए हम इसे वैज्ञानिक प्रक्रिया की व्याख्या कह रहे है। वछल, गक्ति और 
क्रिया--ये एक ही अर्थ की विभिन्न अवस्थाओ के वाचक छाब्द हैं। जब क्रियागून्य, 
अपने आश्रय से अभिन्न, प्रसुप्त के समान वह अर्थ रहता है, तव उस अवस्था में 
इसे बल” कहते है। जब वह अर्थ जागरित होकर अपने कार्य में भ्रवृत्त होने 
को उद्यत होता है, तब उसे शक्ति” कहते है । इसके आगे जब वह कार्यरूप 
में परिणत होता है, तब उसे 'क्रिया' कह देते है । एक आधुनिक दृष्टान्च लीजिए--- 
आजकल विजली का सर्वत्र उपयोग होता है। विजली में प्रकाथ फैला देने की 
क्षमता है। वह क्षमता जबतक विजली से अभिन्न होकर रहेगी, तवतक वह उसकी 
प्रसुप्त अवस्था होगी। वही वल कहा जायगा। जब वह तार ( श!6 ) 
के रूप में फैलाया जाता हैं, तव उसे णक्ति कहते है और जब वल्व में आकर 
वह प्रकाग-हूप में परिणत हो गया, तव उसे ही प्रकाश-रहूप क्रिया कहा जाता है । 
इसी उदाहरण से सर्वजगत्‌-कारणभूत ब्रह्म मे भी जब उसका सामर्थ्य असुप्त 
अवस्था में रहता है, तब वह वल कहलाता है, दुर्वदरूपता मे शक्ति और परिणत 
अवस्था मैं क्रिया कहलाता है। गक्ति ही अपने संसर्ग से जब कोई प्रभाव उत्पन्न 
करती है, तव उसे क्रिया कहते है। 
हमारी दृष्टि से क्रिया ही आती है। णकति को हम उस क्रिया का साक्षात्‌ 
और वर को उस क्रिया का परम्परा से कारण मानते है । शक्ति और वलछ का 
ज्ञान हमें प्रत्यक्ष प्रमाण से नही, अपितु अनुमान-अ्रमाण से होता है | यहाँ यह 
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जानता भी रोचक होगा कि व्याकरण के महाभाष्यकार भगवान्‌ पंतजलि ने क्रिया 
का विवरण देते हुए यह कहा है कि यह क्रिया अत्यन्त परोक्ष है। इसको कभी 
इकट्ठा करके नहीं दिखाया जा सकता !' इसका स्पष्ट तात्पर्य है कि वह 
प्रत्यक्ष से नहीं जानी जा सकती । कारण यह है कि- वह उत्पन्न होकर एक क्षण- 
मात्र रह सकती है, दूसरे ही क्षण समाप्त हो जाती है। इसकी सूक्ष्म वस्तु को 
हम प्रत्यक्ष नही देख सकते। प्रत्यक्ष दर्शन उसी का सम्भव है, जो उत्पन्न होकर 
नेत्रो का विषय बन सके । इसके लिए अवेक क्षण तक उसकी स्थिति होनी चाहिए। 
पर्तु, क्रिया उत्पन्न होते ही ध्वस का विषय बन जाती है। इसलिए, नेंत्रो से 
उसका सम्बन्ध ही स्थापित नहीं हो सकता । शत्यक्ष तो दर की वात है। हमने 
अपने हाथ को घुटनों से उठाकर कमर पर रख लिया। इस छोटी-सी बात में 
घुटनों से कमर तक के आकाश के प्रदेशों के साथ हाथ के जो सयोग और विभाग 
हुए, उनकी गिनती करना कठिन है। ये संयोग और विभाग ही तो क्रिया के 
रूप है। इतनी सूक्ष्म क्रिया को प्रत्यक्ष कैसे देखा जा सकता है। यह भी नहीं 
कहा जा सकता कि उन क्रियाओ की समष्टि का हमे प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, क्योकि 
वह क्षण-सात्र स्थित होकर नष्ट हो जाती है, समुदाय बनना उसका सम्भव नही। 
जो क्रिया उत्पन्न होने के साथ ही विनष्ट हो, जाती है उसका समुदाय कैसे बनेगा । 
एक सूई से कमल के सौ पत्तों के भेदन से जो क्रिया की ्रमिकता है, उसका भी 
प्रत्यक्ष ज्ञान असम्भव है, इसलिए महाभाष्यकार भगवान्‌ पतंजलि का आशय यही है 
कि क्रिया का भी हम लोग सयोग और विभाग से अनुमान ही कर सकते है, 
उसे प्रत्यक्ष नही देख सकते । भाष्यकार का उक्त कथन सर्वधा समीचीन है कि 
क्रियरु का प्रत्यक्ष नही होता, परन्तु उनका वह कथन क्रिया की सुक्ष्मतम इकाई 
के लिए है, जब अनेक क्रियाओ की एक क्रमिक धारा बन जाती है, तब उसे हम 
प्रत्यक्ष भी देखते है। इसी आधार पर, 'अमुक व्यक्ति चल रहा है, आ रहा है, 
जा रहा है' इत्यादि क्रियाओ के व्यवहार होते है। 
न्यायश्ञास्त्र मे इसी अनुपपत्ति को हटाने के लिए क्रिया को चतु-क्षणस्थायी 
(चार क्षण रहनेवाली) कहा जाता है। एक क्षण में वह उसः हुई । दूसरे क्षण 
मे स्थिर रही। उसी क्षण मे उसने अपने आश्रय का पूर्वप्रदेश! से विभाग कराया । 
तीसरे क्षण मे पूर्वदेश के साथ जो आश्रय का सयोग था; उसका नाश हुआ । 
चौथे क्षण में आगे के प्रदेश के साथ संयोग हुआ । बस सयोग कराकर वह क्रिया 
नष्ट हो गई। आगे दूसरी क्रिया प्रवृत्त होगी। इस मत मे भी क्रिया के द्वारा 
उत्पन्न सयोग-विभागो का हमें पत्यक्ष होता है, यह सिद्ध हुआ । अतिसूक्ष्म क्रिया तो 
प्रत्यक्ष से नही जानी जाती | इस प्रकार, एक-एक क्रिया का प्रत्यक्ष दर्शन नही 
होता, किन्तु वह्‌ कुरवेदु-रूपा शक्ति जब क्रम से क्रियाओ को उत्पन्न करती हुई 
उसे धारावाहिक वना देती है, तब हम उसे प्रत्यक्ष कह दिया करते है । वास्तव मे 
तो स्यायद्यास्त्र की उक्त प्रक्रिया भी प्रथमाधिकारियों को समझाने के लिए ही है। 
किया तो एक क्षण-मात्र में ही नष्ट हो जाती है । यो उसकी धारावाहिकता भी 


रे पुराण-परिशीलन 
वनना असम्भव ही है, किन्तु आश्रय से सम्बन्ध करने पर वह धारावाहिक हौ 
सकती है, जैसा कि प्रत्यक्ष दिखाई देता है। सृष्टि के आरम्भ में जब हम रस 
और वल वा ब्रह्म और उसकी शक्ति का वर्णन करने लगे है, वहाँ भी रस वा ब्रह्म 
का आधार पाकर वह वर था शक्ति धारावाहिक वन सकती है | यो, धारावाहिक 
होने पर वह भी प्रत्यक्ष ज्ञान का विपय बनने योग्य हो जाती है । संयोग और 
विभाग भी क्रिया के ही रूप है, यह बात आगे स्पप्ट हो जायगी। अत, प्रत्यक्ष- 
ज्ञानगोचर होनेवाली क्रिया से उसकी पुर्वावस्था, शक्ति और बल का अनुमान हो 
जाता है। ईघधन को भस्म होता हुआ प्रत्यक्ष देखते है, वह क्रिया है। उससे 
अग्नि की दाहक शक्ति का अनुमान होता है। वह हाक्ति भस्म -करने के पहले 
भी अग्नि में थी, नहीं तो अकस्मात्‌ कहाँ से आविर्भूत हो गई | अत, आविर्भत 
होने के पूर्व की अवस्था जो बल कहलाती है, उसका भी वह शक्ति अनुमाव करा 
देती है। वह बल उस शक्ति की प्रसुप्तावस्था है। यद्यपि कोशो में शक्ति और 
बल को समानार्थंक ही माना जाता है, परन्तु वे पृथक्‌-पृथक्‌ अवस्थाएँ है, यह बतछाने 
के लिए यहाँ उसी रूप में उनका वर्णन किया गया है । 
हमने ऊपर की पक्तियों में यह देखा कि क्रिया क्षणिक है, वह शक्ति से 
उत्पन्न होती है। एक शक्ति एक क्षण मे एक क्रिया उत्पन्न करती है। दूसरी 
शक्ति दूसरे क्षण में दूसरी त्रिया उत्पन्न करती है। इससे हमने जहाँ शक्ति का 
अनुमान किया, वहाँ शवित की क्षणिकता का भी अनुमान हो जाता है और वह 
शक्ति जब प्रसुप्तावस्था में रहती है, तव भी उसका क्षणिकता से छुटकारा नहीं 
होता । अत , उसकी प्रसुप्तावस्था, जिसे हम बल कहते है, उसकी भी क्षणिकता ही 
सिद्ध हो जाती है। जब बल, शक्ति और त्रिया में केवछ अवस्थाभेद-माठ्न है, 
कोई तात्विक अन्तर नही, तव इन तीनो की क्षणिकता को सिद्ध करने के 
लिए किसी पृथक्‌ तक या युक्ति की अपेक्षा नही रह जाती । उनमे जो स्थिरता 
का अनुभव और अनुमान होता है, वह धारावाहिक रूप को मानकर ही होता है। क्रिया 
जैसे क्षण-मात्र अवस्थित रह सकती है, उसी प्रकार वह जग्रह भी वहुत कम घेरती है। 
मेंगुली या पैरो के परिचालन मे जितने आकाश के प्रदेशों का संयोग-विभाग 
होगा, उन प्रदेशों की गणना करना भी कठिन है । किया और शक्ति के समान ही 
उनके कारणभत वल में भी बहुत सूक्ष्म प्रदेश में स्थिति माननी होगी | अनादि, 
अनन्त और व्यापक तत्त्व में रहनेवाली शक्ति भी अनादि, अनन्त और व्यापक ही 
होती चाहिए ! वह क्षणिक कैसे है, यह प्रइन सामने आता है। इसका उत्तर यह हद 
कि ब्रह्म की अनन्तता अनादिता आदि उसके स्वरूप में अनुप्रविष्ट हैं, वल में भी 
अनादिता और अनन्तता आदि है, परन्तु वे उसके स्वरूप में अनुप्रविष्ट नही, अपितु 
अनन्त सख्यावाले बलो के रहने से वहाँ अनादिता, अनन्तता आदि रह सकती है। 
यही वात नित्यता के विपय में भी है । ब्रह्म की सत्ता भूत, भविष्यत्‌ और वर्त्तमान 
में एक रूप से रहती है, इसलिए शास्त्रीय भाषा में उसे कूटस्थ नित्य कहा जाता है। 
बल की भी सत्ता तो रहती है, परन्तु एक रूप से नहीं रहती, कोई-न-कोई, 
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बल, थक्ति या क्रिया रावंदा रहती है परन्तु वह बल, शक्ति या क्रिया अब नही है 
जो पूर्वेक्षण में थी, अतः इसे प्रवाहनित्य कहा जाता है । जब एक-एक 
व्यक्ति के रूप में बल को देखा जायगा, तब वह परिमित तथा उत्पन्न और विनष्ट 
होनेवाछा ही प्रतीत होगा | उसीछिए, भास्त्रों मे शक्ति के साथ बहुवचन रखा 
जाता है । जब उन सभी घक्तियो अथवा वलो को जाति रूप से सम्बोधित करने 
की विवक्षा होती है, तव एकबचन भी कहा जाता है। शक्ति मे अनेकता है, 
इसीलिए उस शक्ति के सृष्टि, सहार, श्रीप्म, शीत आदि अनन्त कार्य देखने मे 
बाते हैँ, यदि शक्ति को एक रूप ही माना जाय, तो जग्रतू की विचित्रता और 
मनन्तरूपता निराधार हो जायगी; वयोकि सारा जगत्‌ शक्ति का ही तो कायें है, 
साथ ही ब्रह्म की शक्ति यदि कहा के ही समान व्यापक और अपरिवत्तंनशील हो, 
तव तो ऐसी हशाक्ति निष्प्रयोजन ही रहेगी। क्योकि, शक्ति मानने पर भी 
परिच्छिन्न और भिन्न प्रकार का जग्रत्‌ कैसे बना, यह श्रइव बना ही रहेगा । 
इसलिए, मूलतत्त्व की शक्ति को प्रवाहरूपा ही मानना उचित होता है, और 
इस प्रकार सृष्टि की प्रारम्भिक मस्तिष्क की उलझन कुछ किनारे छूगती दिखाई 
देती है । 
यह सम्पूर्ण दुश्यमान जगत शक्ति का ही परिणाम या विकास है। वह शक्ति 
किया के रूप में पहुंचकर ही सर्वेसवेद्य वनती है, अतः ,इस विश्व को क्रियारूप 
भी ,कहा जाता है। हमने ऊपर कहा है कि यद्यपि यह क्रिया भी परम सुक्ष्म है, 
तथापि संवेद्य नहीं होती; परन्तु जैसे समय के आधार ,प्र इसे ,प्रवाहनित्य 
कहते है, वैसे ही अनेक शक्तियाँ स्थान को भी घेरती है, अत. स्थान के आधार 
पर इनमे छोटाई, वडाई आदि तथा अश, अश्ी आदि का भी व्यवहार होता है 
और धारावाहिक रूप में चलती हुईं एक क्रिया पर जब दूसरी क्रियाएँ भी था 
जाती है, तव वह वलो की, शक्तियों की वा क्रियाओं की 'चिति' कहलाती है । चिति 
नाम है चिनने का । जैसे--चिनाई में एक ईट पर दूसरी ईट, उसपर तीसरी, 
यह क्रम रहता है । है 
इसी विचार पर केन्द्रित होकर क्रिया को ही जगत्‌ के मूल तत्त्व के रूप में पहचानने- 
वाले श्रमणो ने क्रिया की क्षणिकता के आधार पर ससार को भी क्षणिक माना । श्रम 
किया का ही दुसरा नाम है, शारीरिक क्रिया की परिणति को ही छोक में अम कहा 
जाता है | उसी की व्यापक अवस्था और जगत्‌ का उससे अद्देत भाव स्वीकार करने- 
वालो की श्रमण यह अन्वर्थ सज्ञा है। ये श्रमण बौद्ध कहे जाते है| वैदिक विचार- 
धारा यह है कि वह्‌ क्रिया किसी के आधार पर ही स्थित रह सकती है, निराधार 
क्रिया वा शक्ति कही नही देखी जाती । वह आधार ही प्रधान होता है, उसे ब्रह्म 
कहते है, शक्ति या क्रिया उसी ब्रह्म के आधार पर ही रहती है, अतः यह जगत न से 
अह्य-भाव को प्राप्त है, इस ब्रह्माह्यय-सिद्धान्त को माननेवाले ब्राह्मण कहलाये। 
उपर्युक्त बल अपने आश्रय के साथ एकरूप होकर भ्रसुप्त अवस्था में रहता है । 
उस समय अपने रूप मे ही उसकी परिणति होती रहती है । यह परिणति इसलिए 
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होती है कि परिणति ही जिसका स्वभाव है, वह क्षणमात्र के लिए भी अपरिणत होकर 
कंसे रह सकता है। ब्रह्म में नित्य भ्रसुप्त रूप में अवस्थित वह बल, जब स्वभाव से, 
परब्रह्म की स्वातन्त््य-दक्ति से अथवा परब्रह्म के स्वरूप में भ्रढ्लीन प्राणिकर्मो के 
सस्कारों से, जब सृष्टि के आरम्भ में जागरित होता है, तव वह शक्ति आदि के 
क्रमिक रूपों में प्रादुर्भूर होता है और शक्ति स्वय परिच्छिन्न है, इसलिए अपने 
आश्रयभूत परन्रह्म को भी परिच्छिन्न करके प्रकाशित करती है । कहा जा चुका है 
'कि समुद्र के अथाह जल को अनन्त तरगमालाएँ अनन्त रूपो में वेष्टित कर प्रकट 
करती है । इससे जल में बहुत भेद प्रकट हो जाते-है। किसी विशारू नगर की 
गगनचुम्बिनी प्रासाद-पंक्तियाँ अपने घेरे में आनेवाले आकाझआन-प्रदेशो को अनन्त 
आकाश से अलग-सा प्रकट कर देती है। यही वात ब्रह्म और वर या शक्ति 
के लिए भी समझ लेनी चाहिए। इसी वर या शक्ति को माया कहा जाता है; 
क्योकि यह अपरिमित में मिति (परिमिति) कर देती है। माया शब्द 'मा' धातु 
से निष्पन्न होता है, जिसका अर्थ है मितीकरण । अपरिच्छिन्न मे नाम और रूप का 
व्यवहार नहीं होता, वह तभी होता है, जब परिच्छेद या लिमिट ( /7776 ) 
हो जाय । परिच्छेद माया से ही होता है, इसीलिए श्रीशड्डूराचार्य ने माया को नाम 
और रूप की सूक्ष्मावस्था कहा है। वह माया परिच्छेद का प्रदर्शन करनेवाली 
बलरूपिणी ही है। इसीलिए, पहले यह कहा गया है कि नाम और रूप भविद्या 
अथवा माया की कल्पना है। वेदान्त-दर्शेन के ज्ञाताओं से यह बात भअपरिचित 
नही कि अविद्या भाया की ही एक वृत्ति का नाम है। आचार्य शकर ने भी ब्रह्म- 
सूत्र के प्रथम अध्याय के चतुर्थ पाद के आरम्भ के “अनुमानिकमप्येकेषाम्‌' सूच्र के 
भाष्य में माया और अविद्या का एकत्व स्वीकार किया है। इसलिए, यह सिद्ध 
हुआ कि नाम और रूप कोई अभिनव वस्तु नही है, अपितु परब्रह्म की परिच्छेदिका 
माया के द्वारा ही ये उत्पन्न किये गये हैं । ये नाम और रूप ही आगे के परिच्छेदो के 
जनक है, इसलिए इन्हें भी माया कहा जाता है। छोक-व्यवहार में माया का 
अववोध नाम और रूप से ही होता है। माया की सूक्ष्म अवस्था छौकिक पुरुषो 
की वुद्धि में नही आ सकती, यही भगवान्‌ शकराचार्य का तात्पयं है। अज्ञान की 
वासना, जो कि जीव के साथ अनादिकाल से है, उसी को अविद्या भी कहते है-- 
उस वासना की आश्रयभूत माया को ही मानना पड़ता है, क्योकि वासनाएँ निराश्षय 
नही रह सकती और ब्रह्म उनका आश्रय नही वन सकता । वासनाओ का आश्रय 
ब्रह्म को मानने पर ब्रह्म भिन्न-भिन्न हो जायेंगे । इसीलिए, अविद्या की आश्रय- 
भूत माया को मानना पडेगा। तात्त्विक विश्लेपण करने पर यह स्पष्ट ज्ञात हो 
जायगा कि अविद्या वक से अछग नही है, या बल को ही ज्षास्त्रों में अविद्या 
कहा गया है। वह वर उक्त स्वरूप और धारावाहिक रीतियो से परिच्छिन्न भी है, 
अपरिच्छिन्न भी, नित्य भी है, अनित्य भी। इस प्रकार के विरुद्ध धर्म उसमें हैं 
और वह ज्ञान तथा विद्या-हूप आत्मतत्त्व का आवरक है। वेंदान्त-दर्शन के ग्रन्धो 
में अविद्या को भावरूप ( 7?05%0798 ) या सत्ताू्प सिद्ध किया गया है । 
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अविद्या की सदुरूपता तभी वन सकती है, जब वह माया अयवा बल से पृथक्‌ न हो । 
इसका नाम प्रकृति भी है; क्योंकि यह प्रकृष्ट रूप से कार्यो को उत्पन्न करती है। 
प्रकृति” शब्द की शाब्दिक मीमांसा होगी प्रकृष्ठा कृति:, तात्पये इसका क्रिया में 
ही होता हैं। क्योंकि, शव्दशास्त्र की रीति से क्रिया और कृति--इन शब्दों में 
कोई भेद नहीं है। दूसरी व्युत्पत्ति है--'क्रियते अनया इति कृति '। यहाँ प्रत्यय 
करण अर्थ में किया गया है । इससे भी प्रकृति क्रिया की पूर्वावस्था ही सिद्ध 
होती हैं और वह शक्ति ते अभिन्न है। 
प्रधाना सृष्टिकरण प्रकृतिस्तेन कथ्यते । 
भ्रष्यमे रजसि कृश्च ति शब्दस्तमसि स्मृतः ॥ 
श्त्यादि ब्रह्मवैवर्तत पुराणके प्रकृतिखण्ड के वचन भी सर्जन-क्रिया की पूर्वावस्था मे 
ही प्रकृति शब्द को संकेतित करते है । 


सचादि ग्रु्णों की क्रियाशक्तिरुपता 


यहाँ हम यह भी प्रकट कर देना चाहते है कि साख्यदर्शन में जो सत्त्व, रज 
और तम नाम के प्रकृति के तीन गुण माने गये है, वे भी अन्ततः क्रियारूप वा 
शक्तिख्प ही सिद्ध होते है। गुण शब्द के वास्तविक अर्थ को भी यहाँ स्पष्ट 
रूप मे समझ लेना चाहिए, अन्यथा भ्रम हो जाना स्वाभाविक होगा । 
संस्कृत-भाषा में निहित रहस्यार्थों के ज्ञान में सामान्यत. यह भी एक बड़ी 
बाधा है कि उन अर्थों के वाचक शब्द विभिन्न शास्त्रों की अपनी परिभाषाओं में 
परिवेष्टित है। यह गुण” जब्द भी वैशेषिकदर्शन, साख्यद्शन और व्यवहार मे 
विभिन्न अर्थों में प्रयुक्त होता है। न्याय मे २४ वस्तुओं की गृण सज्ञा है । 
साख्य में, जैसा कि हमने देखा, प्रकृति के अवयव-रूप विभागों का गुण नाम है, 
अनेक जगह उसे अन्य गुणों सेपृथक्‌ करने के लिए गुणत्रय भी कह दिया 
जाता है| साहित्य में ओज, प्रसाद और माधुर्य नाम के तीन गुण है। 
लोक-व्यवहार में गुण शब्द एक तो गौण या अप्रधान अर्थ के बोधन के लिए 
आता है और दूसरा इसी के अवयवो के लिए भी गुण शब्द का प्रयोग छोक-परम्परा 
में अधिक देखा गया है। सांख्य का गुण शब्द अप्रधान या रस्सी-रूप अर्थ का 
निकटवर्त्ती है। सत्त्व, रज और तम की स्थिति अपने लिए नही, अपितु भोक्‍ता 
पुरुष के लिए है, अतः वे गुण जगत्‌ के उपादान रस और बल दो तत्त्व होते है । 
इनके परस्पर सम्मिश्रण में जब रस की प्रधानता हो, तव उनके नाम मन, प्राण 
और वाक्‌ हो जाते है, जो अव्ययपुरुष की सृष्टिसाक्षिक कलाएँ कही गई है। 
एवं जब समिश्रण मे बल की प्रधानता हो जाय, रस आश्रयभूत होता हुआ 
भी जब बल का अनुगामी वन जाय, तब उन्हें सत्त्, रज और तम नामों से 
कहा करते है। तात्पर्य यह हुआ कि प्ुरुषदशा मे मन, प्राण, वाक्‌ ये नाम हैं 
और प्रकृतिदशा में सत््व, रज और तम ये नाम है। उन तीनो मन, प्राण, वाक्‌ 
का समष्टि-हूप जैसे अव्ययपुरुष है, वैसे ही सत्त्व, रथ और तम की समष्टि- 
रूप, इनका पहला विवरत्त 'महान्‌” या 'महत्तत्त्व' नाम से कहा जाता है | यही बात 
भगवदूगीता के आरम्भ में स्पष्ठ की गई है-- 
मम योनिर्महद्‌ ब्रह्म तस्सिन्गर्भ दधाम्यहम्‌ । 
सम्भवः सर्वभूतानां ततो भवति भारत॥॥ 
सर्वेयोनिबु. कौन्तेय मूर्त्तयः सम्भवन्ति या: | 
तासां. ब्रह्म महद्योनिरहं॑ वीजप्रदः पिता ॥ हर 
अर्थात्‌, महत्‌ नाम का ब्रह्म मेरी योनि, अर्थात्‌ अकृति है (मंगबदगीता मी 
भगवान्‌ कृष्ण अपने को अव्ययपुरुष रूप ही कहते हैं, यह विपय 90% 


थ 
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व्याख्यानमाला' में स्पष्ट किया गया है। इससे यह सिद्ध हुआ कि अव्ययपुरुष की 
प्रकृति महान्‌ है) । आगे जैसे पुरुषदशा में अव्यय से अक्षर का विकास होता है 
क्से ही प्रकृतिदशा में अहकार का विकास होता है। यह अहकार अक्षर 
पुरष की प्रकृति है और अक्षर से जैसे पण्चात्मक क्षर पुरुष का विकास है, वैसे 
ही प्रकृतिदशशा में अहकार से पञ्चतन्मात्राओं का विकास है। इस प्रकार, पुरुष 
और प्रकृति अथवा ब्रह्म और माया का नित्य सम्बन्ध रहता है। 
पुरुष की अपेक्षा अप्रधान रहने के कारण या गौण होने से गुण कहे जाते है। 
दूसरी व्याख्या में रस्सी का कायें है वॉधना, इन तीनो गुणों से निर्मित बुद्धि 
के हारा ही पुस्ष बन्धन में आता है, अत. रज्जु के अवयव होने के कारण भी 
ये गुण कहें जा सकते हैं। गुण शब्द का यह अर्थ श्रीवाचस्पतिमिश्र ने अपनी 
साख्यतत्त्वकौमुटी' मे किया है। इन गृणो का स्वरूप बतानेवाली--साख्य की 
दो कारिकाएँ है--- 
प्रीत्यप्रीतिविषादात्सकाः प्रकाशप्रवृत्तिनियमार्थाः । 
अन्योन्याभिभवाअश्रयजननमिथुनवृत्तवश्च गुणाः ॥। 
सत्तवं लघु प्रकाशकमिष्टमुपष्टस्भक॑ चलं च्‌ रजः। 
गुरुवरणकमेव तसमः प्रदीपवच्चार्थतों वृत्तिः ॥ 
इन कारिकाओ में गुणो का विवरण उपलब्ध होता है। इनमे सत्त्वगुण 
प्रकाशरूप है, रजोगुण प्रवृत्तिर्प है और तमोगृण आवरण करनेवाला है । यह 
तीनो गुणों का स्वरूपनिर्देश भी है। इन गुणो में रजोगृण को प्रवृत्तिरूप माना 
गया है और प्रवृत्ति और जरिया एक ही है । अत रजोगृण का क्रियारूप होना सिद्ध 
हो जाता है। इसी वात को, सन्देहप्रशमनार्थ आगे चल च रज.' इस कारिकाश 
से दृढ किया गया है, इससे रज क्रिया का स्वरूप ही है, यह माचने में अब कोई 
सन्देह नही रह जाता | “रजोगृण” का कारिका में एक विशेषण और दिया गया है 
कि वह उपष्टम्भक' है। इस शब्द की व्याख्या से साख्यतत्त्वकौमुदी” में 
श्रीवाचस्पतिमिश्र ने लिखा है कि उपष्टम्भक वह होता है, जो दूसरो को चलाये । 
सत्त्व और तम दोनों निए्चल है। रज ही उन्हें चलाता है। सत्त्वगुण” और 
तमोगृण' में यह रजोगुण अपनी चलन-शक्ति को सक्रान्त करता है, अतः यह 
उपष्टम्भक है। सत्त्व” को प्रकाशक कहा गया है, इसका तात्पर्य यह है कि वह 
स्वय प्रकाशरूप भी है और अन्य पदार्थों को प्रकाशित करने का सामर्थ्य भी 
रखता है। यही बात तमोगृुण के विषय में भी है कि वह स्वयं आवरण-स्वरूप 
भी है और आवरण करनेवाला भी है। जो स्वयं प्रकाशरूप है, वह भन्यत्र 
सक्रान्त होकर दूसरे पदार्थों का प्रकाश भी बन जाता है। जैसे सूर्य प्रकाशरूप भी है 
और सम्पूर्ण जगत्‌ को भी प्रकाशित करता है। वैसे ही स्थिति गुणों की भी है, 
सत्त्व में रहनेवाले प्रकाश को शुक्लरूप से अन्धकार, जो कि तम का स्वरूप है, 
उसे आवरक होने के कारण कृष्ण रूप से तथा मध्य में स्थित रजोगुण के संघर्ष- 
रूप होने से उसे रक्त रूप से कहा गया है। सत्त्वगुण प्रकाशक है, इसका तात्पर्य 
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यह है कि क्रिया वहाँ बहुत मन्‍्द रूप से है, अत सत्त्व में पुरुष उसी प्रकार 
प्रतिविम्बित होता है, जिस प्रकार मन्द जल प्रवाहवाले सरोवर में सूर्य । सत्त्व की 
वह मन्द क्रिया वेग की उत्कटता के अभाव में मूल तत्त्व को आवृत नही करती । 
क्रिया की मन्दता के कारण ही सत्त्व को लघु” कहा जाता है और पुरुष के स्वच्छ 
प्रतिविम्ब पड़ने से पुरुष के प्रकाश से वह प्रकाणित रहता है और अन्य को भी 
प्रकाशित करता है, उसे कारिका में प्रकाशक कहा गया है। वेदान्तदर्शन की 
प्रक्रिया में एक वृत्तिज्ञान माना जाता है, वह सत्त्व गुण की ही परिणति है। 
लघुत्व का विरोधी गब्द है गुस्त्व, वह गुरुत्व आकर्पण-क्रिया पर अवलम्बित होने 
से क्रिया की पूर्वावस्था है। तुल्यन्याय से रूघुत्व भी क्रिया की पूर्वावस्था ही 
सिद्ध होता है। तमोगुण में गुरुत्त और आवरकत्व माना गया है। हम कह चुके है 
कि गुरुत्व आकर्षण-क्रिया के आधार पर स्थित होने से शक्तिरूप है। आवरण 
भी वैज्ञानिक दृष्टि से क्रियारूप ही है। वह क्रिया की अत्यन्त उत्कट अवस्था है 
जो निरचेष्टता के रूप में आभासित होती है । उदाहरण के लिए, एक मोटे 
रस्से को यदि दो वलिष्ठ पुरुष परस्पर दो विरुद्ध व्याओों की ओर एक साथ 
खीचे (जैसा कि एक आधुनिक क्रीडा का रूप भी है), तो दोनों पुरुष अपनी, 
अपनी शक्ति से उस रस्से को अपनी दिया की ओर खीचने की चेप्टा करेंगे, 
परन्तु रस्सा जहाँ-का-तहाँ ही दिखाई ढेगा। क्या उस रस्से में कोई क्रिया ही 
नही है; परन्तु यदि ऐसा है, तो थोड़ी देर वाद उक्त दोनो पुरुष श्रम से श्रान्त 
और पसीने से तर क्यो हो बाते है, विना क्रिया के थ्रान्ति कैसे आ सकती है, 
साथ ही रस्से मे किसी प्रकार की क्रिया का प्रत्यक्ष अनुभव भी नही होता, जिससे 
क्रिया का निदचय हो सके, परन्तु सोचने पर यह स्पष्ट हो जाता है कि वहाँ 
क्रिया की सत्ता प्रतिक्षण मौजूद है। वह रस्सा पहले पूर्वदिशा की तरफवाले 
पुरुष की ओर भी खिंचता है और उसी क्षण परिचम की ओरवाले पुमन्प की 
ओर भी खिंचता है। एक क्रिया के दूसरी प्रवल त्रिया से दवा दिये जाने से 
» उसकी स्पष्ट प्रतीति नही होती । एक क्रिया दूसरी क्रिया से आवृत हो जाती है, अत" 
निष्कियता का आभास होता है। यही तमोग्रुण का आवरकत्व है । रजोगृण क्रिया- 
रूप है। जब रजोगुण की क्रियाणक्ति इतनी प्रवक हो जाती है कि एक क्रिया का 
अपर क्रिया से आवरण होने छगता है, वही तमोगुण का प्रारम्भ हो जाता है | 
ऊपर के विचार से यह स्पप्ट किया गया कि सत्त्वगुण क्रियारूप है, रजोगुण 
उत्कट क्रियारूप है, और तमोगुण अत्युत्कट क्रियार॒प है। अत, दाक्ति! या 
' क्रिया! के समूहरूप ही ये सत्त्वादि गुण हैं, नकि उससे सर्वथा पृथगूभूत । 
साख्य की प्रक्रिया में सृष्टि का आरम्भ प्रकृति और पुरुष के सयोग से होता है । 
पुरुष प्रकृति में प्रतिविम्बित होता है, उसके प्रतिविम्व की स्पष्टठता के क्रमिक 
हास को दिखाते समय, उपर्युक्त सत््व, रज और तम का विवरण किया गया | 
जव प्रकृति में पुरुष के प्रतिविम्व के विकास का अध्ययन करना हो, तब यह कहा 
जायगा कि सृष्टि की पूर्वावस्था में सर्वत्र तमोगुण व्याप्त था। उस तम से आवृत 
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अवस्था में विक्षोभ उत्पन्न हुआ और उससे तमोगुण के आवरण का भग हुआ । 
इस विक्षोभ की उत्पत्ति के विपय में अनेक मत शास्त्रों मे दिखाये गये हैं। 
त्रिगुणात्मिका प्रकृति का यह विक्षोभ स्वभाव ही है । जब ये तीनो गुण अपने ही रूपो 
में परिणत होते रहते है, उसे स्वाप कहा जाता है। जब सत्त्व, रज रूप में, रज तम 
रूप में, तम सत्त्वादि रूप से, इस प्रकार गुणों की जब विरूप परिणति होती है, 
तब उसे जागरण कहते है, यह स्वभाव है और यही प्रकृति का विक्षोभ है। आगम- 
शास्त्रों में तथा कुछ आचार्यो के मत से भगवान्‌ की सृष्टि-निर्माण की इच्छा ही 
इस विक्षोभ की जननी है। यह इच्छा प्रकृति के द्वारा विनिमित बुद्धि की वृत्ति 
नही है, क्योकि बुद्धि तो क्षोभ के अनन्तर उत्पन्न होनेवाली है, अपितु भगवान्‌ 
की एक स्वातन्त्य' नाम की शक्ति है, यह इच्छा उसी शक्ति की वृत्ति है। 
आगमशझास्त्र मे भगवान्‌ की इस इच्छा को मूल शक्ति की छाया के रूप में ही 
स्वीकार किया गया है,न कि महात्मा, माया या शक्ति के परिणाम के रूप में; 
क्योकि ये सभी आगे की उत्पत्तियाँ हैं। भगवान्‌ परमशिव मे जो स्वातन्त्य है, 
वही मुख्य शक्ति है, उसी का विकास होने से यह सृष्टि की इच्छा भी उसकी 
छाया-रूप मानी गई। उस दाक्ति में प्रतिविम्ब-रूप से परमश्षिव का जो प्रवेश है, 
वही ज्ञानशक्ति है, आगमशास्त्र में वही बिन्दु कहा गया है। जो नित्य 
ज्ञान है, वह तो भगवान्‌ का साक्षात्‌ स्वरूप ही है। उसी भगवद्गुप ज्ञान का जब 
सृष्टि की इच्छा में अवतरण होता है, अर्थात्‌ जब स्रष्टव्य पदार्थों का चिन्तन होता है 
तब उसे प्रतिविम्ब-रूप ज्ञान या विन्दु कहते है । यह ज्ञान सामान्य रूप ही 
होता है और जब स्र॒ष्टव्य पदार्थों का अवान्तर आकार-प्रकार आदि का भी 

चिन्तन होता है, तव वह परन्नह्य या परमशिव की क्रियाशक्ति का भी प्रतिबिम्बन 

होता है। इस प्रकार इच्छा, ज्ञान और क्रिया ये तीनो मूल शक्ति की परिणति 

के रूप में ही आगमशास्त्र में मानी गईं है, महामाया, माया आदि की 

उत्पत्ति तो बाद की बात है। यह आगम की प्रक्रिया का विक्षोभ के प्रसंग में 

दिग्दशेन हुआ । 
श्रीवल्लभाचार्यजी ने अपने शुद्धादतदशेत्र के सृष्टि-निरूपण में इसी भ्रक्रिया 
का अनुसरण किया है। प्रकृति के विक्षोभ के कारणों में यही प्रक्रिया बुद्धिगम्य 
भी होती है। 


अन्य दार्शनिक यह मानते है कि पुरुष और प्रकृति के समान काल भी नित्य 
तत्त्व है । 'प्रपञ्चसार' आदि ग्रन्थो मे तथा विष्णुपुराण आदि पुराणों मे कुछ शब्दभेद 
से इसी प्रक्रिया का निर्वाह मिलता है। यह आगे काल-निरूपण मे स्पष्ट किया 
जायगा । यह सब प्रक्रिया-मात्र का भेद है | प्रकृति का विक्षीभ सभी मानते है । 
प्रकृति का क्षोभ तम के आवरण के हटने पर जागरण-रूप होता है और 
रजोगुण का विकास तथा क्रिया की मन्दता पर सत्त्व का स्वरूप प्रकट होता है 
जिसमें पुरुष का निर्मल प्रतिबिम्व ग्रहण करने की क्षमता है। इन गुणो के पहले- 
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पीछे का कोई निरिचित क्रम नही बतछाया जा सकता, इनका ह्वास और विकास 
भी दृष्टिभेद-मात्र ही है। 
इस प्रकार, हमने सत्त्व, रज, तम, इन गुणों की शक्ति या क्रियारूपता को 
समझाने का प्रयत्न किया | स्मरण रहे कि इस प्रकार की व्याख्या मानने पर ही 
गुणों के कारिका में कहे गये अन्योन्याभिभव, आश्रय, जनन, मिथुनवृत्तित्व ये वाते 
समन्वित हो सकती है। इसी प्रसग मे साख्यतत्त्वकौमुदी में उद्धृत पुराणों के 
ये वचन--- 
अन्योन्यमिथुना: सर्वे सर्वे सर्वत्र गामिनः। 
रजसो मिथुन सत्त्वं सत्त्वस्य सिथुनं रजः ॥। 
तमसश्चापि मिथुने ते सत्त्वरजसी उसे। 
उभयोः सत्त्वरजसोमिथुनं॑ तम उच्यते ॥। 
नैषामादिः सम्प्रयोगो वियोगो वोपलभ्यते । 
अर्थात्‌, तीनो ही गुण परस्पर मिले हुए है और सब पदार्थों में व्याप्त है । 
इसी को विस्तार से आगे स्पष्ट किया गया है कि रज सत्त्व से मिला हुआ है 
और सत्त्व रज से मिला हुआ है। ये दोनो सत्त्त और रज तम से भी मिले 
हुए है | इसी प्रकार, तम भी इन तीनो से मिला हुआ है। इन गुणों का परस्पर 
सम्वन्ध हुआ हो, ऐसा समय कोई नही है। और, ये पृथक्‌-पृथक्‌ हो जायेंगे, ऐसा 
भी कोई समय नही होगा, अर्थात्‌ ये सदा ही मिले रहते है, सगत हो सकते है । 
ये गुण यदि एकरूप न हो, तो एक के अभाव में दूसरे की स्थिति का न होना, 
परस्परविरोध होनें पर भी एक दूसरे के आश्रित होना, यह सव सम्भव नही । 
कभी पृथक्‌ रूप में उपलब्ध न होने के कारण पदार्थों की गुणकरूपता, 
दार्शनिक सिद्ध किया करते हैँ । उसी पृथक्‌ अनुपलब्धि के कारण सत्त्वादि ग्रुणो की 
भी एकरूपता सिद्ध हो जाती है। एकरूप मानने पर इस समस्या का भी समा- 
धान हो जाता है कि ये गुण परस्पर मिथुनभाव से (मिलकर) तथा एक दूसरे का 
अभिभव कर (दवाकर) कैसे रह सकते है। ये दोनो बाते यद्यपि परस्पर विरुद्ध है, 
परन्तु सत्कार्यवाद-सिद्धान्त में प्रकृति में जब ये तीनो गुण प्रसुप्तावस्था में है, 
तब इनका परस्पर मिथुनभाव है और क्षोभ के अनन्तर परस्पर अभिभव इनमे 
देखा जाता है। कारिका में गृणो की परस्परजनकता भी कही गई है । वह भी 
इन्हें क्रियार्प मानने पर सिद्ध हो जाती है । पहले छोटी क्रिया जन्म लेती है, वही 
आगे बढ जाती है, फिर वह दूसरी प्रवक क्रिया से आहत हो जाती है। गुणो के 
परस्पर उत्पन्न होने के कथन से यह गका नही करनी चाहिए कि उत्पत्ति होने पर 
ये गण अनादि न रहेंगे और प्रकृति इन तीनो गुणो की समष्टि का ही नाम है, 
अत प्रकृति भी फिर अनादि नही रह जायगी, क्योकि प्रकृति और ये गुण कूटस्थ 
नित्य नही, अपितु प्रवाहनित्य है, जिनका उद्भव और तिरोभाव होता रहता है। 
प्रकृति कटस्थ नित्य नही हो सकती । एक दूसरे को उत्पन्न करने से श्रवाहनित्यता 
में कोई क्षति नहीं होती । निरन्तर यह उत्पत्ति चलती रहे, यह नैरन्तर्य ही श्रवाद- 
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नित्यता है। हमने अभी इन्ही गुणों को शब्ितिया क्रिया का अवस्था-विज्ेप सिद्ध 
किया है । उस अवस्थ में इनके प्रवाह-ल्‍्प नित्य होने में कोई सन्देह नहीं रह 
जाना । 


ज्ञान, सुख आदि की क्रियारूपता 


सास्यकारिका में प्रीति, अप्रीति और विपाद ये तीन गुणों के सर्वसंवेद्य 
आध्यात्मिक रूप कहें गये हूँ | ज्ञान, इच्छा, सुख, दुख आदि सभी मनोवृत्तियाँ 
मानसिक जियास्प हीहै। मनोवृत्ति के वृत्ति शब्द का तात्पर्य यही है कि विभिन्न 
रूपो में आविर्भेत होते रहना। मानसिक वृत्तियां विभिन्न रूपो मे मानस-पटल 
पर प्रादर्भूत होती रहती है, यही उनका वृत्तित्व है। ये ज्ञान, सुख आदि मन के 
व्यापार हैं, मन की परिणतिर्या है, मन की वृत्तिया है, अत मानसिक क्रियारूप हे। 
जगत्‌ के मूलतत्त्व पर ब्रह्म के स्व रुप में भी सत्ता और आनन्द के साथ चेतना 
या ज्ञान भी सम्मिल्िति है। वह ज्ञान क्रियारूप नहीं। उस ज्ञान का प्रकृति में 
जो प्रतिविम्ध है, वह भिश्यारुप ही है। जिन दार्भनिक मूद्ध॑ंन्यों ने ज्ञान की क्रिया- 
रूपता का निराकरण किया है, उनका अभिप्राय मूलतत्त्व के स्वरूपभूत ज्ञान से ही है, 
मनोवृत्ति-हप ज्ञान से नहीं । यद्यपि जगदुगुरु श्रीमद्धूराचार्य ने अपने शारीरक- 
भाष्य में भनोवृत्ति-हप ज्ञान की भी क्रियारुपता का खण्डन किया है, तथापि 
उनका अभिपम्नाय सभी व्यास्याकार यही प्रकट करते है कि जैसे शरीर की क्रियाएँ 
पुरुष की इच्छापूर्वक प्रेरणा से होती हैं, जैसे हम अपने हाथ-पैरो को हिलाये 
था न हिलाये अथवा किस दिशा में हिलाये, यह हमारी इच्छा पर ही निर्भर है। इस 
प्रकार, मन का परिणाम-रूप ज्ञान इच्छा पर निर्भर नहीं। जब आँख खुली हुई हो, 
मन भी कही अन्यत्र नहो और सामने कोई पदार्थ आ जाय, तब वह जैसा है, वैसा 
ही अवश्य दिखाई देगा | उसे न देखना या दूसरे रूप में देखना हमारी इच्छा पर 
निर्भर नही । यही विपमता श्रीशंकराचार्ये ने प्रकट की है। ज्ञान के मनोव्यापार- 
रूप न होने का उनका अभिप्राय नही है। श्रीश्षकराचार्य के पूर्वापरलेख से भी 
ऐसा ही प्रकट होता है। मनोवृत्ति-रूप ज्ञान नित्य,भी नहीं है, वह धारावाहिक 
ही है । अत , उस ज्ञान को क्रियारूप ही माना जाता है । जो मूलतत्त्व का स्व- 
रूपभूत ज्ञान है, वह मुख्य ज्ञान है, मनोवृत्ति मे जो उस मुख्य का प्रतिबिम्ब है, 
वह अप्रधान है। उपासना आदि में साधक मनोवृत्ति-रूप ज्ञान का आधार लेकर 
मुख्य ज्ञान की ओर उन्मुख हो जाता है, जो मोक्ष का हेतु बनता है। इस 
प्रकार मुख्य और अमुख्य, नित्य और क्रियारूप ज्ञान का विवेक स्पष्ट हो जाता है। 
जिस मत में क्रिया का अर्थ परिणति माना जाता है, उसमे तो ज्ञान के क्रियारूप 
होने में कुछ सन्देह नही रह जाता। ज्ञान, इच्छा जादि तथा हर्ष, सुख आदि 
मानसिक परिणतियो का क्रियारूप होना इस मत में स्वत. सिद्ध हो जाता है। 
परिणति के क्रिया माने जाने पर हे, सुख आदि का क्रियारूप होना सिद्ध है। यही 
कारण है कि कारिका में उन्हे सत्त्वादि गुणो का स्वरूप बतरछाया गया है और इस 
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प्रकार भी सत्त्वादि भुणों की क्रियारूपता या शक्तिरूपता सिद्ध हो जाती है। 
प्रीति शब्द से कहें जानेवारे सुख को यद्यपि वेदान्तदर्शन में आत्मा के स्वरूप में 
निविष्ट माना गया है, अतः उसकी क्रियारूपता में सन्देह होना स्वाभाविक है; 
क्योकि आत्मा या मूलतत्त्व के स्वरूप में निविष्ट वस्तुएँ तो कूटस्थ नित्य है, वे क्रिया- 
रूप कैसे होगी, तथापि ज्ञान और इच्छा की ही तरह, अनुकूल वस्तु के उपलब्ध 
होने से अन्त.करण की वृत्ति सुखमय हो जाती है और तब आत्मा का आनन्द 
उसपर प्रतिविम्वित हो जाता है। रजोगुण के द्वारा मन के चचल बना दिये जाने 
पर आत्मा का आनन्द उसपर प्रतिविम्बित नही होता । आनन्द का प्रतिरोधक होने के 
कारण ही रज को दु खरूप माना गया है। क्रिया की उत्कट अवस्था मे पुर्वोत्तर प्रकार 
से दु ख की भी प्रतीति नही होती, आनन्द की प्रतीति की तो वहाँ कथा ही क्या । वह 
मन के भारीपन की तमोमयी अवस्था है । वही विषाद-रूप कही गई है । सत्त्व में क्रिया 
की मात्रा अत्यन्त अल्प है, इसलिए मूलतत्त्व का आनन्द वहाँ सम्यक्‌ प्रतिबिम्बित हो 
जाता है । इसीलिए, सत्त्व को सुखरूप माना गया है । आत्मा का स्वरूपभूत सुख तो 
अनुभव का विषय नही, मनोवृत्ति-रूप सुख ही अनुभव का विषय है । ये सुख, ढु ख, 
मोह आदि मनोवृत्तियाँ जिन बाह्य पदार्थों के सम्पर्क या अभाव से समृद्भूत होती है, 
उन पदार्थों में भी सुख, दु.ख, मोहादि की स्थिति साख्यदर्शन में मानी गई है । 
समस्त सासारिक पदार्थ सुख, दु.ख और मोह से व्याप्त हैं। किसी पुरुष के लिए 
किसी समय कोई पदार्थ सुक्रूप में प्रकट होता है, दूसरे मनुष्य के छिए वही 
पदार्थ दुःखरूप हो जाता है, तीसरे के प्रति वही पदार्थ मोह के रूप में 
प्रतीत हो जाता है । श्रीवाचस्पतिमिश्र ने 'साख्यतत्त्वकौमुदी” मे श्रत्येक 
पदार्थ में सुख-दु.ख-मोह का श्रतिपादन करते हुए यह दुष्टान्त दिया है कि कोई 
सुन्दरी स्त्री अपने पति के लिए सुखरूप, सपत्नियो के लिए दु.खरूप और 
अपरिचित व्यक्ति के लिए मोहरूप होती है, इसी प्रकार ग्रहीता और परिस्थिति 
के भेद से सभी सासारिक पदार्थ सुख, दुख और मोह-रूप सिद्ध हो जाते है। वहाँ 
उन्होने रज को जनक माना है और उस स्त्री को व श्राप्त कर सकनेवालो को 
वह मोहित करती है।इस कथन से मोह को उत्कट द्ुु.खरूप स्वीकार किया है ! 
इसी प्रकार तत्तत्पदार्थों के सुख-दु खादि के जनक होने से उन पदार्थों को भी 
सुखादि-हूप साख्यदर्शन मे मान लिया गया है। प्रुराणों में मनोवृत्तियों को ही 
सुखादि-हप माना गया है। वेदान्तदर्शन में पदार्थों की सुखादिरूपता का खण्डन 
करके सुखादि को आन्तर वृत्ति ही सिद्ध किया गया है। इस शकार, सुख, ज्ञान 
आदि आन्तर वृत्तियाँ भी क्रियारूप सिद्ध हुईं । 
साख्य के भाष्यकार श्रीविज्ञानभिक्षु ने अपने भाष्य में सत्त्वादि गुणों को 
क्रियाडप नहीं, अपितु द्रव्यरूप माना है । उन्होने वैज्ेपिकर्शन के आरम्भ- 
वाद की प्रक्रिया को साख्य में भी दिखानें की चेष्टा की है। परन्तु, दाशेनिक 
जगत्‌ में आरम्भवाद और परिणामवाद का भेद सुस्पष्ट है। साख्य सृष्टिप्रक्रिया 
में परिणामवादी है, वह जगत्‌ को प्रकृति या गुणत्रय का परिणाम ही मानता है, 
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अतः वैशेषिक सृष्टिप्रक्रिया में और साख्य की सृष्टिप्रक्रिय मे मौलिक अन्तर है, 
जिसकी ओर से साख्य के भाष्यकार गजनिमीलिका कर गये। सांख्यकारिका में 
सत्त्वादि गृणों, महत्तत्त् और पुरुषों में जो समानताएँ तथा विषमताएँ दिखाई 
गई है, वे सत्त्व आदि गुणों को द्रव्यरूप मानने पर घटित नहीं हो सकती । 
कारिकाएँ इस प्रकार है-- 
हेतुमदनित्यमव्यापि सक्रियमनेकमाश्रितं लिद्भधम । 
सावयव॑ परतन्त्र व्यक्त विपरीतमव्यक्तम्‌ ।। 
त्रिगुणमविवेकि विथयः सासान्यमचेतनं प्रसवधर्मि । 
व्यक्त तथा प्रधानं तहिपरीतस्तथा च॑ पुमान्‌ ॥ 
(सांख्यकारिका, १०-११) 
इन कारिकाओ का तात्पर्य है कि व्यक्त, भर्थात्‌ दुश्य जगत्‌ (महत्तत्त्व से 
महाभूत और उनके बने शरीरादि तक) १. हेतुमान्‌ है (कारण से उत्पन्न 
होते है); २. अनित्य है, अर्थात्‌ उनका नाश भी होता है, ३. अव्यापक है, 
अर्थात्‌ एक-एक सीमा में बंधे हुए है ; ४. सक्रिय है, अर्थात्‌ उनमें क्रिया भी 
होती है; ५. अनेक है; ६. आश्रित है, अर्थात्‌ अपने कारण के आश्रय में रहते है 
जैसे कि वस्त्र धागों में आश्रित रहता है; ७. लिज्ध, अर्थात्‌ अपने कारण 
का अनुमान करानेवाले है और ८. सावयव है, अर्थात्‌ सबमें भाग है । सब 
पदार्थों मे अंश रहते है और सभी- कार्य अपने कारणों के अधीन है, अतएव 
परतन्त्र है; किन्तु सबका कारणभूत अव्यक्त, अर्थात्‌ सबकी कारणभूत प्रकृति मे 
इनके विरुद्ध धर्में है। यह प्रथम कारिका का अर्थ हुआ | 
दूसरी कारिका में व्यक्त और अव्यक्त, अर्थात्‌ महत्तत््वादि जगत्‌ और प्रकृति 
के समान धर्म दिखाये गये है । व्यक्त और अव्यक्त दोनो ही त्रिगुण है, अर्थात्‌ सत्त्व, 
रज और तमतीनों गुण सबमें रहते है । अविवेकी, अर्थात्‌ पृथक्‌ न रहनेवाले है। 
कार्य अपने कारण से पृथक्‌ नही रहता और प्रकृति के तीव गुण आपस में पृथक्‌- 
पृथक्‌ नही रहते । सभी विषय है, अर्थात्‌ पुरुष को बाँधनेवाले है । पुस्षों के प्रति सभी 
सामान्य हे और व्यक्त-अव्यक्त दोनों ही जड़ हे और कायें उत्पन्न करनेवाले है । 
पुरुष में ये धर्म नही होते, किन्तु कुछ अनेकत्वादि धर्म होते भी है । 
इन कारिकाओ में महान्‌ आदि से वैषम्य दिखाते हुए प्रकृति तथा सत्त्वादि 
गृणो को, अहेतुमान्‌ नित्य, व्यापक अक्रिय, एक, अनाश्रित, अछिझ्भ, निरवयव 
और स्वतन्त्र कहा गया है। 
उपर्युक्त समानता और विषमता के विषय में यह बात विचारणीय है कि 
प्रकृति मे एकत्व और त्रिगुणत्व ये दोनो वाले कैसे वन सकती हैं। तीनो गुण 
ही प्रकृति है, यह साख्यदशन का सिद्धान्त है। जब गुण तीन है, तब प्रकृति को 
एक कैसे माना जाय | तीन और एक, ये सख्याएँ परस्परविरुद्ध हैं | सख्या का 
व्यवहार इस प्रकार होना चाहिए, जिससे परस्पर असगति न प्रतीत हो । यद्यपि 
तीन संख्या में एकत्व भी सम्मिलित है, चार आदि संख्याओ में तीन आदि भी 
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सम्मिलित है, परन्तु तीन पुरुषों को देखकर यह एक है, ऐसा कोई नही कहता या 
चार को तीन कोई नही बताता | इससे उत्तर सख्या (आगे की सख्या) ही प्रधान 
रहती है, यह वात माननी ही होगी! तव तीन गृण रूप प्रकृति में एकपत का 
व्यवहार कैसे हुआ, यह विचारणीय है | इसके अतिरिक्त जब प्रकृति तीन गृणो 
का समुदाय-रूप है तो प्रत्येक सत्त्वादि गृण उसके अवयव ही कहे जायेगे, फिर 
अव्यकत (प्रकृति) को निरवयव कैसे कहा गया, यह भी विचारणीय है । व्याख्या- 
कारों ने अनवयव शब्द का यह आर्थ छंगाया है कि जिसका परस्पर या अन्य के 
साथ सयोग हो, वह सावयव कहलाता है । प्रकृति के गण सदा ही परस्पर सम्बद्ध 
रहते है, उनका वियोग कभी नहीं होता, इसलिए सयोग होना भी नहीं कहा जा 
सकता । अत, प्रकृति (अव्यक्त) को सावयव का विरोधी निरवयव कहा गया, 
किन्तु एक तो सावयव का अर्थ ऐसा करना क्लिष्ट कल्पना है और दूसरे साख्य 
के कई भ्रन्थकारों ने प्रकृति और पुरुष का सृष्टि के आरम्भ मे सम्बन्ध माना है, 
इसलिए यह निरवयवता भी पूरी नहीं उतरती । और व्यक्त, महत्‌, 
अहंकारादि में भी परिणामवाद में इस प्रकार का अवयवसयोग नही माना जा 
सकता, फिर सब व्यक्तो को सावयव कैसे कहा, यह आपत्ति भी इस व्याख्या में 
उपस्थित होगी । इसी प्रकार, भ्रकृति में जब सभी परिणाम मानते है, तव उसे 
अक्रिय, अर्थात्‌ क्रियारहित कहना भी नहीं वन सकता | व्याख्याकारों ने इसका 
यह तात्परयं बताया है कि क्रिया नाम अपने स्थान से हटने का है। वह प्रक्षति में 
नही' होती; क्योकि प्रकृति सर्वेत्र व्यापक है। इसलिए, अपने स्थान से वह कैसे 
हटेगी । व्यापक आकाण अपने स्थान से कैसे हटे, किन्तु रजोगुण को जब पूर्व 
कारिका में चलन-हप कह आये है और उपष्टम्भक णब्द का यह भी अर्थ 
कर आये है कि वह अपनी क्रिया द्वारा सत््व और तम को भी चलाता है, तब 
फिर अक्रियता कहाँ रही । इसके अतिरिक्त जब भाष्यकार के कथनानुसार सत्त्व 
आदि गणो को द्रव्यरूप माना जायगा, तब तीन द्रव्य है और तीनो व्यापक है, 
यह वात भी समझ में नहीं आ सकती | द्वव्यों का तो स्वभाव है कि वे अपने 
स्थान में दूसरे को नहीं रहने दे सकते । जितनी दूर में सत्त्व रहेगा, उतनी दूर 
रज नही रहेगा। जहाँ रज रहेगा, वहाँ सत्त्त और तम नही रहेगे, तव फिर 
तीनो ही व्यापक न वन सके। तब व्यापकता भी कैसे सम्भव होगी । कहाँतक 
कहें, सत्तवादि को द्रव्यरूप मान लेने पर कारिका के बताये धर्म उनमें सगत हो 
ही नही सकते। सत्त्वादि को क्रियारूप या क्रियाजनक णक्तिरूप मान छेने पर 
ये सब बाते उत्पन्न हो जाती हैं। क्रिया में क्रिया नही रहती, शक्ति भी क्रिया 
को उत्पन्न करती है। उसमे क्रिया नही रहती, इसलिए उसे भी अक्रिय कहा जा 
सकता है । क्रिया या जक्ति में अवयव का व्यवहार भी नहीं होता | अवयव या 
भागों का व्यवहार द्व्यो में ही प्रसिद्ध हैं। क्रिया को या शक्ति को सावयव कोई 
नहीं कहता और जिस प्रकार हमने सत्त्वादि गुणो का रूप बताया है कि क्रिया की 
आरम्मिक दया को सत्त्व, मध्यम दक्मा को रज और उत्कद दक्या को तम कहते है। 
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उस प्रकार से एकत्व भी बन जाता है । एक ही क्रिया या शक्ति की तीन अवस्थाएँ है, 
इसलिए एकत्व का विरोध नहीं होता । उन क्रिया या शक्तियों का परस्पर 
या आश्रय से भेद भी नहीं कहा जा सकता, इसलिए अविवेकिता भी बन जायगी । 
यों, क्रियारूप था शक्तिरूप मान लेने पर कारिका में कहे गये सभी धर्म युक्ति- 
युक्त हो जाते है । इस विषय का अधिक विस्तार यहाँ उपयुक्त न होगा, हमने अपने 
धुराणपारिजात'” नाम के संस्क्ृत-प्रन्थ में पूर्ण विस्तार से सब प्रन्थों को संगति 
लगाकर इनकी क्रियारूपता का विस्तृत विवरण कर दिया है। जिनको अधिक 
देखना हो, वे संस्कृतज्ञ पाठक उस ग्रन्थ में देख सकते है। केवल हिन्दी जानने- 
वालो को तो यह विषय रुचिकर भी न होगा; क्योंकि संस्कृत-भ्रन्‍्थों की व्याख्या 
ही इसमें प्रधान रूप से करनी पडती है, इसलिए इस सारभूत ग्रन्थ में इतना 
ही कहना पर्याप्त है। 
वास्तव में, बात यह है कि द्वव्य, गुण और क्रिया तीनों को पृथक्‌-पृथक्‌ मानना 
यह न्याय-वैशेषिकदरन की ही प्रक्रिया है। सांख्य और वेदान्त में तो माना 
जाता है कि क्रिया ही धारावाहिक होने पर गुण” नाम से प्रसिद्ध हो जाती है 
और गुणों का समुदाय ही द्रव्य कहलाने रूगता है। इन तीनो में पृथक्‌ू-भाव 
प्रथमाधिकारियों को समझाने के लिए ही न्यायशास्त्र मे बताया गया है। 
जैसा कि वैशेषिकदर्शत की प्रक्रिया में माने हुए चौबीस गुणों पर विचार करने 
से स्पष्ट हो जायगा। उस भ्रक्रिया से आठ तो आत्मा के विशेष गुण माने गये है--- 
बुद्धि, सुख, दुख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धर्म तथा अधर्म । इनमे छह तो मन 
की वृत्तियाँ होने के कारण मानसिक क्रियारूप ही है, यह पूर्व ही कहा जा चुका है । 
धर्म, अधर्म भी क्रिया की धारावाहिक अवस्था ही है । वे गुणरूप इसलिए 
माने जाते है कि यज्ञ आदि धर्म या हिंसा आदि अधर्म तो हम इस समय करते है, 
वे क्रियाएँ इसी समय नष्ट हो जाती है, फिर आगे हमे परलोक में इनका फल 
कैसे मिलेगा ? इस शंका के दो ही प्रकार के समाधान होते है ? न्याय और 
भीमासा में वह क्रिया अपने नष्ट होने के पहले ही आत्मा में एक प्रकार का सस्कार 
पैदा कर देती है। उस सस्कार को वैशेषिक प्रक्रिया में धर्म-अधर्म कहा जाता है 
और मीमासा में उसे अतिशाय' या “अपूर्व' शब्द से कहा जाता है । भक्तिमार्गे 
मे ईदवर को ही फलदाता मान लिया जाता है। वह सर्वेज्ञ है। भूत, भविष्यत्‌ 
और वत्तेमान सबको वह जानता है, वही जीवो को अपने-अपने कर्मो का फल दे देता है । 
अतिशय मानने की कोई आवश्यकता नहीं होती । अस्तु; जिन शास्त्रों मे अतिशय 
माना गया, वहाँ भी कहा जा सकता है कि यह अतिशय क्रिया की ही धारावाहिक 
अवस्था है। यज्ञ, दान आदि धर्म या हिसा आदि अधर्म जो हम इस समय करते है, 
चह क्रिया ही है, जो आत्मा में धारावाहिक रूप से स्थिर हो जाती है। अपना फल 
दिलाने तक वह स्थिर रहती है और फछ देकर नष्ट हो जाती है। उसी धारा- 
वाहिकता को न्याय में धर्मात्रम/ और मीमासा में अतिशर्या नाम का ग्रुण कह 
दिया जाता है। 
श्डं 
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नैयायिक विद्वान्‌ भी उक्त छह गुणों को क्षणिक ही मानते है और क्षणिक होना 
उनके मत में भी क्रिया का ही स्वभाव है, इसलिए अस्पष्ट रूप में उन्होंने भी इनकी 
क्रियारूपता मान ही छी। इसी प्रकार, आत्मा में नवम गुण भावना” नाम का 
सस्कार न्याय में माना जाता है। वार-बार एक विपय का अनुसन्धान करने से 
जो संस्कार आत्मा में पैदाहो जाता है,उसे ही भावना कहा जाता है। इस भावना 
नाम के संस्कार से ही आगे उस विपय का स्मरण होता है। विचार करने 
पर यह भी ज्ञान की धारावाहिक अवस्था ही सिद्ध होती है, इसलिए यह भी क्रिया 
से वाहर की वस्तु नही; क्योकि ज्ञान कों हम क्रियारूप ही कह चुके है । न्याय मे 
संस्कार तीन प्रकार के मानें जाते है--वेग, भावना और स्थितिस्थापक । बेग, 
क्रिया की ही तीत्र अवस्था का नाम है और स्थितिस्थापक उसे कहते है, जो 
खीची हुईं वस्तु को फिर अपने स्थान पर पहुँचा दे। जैसे, किसी वृक्ष की एक 
टहनी को हम अपने हाथ से खीचकर नीची कर ढे, तो उसे छोड़ते ही वह फिर 
अपनी जगह चली जायगी। उसे खीचकर झुकाया तो हमारे हाथ की त्रिया ने, 
किन्तु फिर अपने स्थान पर जाने के छिए उसमे जो क्रिया हुईं, वह किसकी प्रेरणा 
से हुई, इस प्रण्न का उत्तर देने के लिए न्याय में 'स्थितिस्थापक सस्कार मान 
लिया गया है, वही संस्कार इसमें क्रिया उत्पन्न करता है और वह क्रिया उस ठहनी 
को अपने स्थान पर के जाती है । विचार करने पर यह भी केवल शब्दों का ही 
आइम्वर-मात्र प्रतीत होता है । वास्तव में तो प्रत्येक पदार्थ में गसन-आगमन की क्रिया 
गुप्त रूप से चलती रहती है । हमारे हाथ की क्रिया ने उस वस्तु की स्वाभाविक 
क्रिया को दवाकर अपनी ओर वस्तु को खीच लिया था। हाथ की क्रिया के हट 
जाने पर वह स्वाभाविक क्रिया प्रकट हो गई और उसे अपने स्थान पर ले गई । 
सब वस्तुओं में गति और आगति-हूप क्रिया स्वाभाविक है, यह वैज्ञानिक विपय है । 
इसका सक्षिप्त सकेत हम अपनी पूर्व पुस्तक बै० वि० और भा० स०' मे 
कर चुके है । यहाँ अप्रस्तुत होने के कारण इसका विश्येप विस्तार नहीं किया 
जाता । जो स्वाभाविक क्रिया न भाने, उन्हें वायु अथवा सूर्यकिरणो की क्रिया 
की प्रेणा से उसमें अपने स्थान पर जाने की गति मान लेनी चाहिए । 
इसी प्रकार एक-दो आदि संख्या और सेर्वो-सेर या लम्बाई-चौडाई आदि 
प्रिमाणों को भी न्याय में गुण माना गया है, किन्तु ये हमारे ज्ञान की ही कत्पनाएँ है, 
यह स्पष्ट हैऔर ज्ञान को त्रियार्प कह ही चुके है, इसलिए ये भी क्रिया के ही 
अन्तर्गत सिद्ध हुए । पृथक्त्व', 'परत्वापरत्व” आदि तो बुद्धि की कल्पना है, यह 
स्पप्ट ही है। वे मनोव्यापार-हूप ही स्रिद्ध होगे। सयोग और विभाग भी क्रिया 
के ही रुप है। जहाँ अन्य पदार्थ के सम्बन्ध से क्रिया रुक जाय, उसे सयोग और 
प्रदेश मिलने पर किया की अव्यवच्छिन्न गति को ही विभाग कहते हैं । गुरत्वा 
और 'द्रवत्व” भी न्याय में गुण माने गये हैं । इनका फल है पतन और पिघलता | 
किन्तु, अब वैज्ञानिकों ने सिद्ध कर दिया है कि किसी वस्तु का पतन, अर्थात्‌ गिरना 
आकर्षण के आधार पर होता है। पृथ्वी अपने सजातीय द्रव्य को अपनी ओर 
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खीच लेती है । इस आकर्षण का ही परिणाम गिरना कहलाता है। यह आकर्षेण- 
सिद्धान्त भारतीयों को बहुत पुराने समय से विदितथा | वेद मे भी इसका विवरण 
पाया जाता है और ज्यौतिष के प्रधान आचायें श्रीभास्कराचार्य ने तो स्पप्ट ही 
आकर्पेण-सिद्धान्त अपने ग्रन्थ 'सिद्धान्तशिरोमणि' मे लिखा है। हाँ, इतना अवश्य है 
कि पृथ्वी के अपकर्षण को ग्रहण करने की योग्यता जिन पदार्थों में है, वे ही नीचे 
गिरते है । बहुत हल्के पत्ते, धूलि आदि पर आकर्षण का प्रभाव नही होता । उस 
आकर्षण-ग्रहण की योग्यता को गुरुत्व कहा जा सकता है। किल्तु, आकर्षण 
जब क्रियारूप है, तव उसके भ्रहण की थोग्यता भी क्रियारूप ही सिद्ध होगी । 
द्रवत्व तो पिघलने की शक्ति का नाम है। वह तो क्रिया की पूर्वावस्था-रूप शक्ति 
ही स्पष्ट है। स्नेह' (चिक्कणता) एक गुण माना गया है। वह भी क्रिया की 
पूर्वावस्था-रूप शक्ति ही है, जो आटे वगैरह को जल के सम्बन्ध से सान देती है। 
इस प्रकार, अन्य सब गुण तो धारावाहिक क्रियारूप है, यह अनायास ही 
सिद्ध हो जाता है। अब केवल रूप, रस, गन्ध, स्पशं और शब्द ये महाभूतो के 
पाँच गूण अवशिष्ट रहे । इनके सम्बन्ध में भी भगवद्गीता में कहां गया है-- 
मात्रास्पर्शास्तु कोन्तेय शीतोप्णसुखदुःखदाः । 
( गोवा, २।१४ ) 
अर्थात्‌, इन्द्रियों का विषयों के साथ जो संयोग-रूप स्पण्षं होता है, उससे ही शीत, 
उष्ण, सुख, दुःख आदि की प्रतीति होती है । 
यहाँ यद्यपि शीत और उष्ण पदो से स्पर्श ही बताया गया है, किन्तु उसे 
उपलक्षण समझना चाहिए। रूप, रस, गन्ध आदि सभी इन्द्रिय और विषयो 
के परस्पर सम्बन्ध से ही प्रकट होते है। आजकल पादइचात्य वैज्ञानिकों का स्पष्ट 
मत है कि रूप, स्पर्श, आदि पदार्थों के धर्म नही, अपितु सूर्यकिरणे पदार्थों का 
स्पर्श कर जब हमारी आँखो पर आती है, तब वे ही भिन्न रूपो का आभास करा दिया 
करती है । इस प्रकार, रूप की ही जब क्रियारूपता सिद्ध हो गई, तब यो ही स्पशों, 
रस आदि भी इन्द्रियो के सम्बन्ध से ही प्रकट होते है। विषयो का इन्द्रियो के साथ 
सम्बन्ध होने के लिए जो आना-जाना रूप व्यापार है, उस क्रिया का धारावाहिक 
रूप ही हमे रूप, स्पर्श, रस, गन्ध आदि की प्रतीति कराता है। शब्द तो सयोग- 
विभाग से एक जगह उत्पन्न होकर चारो ओर फैलता है, उसका वही फैलाव जब 
हमारे कान पर आकर धक्का मारतो है, तब हमे शब्द की प्रतीति होती है, यह नैयायिको ने 
भी माना है। इससे उसकी क्रियारूपता तो स्पष्ट ही सिद्ध है। उसके उत्पादक 
सयोग-विभाग भी क्रिया के ही रूप है, यह हम कह चुके है; इसलिए शब्द के भी 
धारावाहिक त्रियारूप होने मे कोई सन्देह का स्थान नहीं रहता | यो, सब गुणों 
की क्रियारूपता या क्रिया की पूर्वावस्था-रूप शक्तिरूपता सिद्ध हो जाती है। 
यही बात भगवदगीता में स्पष्ट की गई है--- 
विकारांश् गुणांश्रेव विद्धि प्रकृतिसस्भवान्‌ । 
( गीता, १३॥१९ ) 
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१०८ पुराणं-परिशीलन 
अर्थात्‌, गुण और विकार ये सब तकृृति से ही उत्पन्न होते है । प्रकृति की 
क्रियारूपता हम सिद्ध कर चुके है, इसीलिए सब गुण भी क्रिया के धारावाहिक रूप 
ही हैं, यह भी सिद्ध किया जा चुका है। उनमे बहुत-से गुणी का जब एक समुदाय बन 
जाता है, तव वह समुदाय प्रधान हो जाता है और सब गुण उसमे अप्रधान हो जाते है, 
इसीलिए उन्हे गुण कहा जाता है। गृण शब्द अग्रधान का ही बोधक है, यह पहले 
कहा जा चुका है। एक-एक द्रव्य को पकड़कर उसके पृथक्‌-पृथक्‌ अशों को जब 
आप वृद्धि में छायेगे, तब स्पष्ट हो जायगा कि इन गुणों का ही समुदाय द्रव्य कहा 
जाता है। ग्रूणो के अतिरिक्त और कोई द्रव्य-पद से कही जानेवाली वस्तु नहीं 
बचती । 
कई विद्वान्‌ यह कहा करते है कि गुण तो सब अमूतत है । मूत्ति जो हमे प्रतीत 
होती है, वही द्रव्य है, किन्तु इसपर भी विचार किया जाय कि मूत्ति-पद से आप किसे 
कह रहें है। यदि कठिनता वा ठोसपन का नाम ही मूत्ति है, तो वह तो स्पर्श नामक 
गुण मे आ गया। यदि आकार का नाम मूत्ति है, तो आकार नाम परिच्छेद का है, 
अर्थात्‌ सव तरफ से कटा हुआ-सा जो हमे एक पदार्थ प्रतीत होता है, वही उसकी मूर्ति है, 
तो वह भी परिमाण नाम का गुण ही सिद्ध हुआ । गुणो के अतिरिक्त और कौन-सी वस्तु 
बची, जिसे आप द्रव्य कहने को प्रस्तुत है । सुतरामू, यह मानना होगा कि क्रिया की धारा- 
वाहिक अवस्था ही गुण है और गुणों का समुदाय ही द्रव्य है। अब केवल वही 
पूर्वोक्‍्त तक॑ उपस्थित होगा कि क्रिया या शक्ति निराधार नही रह सकती । निराधार 
होने पर क्षणिक क्रिया या शवित का ज्ञान होना ही युक्ति से सिद्ध नही होता, इसलिए 
उसका कोई आधार मानना ही चाहिए, इसीलिए आधार-रूप से एक मुख्य तत्त्व को 
बैदिको ने माना है और उसके ही रस, ज्ञान, पुरुष, ब्रह्म, शिव आदि नाम भिन्न-भिन्न 
शास्त्रों मे अपने-अपने परिभाषानुसार माने है । वह शक्ति का आश्रय ही मुख्य तत्त्व है, 
उसी के आधार पर रहकर शक्ति या प्रकृति सव कुछ रचना करती है। प्रकृति 
या शक्ति स्वतन्त्र नही हो सकती । यही वेद पुराण, आगम, दशेच आदि सबका 
एक मुख से सिद्धान्त हैं। भारतीय शास्त्रो में भिन्न-भिन्न मत कही नही है, केवछ 
परिभाषाओ, अर्थात्‌ शब्दों का भेद है। गम्भीरता से समझने पर सवकी एकरूपता 
स्पष्ट सिद्ध हो जाती है। 
इस प्रकार, शविति का विस्तृत विवरण हमने उपस्थित किया। अब विचार 
यह करना है कि उस शक्ति का अपने आश्रय, अर्थात्‌ शक्तिमान्‌ से सम्बन्ध किस प्रकार 
का होता है। इसी सम्बन्ध को ठीक समझ लेने पर सृष्ठि का बहुत कुछ रहस्य 
समझ में आ जायगा। कहा जा चुका है कि क्रिया यथा उसकी उत्पादिका शक्ति 
क्षणिक है, वह दूसरी क्रिया वाशक्ति का आधार नही बन सकती, किन्तु अपने आश्रय 
में जब वह धारावाहिक हो जाती है, तव शक्ति पर शक्ति और क्रिया पर क्रिया भी 
और आकर जम जाती है, इसे ही चिति कहा जाता है। इस आधार पर, सम्बन्ध 
में दोनो प्रकार देखने होगे कि मूल तत्त्व का शक्ति के साथ क्या सम्बन्ध है और 
शक्तियों की चित्ति होनें पर उनका परस्पर क्‍या सम्बन्ध होता है । 
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इतना और स्मरण रखना चाहिए कि लोक में जिन-जिन पदार्थों का परस्पर 
सम्बन्ध देखते है, वहाँ वें दोनो ही परस्पर सम्बद्ध होते है और दोनो पर ही 
उस सम्बन्ध का प्रभाव भी पड़ता है । किन्तु, रस और वलरू का अथवा यो कहें कि 
ब्रह्म और माया का सम्बन्ध इस प्रकार का नही है। वहाँ वलू या माया ही रस 
या ब्रह्म के साथ सम्बद्ध होती है और उस सम्बन्ध का प्रभाव भी बल था साया 
पर ही होता है। रस या ब्रह्म तो सदा ही निलिप्त रहता है, उसे न सम्बन्ध 
की आवश्यकता है और न उसपर सम्बन्ध का कोई प्रभाव पड़ता है। यह भी 
स्मरण रहें कि छोक में दोनो पदार्थ पहले पृथक्‌-पृथक्‌ भी दिखाई देते है, फिर उनका 
परस्पर सम्बन्ध हुआ करता है, किन्तु यहाँ ऐसा भी नही । शक्ति या माया अपने 
आश्रय ब्रह्म या रस से पृथक्‌ होकर कभी दिखाई नही देती, सदा ही वह अपने 
आधार से मिली हुई ही रहती है । इस प्रकार, छौकिक सम्बन्धों में और ब्रह्म और 
माया के सम्बन्ध मे परस्पर बहुत कुछ विलक्षणता है; परन्तु लौकिक दुष्ठान्तो के 
बिना 'परतत्त्व' में बुद्धि प्रवेश नहीं पा सकती, इसलिए विवश होकर हमे सम्बन्धों 
का विवरण लौकिक दुष्टान्तो से ही करना पड़ेगा। विज्ञ पाठक लौकिक दृष्टान्तो 
से अलौकिक पदार्थों पर भी अपनी दृष्टि ले जा सकेंगे । 


अच्छा तो पहले लौकिक सम्बन्धों पर ही दृष्टि डालिए। सम्बन्ध के प्रथमत: 
दो भेद होते है। एक स्वरूप-सम्बन्ध! और दूसरा (ृत्तिता-सम्बन्ध' । वृत्तिता- 
सम्बन्ध को ही आधार-आधेयभाव कहते है । स्वरूप-सम्बन्ध के तीन भेद है: 
१. विभूति, २. योग और ३. बन्ध । वृत्तिता-सम्बन्ध के भी तीन भेद है : १. उदार, 
२. समवाय और ३. आसक्ति। इस प्रकार, सब मिलाकर छह प्रकार के सम्बन्ध होते है । 
इनके लक्षण और उदाहरण यहाँ बताना आवश्यक है। पहले तीनो स्वरूप-सम्बन्धो 
के लक्षण बताये जायेगे और उनके उदाहरण दिये जायेगे । फिर, आगे वृत्तित्व-सम्बन्ध 
के कक्षण और उदाहरण कहे जायेगे। 

१. 'विभूति' सम्बन्ध उसे कहते है, जहाँ दो में एक स्वतन्त्र रहे और दूसरा 
परतन्त्र । एक सम्बन्ध के फल का अनुभव करे और दूसरा तटस्थ रहे । इसी बात 
को इन शब्दों मे कह सकते है कि एक निविकार जीवित रहे और दूसरा मृत के समान 
उससे चिपका रहे | इसके उदाहरण देखिए : जैसे हम अपना हाथ था पैर उठाते है, 
वहाँ पहले आत्मा में उठाने की इच्छा होती है। वह बुद्धि का धर्म है। और, उस 
इच्छा से एक प्रकार का प्राणसचार होता है, जिसे न्याय की परिभाषा में प्रयत्न 
कहते है। उस प्रयत्न से हाथ या पैर उठ जाता है। यहाँ हाथ या पैर के 
साथ इच्छावाही प्रज्ञा और संचरित होनेवाले प्राण का विभूति-सम्बन्ध है; 
क्योंकि बुद्धि या प्राण पर उस सम्बन्ध का कोई प्रभाव नही पड़ता। वे सैकड़ो 
वारयो ही अग्रो को उठाया-बैठाया करेगे, किन्तु उनके वश में रहकर हाथ या पैर 
उठ जाते है, अर्थात्‌ उनपर प्रभाव पड़ता है। बार-बार उठाने पर उनमे थकान भी 
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होगी । दूसरा इसी का उदाहरण यह समझिए कि वाहर के पदार्थ हाथी, घोडे, वृक्ष 
आदि जब हमारे प्रत्यक्ष ज्ञान मे अथवा स्मृति मे आते है, तब हमारे प्रत्यक्ष ज्ञान और 
स्मृति का उन पदार्थों के साथ “विभूति-सम्बन्ध' ही होता है; क्योकि ज्ञान मे ऐसे पदार्थ 
बहुत-से आते और निकलते रहते है, ज्ञान उनसे विक्ृत नही होता । यहाँ यह प्रइन होगा 
कि जैसे ज्ञान में बाह्य पदार्थों के आने-जाने से विकार नही होता, बैसे ही वाह्म पदार्थों मे 
भी तो कोई विकार नही देखा जाता । किसी पदार्थ को सौ मनुष्यों ने भी देखा, तो भी 
उस बाह्य पदार्थ पर कोई उसका प्रभाव दृष्टिगत नहीं होता । इसका उत्तर यह होगा 
कि वाह्य पदार्थों पर कोई प्रभाव नही होता, यह ठीक है; किन्तु वे बाह्य जगत के 
पदार्थ हमारे ज्ञान में आते ही अन्तर्जंगत्‌ के बन जाते है, आर्थात्‌ ज्ञान में उनका 
वसा ही स्वरूप वन जाता है। इसी से देखे हुए पदार्थ का वार-वार स्मरण हुआ 
करता है। उन ज्ञान के बनाये हुए पदार्थों के साथ ज्ञान का विभूति-सम्बन्ध है, 
क्योकि वे ज्ञान में बंधे हुए सदा परतन्त्र है और ज्ञान स्वतन्त्र है, वह जब 
चाहें उन्हें छोड देगा और दूसरे पदार्थ ले लेगा। विभूति-सम्बन्ध के लौकिक 
उदाहरण भी यो समझिए कि सूखी मृत्तिका (मिट्टी) से ईंट नही बनाई जा सकती, 
इसलिए पहले जल से मृत्तिका को गीला कर ईंट बनाई जाती है । अब सुखाने 
पर या अग्नि में पकाने पर वह जलभाग तो निकल गया, किन्तु फिर भी ईट 
अपने स्वरूप में स्थित रहती है, विखर नही जाती । यहाँ प्रदनन होगा कि अब ईंट 
के अवयवों को किसने पकड़ रखा है ? अग्नि में पकाने पर कहा जा सकता है कि 
अग्नि के अवयवों ने ही उन अवयवों को पकड़ रखा है, किन्तु जब अग्नि भी ईट 
में से निकक गई, ईंट में गरमी बिलकुल न रही, तव ईंट के अवयवों को कौन पकडे 
हुए है, यह प्रइनन जटिक रूप से सामने आयगा । इसका उत्तर वैदिक विज्ञान की 
दृष्टि से यही दिया जायगा कि एक सूत्रात्मा रूप वायु सब पदार्थों में व्याप्त है, 
वही इन अवयवो को पकडें रहता है। उस सूत्रात्मरूप वायु का ईठ आदि के 
साथ विभूति-सम्वन्ध ही है, क्योकि वह स्वतन्त्र है और ईंट आदि पदार्थ उसके 
परतन्त्र है। वह सूत्रात्मा वायु क्रम-क्रम से जब निकल जायगा, तब यह ईट भी 
विज्ञीणं हो जायगी, अर्थात्‌ बिखर जायगी। उसी दशा में यह कहा जायगा 
कि यह अब निष्प्राण हो गई, अर्थात्‌ अवयबों को पकड़नेवाली प्राणशक्ति अब 
इसमे न रही । 
दूसरा इसी प्रकार का उदाहरण और देखिए कि लोहे, सोने और चाँदी के 
भिन्न-भिन्न टुकड़ों को हम मिला नहीं सकते । छोहार या सुनार अग्नि के द्वारा 
उन्हें पिघछाकर आपस में मिला देता है। इससे कहना होगा कि अग्नि ने ही 
उन धातुखण्डो का परस्पर सम्बन्ध कराया | अब जब वह अग्नि उनमें से निकछ 
गई, अग्नि चलन स्वभाववाली है, वह कही स्थिर नही रह सकती, उसका निकलना 
अनिवार्य है, इसीलिए जिस समय जोडे जाते है, उस समय ये धातुखण्ड गरम रहते है, 
किन्तु अग्नि के निकल जाने पर थोंडे समय में ठडें हो जाते है। अब- पुन" वही 
प्रइदन आयगा कि संयोग करानेवाली अग्नि के निकल जाने पर फिर ये धातु के 
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खण्ड अलग-अरहूग क्यों न हो गये। अब इनको किसने पकड़कर जोड़ रखा है ? 
इसका भी उत्तर वैदिक विज्ञान के अनुसार यही दिया जायग्ा कि सूचात्मरूप प्राण- 
वायु, जो सब पदार्थों में व्यापक है, वही इन धातुखण्डों को जुड़े हुए रखता है। 
यहाँ भी उस सूत्रात्मा रूप प्राणवायु का इन धातुखण्डो के साथ विभूति-रूप 
सम्बन्ध ही है; क्योंकि वह स्वतन्त्र है और ये सब पदार्थ उसके परतन्त्र है। बहुत 
काल में जब धातुखण्डो से भी प्राणशक्ति निकल जाती है, तब ये भी चूर-चूर 
हो जाते है । यह हूसरी वात है कि इनमे से प्राणशक्ति बहुत काल मे निकलती है, 
किन्तु निकलती अवश्य है। सैकडों वर्षों के पुराने गहने आदिको आप जरूर बिखरता 
हुआ पायेगे । 

यहाँ यह भी स्मरण रहें कि रस या ब्रह्म का बाह्य पदार्थों के साथ सदा 
विभूति-सम्बन्ध ही रहता है। वह सदा स्वतन्त्र रहता है और जगत्‌ के सब 
पदार्थ उसके परतन्त्र । इसी अपने विभूति-सम्बन्ध का वर्णन भगवद्गीता में 
भगवान्‌ ने अर्जुन को सुनाया है। यद्यपि उनका विभूति-सम्बन्ध समस्त जगत्‌ 
के साथ है, किन्तु जहाँ-जहाँ उसकी विशेषता है, विशेषता के कारण जहॉ-जहाँ अधिक 
प्रभाव हो गया है, उन्ही का पहले नाम गिनाया है। अन्त में स्पष्ट कर दिया है कि 
मैं तो सब जगत्‌ में ही अंदगरूप से व्याप्त हूँ । 

२० दूसरे प्रकार का स्वरूप-सम्बन्ध है योग! । जहाँ दो वस्तुएँ मिलकर 
तीसरी वस्तु को उत्पन्न कर दे, किन्तु वे दोनो भी अपने-अपने स्वरूप मे बने रहे, उनका 
ताश न हो, वह योग कहलाता है। इसे लोकिक उदाहरणो मे ही समझना होगा । 
जैसे, कोई पक्षी उत्तर की ओर मुख करके उड़ने छगा, उसके एक पख में पूर्व 
की ओर क्रिया होगी और दूसरी ओर के पख में पश्चिम की ओर, किन्तु वह उत्तर 
की ओर ही क्रम से बढता जायगा। यहाँ यही कहना होगा कि पूर्व और पश्चिम 
को होनेवाली पंखो की क्रियाएँ मिलकर उत्तराभिमुख क्रिया को जन्म देती है, किन्तु 
वे दोनो भी अपने स्वरूप में बनी रहती है, उनका नाश नहीं होता; इसलिए यह 
योग का उदाहरण हुआ । इसी प्रकार, जब हम अपने दोनो हाथो को मिलाकर जोर 
से दबाकर रगड़े, तब उन दोनो हाथो में गरमी उत्पन्न हो जायगी, किन्तु वे हाथ भी 
अपने स्वरूप में बने रहेगे । इसी प्रकार दो पत्थर के खण्डो को जब आपस मे 
बार-बार जोर से परस्पर घिसा जाय, तब उनमे अग्नि पैदा हो जाती है। किन्तु, 
वे पाषाणखण्ड भी जैसे-के-सैसे बने रहते है। यह भी योग का उदाहरण है। 
यह योग-सम्बन्ध यद्यपि रस और बल का नही बन सकता, किन्तु रस पर चित होने 
(एकत्र) वाले हैं और इनसे ही नये-तये पदार्थ बनते रहते है । 

३, तीसरा सम्बन्ध बन्ध” नाम का है। जहाँ दो पदार्थों के मिलने पर 
वे दोनो अपना स्वरूप छोड़ दे और तीसरी वस्तु को पैदा करे, वह बन्ध कहा जाता है । 
जैसा कि सरोवर के जल में वायु आकर प्रवेश करती है, वह वायु जब बीच 
मे प्रविष्द होकर जरू के अवयवों को दूर-हूर फैला देती है, तव एक बुदबुदा वन 
जाता है। जब वायु निकल गई, तो बुदबुदा भी नष्ठ हो जाता है। जछ पूर्वेबत्‌ 
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अपने रूप में बहने रूगता है। किन्तु, जब जछ के अवयव भी घने हों और वायु 
को घेरकर निकलने न दें, तब जल और वायु का परस्पर संघर्ष होकर फेन (झाग) 
नाम की तीसरी वस्तु बन जाती है। अब न जल अपने स्वरूप में रहता है, न वायु । 
इसी प्रकार, जब हम दुध को गरम किया करते है, तब शीत वायु दुग्ध के अवयवो में 
घुस जाय और दुःध के अवयवो से घिरकर निकलने न पाये, तव वायु और दुग्ध के 
अवयव मिलकर मलाई पैदा कर देते हैं । भब उस मलाई मे न दुग्ध ही अपने द्रव 
स्वरूप में मिलता है, न वायु ही | इसलिए, कहना होगा कि दोनो ने ही अपना स्वरूप 
छोड दिया और वे मराई नाम के तीसरे स्वरूप मे आ गये । यह स्वरूप-सम्बन्ध के तीनो 
भेदों का विवरण हुआ । अब वृत्तित्व-सम्बन्ध, जिसमे आधार-आधेयभाव कहा 
जाता है, उसका वर्णन करना है। स्वरूप-सम्बन्ध में यह स्पष्ट हो गया कि विभूति- 
सम्बन्ध मे रस की ही प्रधानता रहती है और बन्ध मे बल ही प्रधान हो जाता है, अर्थात्‌ 
बन्ध बलों का ही होता है । योग में दोनो ही समान रूप मे रहते है । 
वृत्तित्व-संसर्ग उसे कहते है कि जहाँ आधार और आधेय दोनो के मिलने पर 
भी कोई नई वस्तु उत्पन्न न हो और आश्रित, अर्थात्‌ आधेय भी अपने 
आश्रय की अपेक्षा न रखकर स्वतन्त्र रूप से क्रिया करता रहे । जैसे कि 
कोई मनुष्य मार्ग में चलछता है, वहाँ मार्ग आश्रयभूत होता है और पुरुष 
आश्रित, किन्तु मार्गगति के स्वरूप में प्रविष्ट नही होता, इसलिए यहाँ वृत्तित्व 
वा आधार-आधेयभाव सम्बन्ध ही कहा जाता है। दूसरा उदाहरण यो समझिए 
कि आकाशमण्डल मे सर्वत्र वायु व्याप्त है, परन्तु उससे आकाह में कोई प्रभाव 
नही पडता । इसी प्रकार, बल रस में व्याप्त रहता है, किन्तु रस पर उसका 
कोई प्रभाव नहीं पडता। इसके तीन भेद बतलाये है--१. उदाखृत्तिता, 
२० समवाय और ३. आसञ्जन । इन तीनो मे परस्पर परिवत्तन होता रहता है। 
वह ॒परिवत्तंन स्वाभाविक है । किसी इच्छा से नहीं होता | इनमें उदारवृत्तिता 
वह है, जहाँ केवल आश्रय-आश्रयिभाव हो. किन्तु आश्रय पर आश्रित का कुछ 
भी प्रभाव न पड़े । जैसा कि .आकाह्य और वायु का उदाहरण दिया गया। रस 
और बल का परस्पर ऐसा ही आधार-आधेयभाव समझना चाहिए। वहाँ बल 
अवश्य ही रस के आधार पर भ्रतिष्ठित रहता है, किन्तु रस पर इसका कोई प्रभाव 
नहीं पडता | यही बात भगवदुगीता मे भी भगवान्‌ ने कही है--- 
यथाकाशगतो नित्य॑ धाथुः सर्वश्रगों महान | 
एवं सर्वाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय ॥ ( गीता, ९॥६ 2) 
अर्थात्‌, जैसे आाकाश में वायु रहती है, उसी प्रकार सब भूत मेरे आश्रित 
रहते है । 
इसी प्रकार, कमरूपत्र और जरूू का आधार-आधेयभाव भी उदाहरण-रूप 
से समझ लेना चाहिए कि जरू कमलपत्र के आधार से रहता है, किन्तु कमलपत्र 
पर उसका कोई प्रभाव नही होता। यही उदाहरण सब श्वास्त्रो में दिया जाता है कि 
प्रकृति का सम्बन्ध होने पर भी पुरुष सदा पुप्करपलाशवत्‌ निरलिप्त रहता है। 


सरनादि गुणों को क्रियाशक्तिरूपता ११३ 


जहाँ दोनों मे परस्पर आश्रय-्आश्रयिभाव का व्यवहार तो हो, दोनो 
परस्पर पृथक्‌-पृथक्‌ भी न मिले, किन्तु आधार पर क्रिया होने से ही आधेय पर 
भी क्रिया-अतीति हो जाय, उसे समवायवृत्ति कहते हैं । जैसे, पठ की अपने 
तन्तुओं पर समवायवृत्ति है या गृणो की द्रव्य में समवायवृत्ति रहती है । इन 
दोनो में परस्पर आधार-आधेयभाव होता है | पट में तन्तु है, यह भी कहा जा 
सकता है और तन्‍्तुओं के आधार पर ही पट है, यह भी कहा जा सकता है। 
पट में रूप, स्पर्ण आदि गृण है, यह भी व्यवहार होता है और रूप, स्पर्श आदि का 
समुदाय ही पट है, यह “भी कहा जा सकता है, जैसा कि हम पूर्व मे निरूपण कर 
आये हैँ । किन्तु, ये एक दूसरे से पृथक्‌ होकर उपलब्ध नहीं होते और पट की 
क्रिया से ही तन्तुओ पर या उसके गूणो पर भी क्रिया की प्रतीति हो जाती है । 
यही समवायवृत्ति कही जाती है । नन्‍्यायशास्त्र मे भी इनका समवाय-सम्बन्ध 
ही माना जाता है । 
जहाँ परस्पर मिलते से आश्रय पर विकारःप्रतीति हो, उसे आसज्भ वृत्ति 
वा आसड्जनवृत्ति कहा जाता है । जैसा कि जल में नमक की डलीं 
( ढेला ) डाल दी जाय, तो जरू में रूप-रसादि का परिवर्तन प्रतीत होता है । 
इसी प्रकार, कपडे को रेंग देने से उसमे रूप, स्पर्श आदि का परिवर्तन 
प्रतीत होने लूगता है, इसे आसद्भुवृत्ति कहा जाता है | तीन पुरुषों का विवरण 
पूर्व पुस्तक 'बै० वि० और भा० स्र०' में किया जा चूका है । 
तीन पुरुषों में अव्ययपुरुष का वछ के साथ केवल उदारखवृत्ति-सम्बन्ध होता है । 
जैसा कि भगवद्गीता के इलोक में बताया गया है, अक्षरपुरुष मे समवाय- 
वृत्ति-सम्बन्ध होता है । वहाँ भी विकार नहीं होता । अक्षरपुरुष के आधार पर 
ही सव जगत्‌ रहता है | अक्षर की क्रिया से ही सब क्रियावान्‌ होते है, किन्तु 
अक्षर पर कोई भी विकार नही होता, इसीलिए उसे अक्षर कहते है, किन्तु क्षर 
पुरुष मे बछ का लोप हो जाता है । इसलिए क्षरपुरुष ही सृष्टि का उपादान- 
कारण बनता है । क्षर पुरुष के भी दो भेद हो जाते है । एक आत्मक्षर और 
दूसरा विकारक्षर । आत्मक्षर अविकारी रहता हुआ ही पदार्थों में अवस्थित 
रहता है । किन्तु, विकारक्षर बल के सम्बन्ध से विकृत होता हुआ सब जगत्‌ को 
बनाया करता है। यहाँ यह अवद्य स्मरण रहे कि क्षरपुरुष मे रस और बहू 
दोनो भाग है और बलो की चिति वा चयन भी वहाँ हो गया है । उन बलो 
में ही परस्पर आसण्जन-सम्बन्ध होकर विकार हुआ करता है । रस तो उस 
दशा में भी अविकृत ही रहता है । 
' भ्रकारान्तर से सम्बन्ध के पाँच भेद कहे जा सकते है * १. स्थानावरोध, 
२ समञव्जस, ३. ऐकात्म्य, ४ ऐकभाव्य और ५ भक्ति । स्थूल-द्वव्यो 
का स्थानावरोध-सम्बन्ध अपने आश्रय के साथ रहा करता है, अर्थात्‌ जितने 
प्रदेश में एक स्थूल द्रव्य रहता है, उतने प्रदेश मे दूसरे को नही आने देता है। जैसे, 
मिट्टी से भरे हुए घड़े मे और मिट्टी नही डाली जा सकती या जलरू से भरे हुए 
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घडे में और जल नहीं समा सकता । यहाँ यह शद्भा हो सकती है कि दुग्ध से 
भरे हुए पात्र में भी वूरा (शक्कर) डाल दिया जाता है और वह दूध के साथ 
मिलकर उसी पात्र में समाविष्ट भी हो जाता है । इसी प्रकार, जल से भरे हुए 
पात्र में और जल नहीं आ सकता, किन्तु उसी में थोडा छवण (नमक) हम 
डाल सकते है । यदि स्थानावरोध है, तो वहाँ बूरा या लवण कैसे समा गया ? 
इसका समाधान है कि जल वा दुरध इन द्रव पदार्थों के अवयव परस्पर निबिड 
सम्बन्ध नही रखते । उनके मध्य में सूक्ष्म अवकाश रहता है, वहाँ उनका सजातीय 
जल या दुग्ध तो नही आ सकता; क्योकि वह भी उसी रूप मे रहना चाहेगा, किन्तु 
बूरा या रलूवण उन अबयवों के मध्य के अवकाहा मे थोड़ी मात्रा मे स्थान पा 
सकता है | जब हम किसी भित्ति था काष्ठ में कोई कीछ ठोकते है, तव उस 
भित्ति या काष्ठ के कुछ शिथिक्क अवयव हटकर उस कीलछ को स्थान दे देते है । 
एक के स्थान में दूसरा स्थूलछ द्रव्य कभी नहीं आ सकता, किन्तु दूसरे प्रकार के 
सूक्ष्म अवयवोबाले ऐसे पदार्थ भी होते है, जो एक ही स्थान में वहुत-से 
रह सकते है, जैसे एक ही कोठे में एक ही दिया जलाया जाय, तो उसका 
प्रकाश भी सब कोठे में व्याप्त होकर रहेगा और उसी कोठे में और भी दो- 
चार दिये जला दिये जाये, तो सभी प्रकाश परस्पर मिलकर उसी कोठे में रह 
जायेंगे। इसे समज्जस-सम्बन्ध कहते है | सूक्ष्म निरवयव पदार्थों का ऐसा ही 
सम्बन्ध होता है । वे स्थानावरोध नही करते, जैसा कि आकाश सव अपने मे 
ही सब द्रव्यो को स्थान दे देता है । वह स्थानावरोधक नही । शक्ति के प्रकरण में 
भागवत में जो हमने विदुर की शका लिखी थी कि ब्रह्म जब व्यापक है, तब उसमे 
दविति कैसे रह सकती है । ब्रह्म से रहित तो कोई भी स्थान नही, फिर शक्ति 
को अवकाश कैसे मिलेगा ? उसका भी यही समाधान है कि ब्रह्म वा रस 
अतिसूक्षम और निरवयव होने के कारण स्थानावरोधक नही होता । उसके साथ 
ही उसमें वछ या शक्ति भी समञ्जस रूप से समाविष्ट रह सकती है । ब्रह्म 
और शक्ति का परस्पर समञ्जस-सम्बन्ध ही है । 
इसी प्रकार, न्यायथ्यास्त्र में जो कार, दिकू, आकाश और अनन्त आत्मा 
इन सबको व्यापक माना जाता है, वहाँ भी यही प्रकार समझना चाहिए कि वे 
सव स्थानावरीधक नही, इसीलिए समणञ्जस रूप से सव एक स्थान में रह सकते है । 
सांख्यदर्शन में भी जो पुरुषों को अनन्त माना जाता है और सबको ही 
व्यापक कहा जाता है, वहाँ भी यही प्रकार समझना होगा कि उन सबका समझ्जस- 
सम्बन्ध है । इसी प्रकार, एक दर्पण में अनेक पदार्थों के प्रतिविम्व भिन्न-भिन्न 
दिजाओ से आकर सव एक ही जगह समज्जस-सम्वन्ध से रहा करते है और हमारी 
आँख पर भी भिन्न-भिन्न पदार्थों के रूप भिन्न-भिन्न दिशाओं से आकर समज्जस- 
सम्बन्ध से ही रह जाते हैं । इस समण्जस-सम्बन्ध में यद्यपि प्रकाश आदि की 
पृथक्‌-पृथक्‌ प्रतीति नहीं होती, किन्तु रहते वे पृथक्‌-पृथक्‌ ही हैं | इसीलिए, एक 
दीपक जलाने पर जितना प्रकाश होता है, कई दीपक एक कोठे में जला देने पर 
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प्रकाश उससे अधिक हो जाता है । इसी प्रकार, आत्मा आदि के जो दुष्टान्त बताये 
गये है, उनमे भी आत्माओ के एक स्थान में रहने पर भी परस्पर धर्म-अधर्म आदि का 
साकयें नहीं होता अथवा आकाश, कार इत्यादि के धर्मों का भी परस्पर सम्मिश्रण 
नहीं होता, किन्तु जहाँ परस्पर सम्मिश्रण भी हो जाय, उसे ऐकात्म्य-सम्बन्ध 
कहते है । यह तीसरे प्रकार का सम्बन्ध है, जैसा कि जब हम जरहू को अग्नि 
पर चढ़ाकर गरम कर छेते है, तब जल में उष्णता प्रतीत होने छूगती है; किन्तु 
वास्तव मे तो जरू अपने स्वरूप में अब भी ठण्डा ही है। अग्नि के अवयव जल 
के अवयवो के साथ मिल गये और उन्होने जल के शीत स्पर्श को दबा दिया, इसलिए 
जल में अग्नि के अवयवों की उष्णता प्रतीत होने लगी । यहाँ जल और अग्नि का 
ऐकात्म्य-सम्बन्ध है, अर्थात्‌ दोनों घुछमिल गये । एक का धर्म दूसरे में प्रतीत होने 
लगा; किन्तु दो मिक्कर कोई नया पदार्थ नहीं बना। यही ऐशकात्म्य-सम्बन्ध है । 
जहाँ दोनों मिलकर एक नई वस्तु पैदा कर देते है, वह काव्य” कहा 
जाता है। जैसा कि अम्भ- नाम के जल के अणु और अग्नि के अणु मिलकर जलस्वरूप 
में परिणत हो जाते है, दोनो की पृथक्‌ सत्ता नही रहती । पूव्वे प्रक्रिया में इसे ही बन्ध 
कहा है । आधुनिक विज्ञान में यही हाइड्रोजन! और भओॉक्सीजन' का मिलकर जल 
बनाना कहा जाता है । पाँचवाँ सम्बन्ध 'भक्ति-रूप है । एक का धर्म जहाँ दूसरे 
में सक्रमण कर जाय, उसे भक्ति कहते है । जैसे, पालकी था रेलगाड़ी में बैठा 
हुआ भनुष्य दूर चढका जाता है, वहाँ पालकी या रेलगाड़ी के साथ मनुष्य का 
भवित-रूप सम्बन्ध है । इसी प्रकार, दो खूँटियो में एक हल्की रस्सी बाँध दी जाय। 
वह रस्सी बहुत भारी पदार्थ को भी धारण कर सकेगी। इसका भी कारण यही है 
कि उस हल्की रस्सी का भक्ति-रूप सम्बन्ध भित्ति के साथ जोड़ दिया गया है, 
इसलिए वह अपने से बहुत भारी पदार्थ को भी धारण कर सकती है । 
इन पाँचो प्रकारो के सम्बन्धों मे स्थानावरोध ही प्रधान सम्बन्ध कहा जाता है, 
किन्तु ये पाँच प्रकार के सम्बन्ध-बछों के साथ ही दूसरे बलछो के होते है और 
इन सम्बन्धो से बलो का चयन होने पर नये-नये पदार्थ उत्पन्न होते रहते है । 
यह भी स्मरण रहना चाहिए कि रस और बल मे जबतक परिच्छेद होकर 
भिन्नता पैदा ने हो, तबतक इन सम्बन्धों से सृष्टि नही हो सकती । जब माया- 
६ बल रस में प्रादुर्भूत होकर रस मे परिच्छेद बना देता है, तभी परिच्छिन्न रस के 
साथ परिच्छिन्न बछ का सम्बन्ध होने पर नये-तये पदार्थों की सृष्टि हुआ करती है । 
परिच्छेद होने के पहले रस में बल समज्जस-सम्बन्ध से रहा करता है। 
तबतक दोनो का ससर्ग नही कहा जाता । परिच्छेद होने पर ही दोनो परिच्छिन्नो 
का संसर्ग होता है और उससे नये-नये पदार्थ उत्पन्न होते रहते है, इस प्रकार 
संसर्ग” अर्थात्‌ ससृष्टि! का ही नाम सृष्टि है । श्रुति मे रस और बहू का सम्बन्ध 
निरूपण करते हुए कहा गया है कि-- 
अन्तर. रृत्योरर्ुत॑ म्त्यावस्टतमादितम्‌ | 
झृत्युविवस्वन्त॑ पस्ते झ॒त्योरात्मा विवस्वति॥ 
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_ भ्रहाँ बल को मृत्यु शब्द से कहा गया है; क्योकि वह भरणधर्मा है। या यो 
कहें कि मरण-रूप ही है । उत्पन्न होते ही विनष्ट हो जाना उसका स्वभाव है 
और रस को अमृत शब्द से कहा गया है; क्योकि वह सदा एकरूप रहता है, 
उसमें विनाश का सम्बन्ध कभी हो ही नही पाता । इस प्रकार, उत्तम श्रुति का 
यह अर्थ है कि मृत्यु के भीतर अमृत भ्रविष्ट हो रहा है । इसे ही यो कहे कि 
मृत्यु के अन्तस्तछ में अमृत रखा हुआ है । मृत्यु ने मानो उस विवस्वान्‌ अमृत 
को पहन रखा है और मृत्यु की आत्मा, अर्थात्‌ सत्ता उस विवस्वान्‌ू, अर्थात्‌ 
अमृत के ही आधार पर है । अर्थात्‌, वह अमृत के विना रह ही नही सकता । 
वेदिक परिभाषा में जिन्हें अमृत और मृत्यु कहा जाता है, उन्हें ही पौराणिक 
परिभाषा भे ब्रह्म और माया कहते है । यहाँ भी वही प्रक्रिया समझनी चाहिए 
कि माया ब्रह्म के आधार से ही अवस्थित रहती है और ब्रह्म पर माया का कोई 
लेप नही होता । 

लोक के भिन्न-भिन्न पदार्थों में इन दोनों का दर्शन हम तीन-तीन रूपो में 

किया करते है । सत्‌, चित्‌ और आनन्द ब्रह्म के रूप है । इनका कभी परिवत्तन 
नही होता । पदार्थों का कितना ही भिन्न-भिन्न परिवत्तेन देखा जाय, किन्तु उनमें 
अस्ति' पद से सत्‌' का और जायते' पद से चित्‌” का दर्शन सदा ही होता 
रहेगा । जबतक हमारे सामने जल भरा हुआ है, तवतक हम उसे 'जलमू अस्ति” 
या जल ज्ञायते' (जल है वा जल जाना जाता है) ऐसा कहते रहेगे। जल में जब 
मिट्टी का अंश बहुत मात्रा में मिल गया, तव कीचड है या कीचड़ जाना जाता है, 
यह यवहार हो जायगा । जब जछरू सर्वथा उड़ जाय, तव भाष है या भाष 
जानी जाती है, यह व्यवहार होने लगेगा । इस प्रकार, अस्ति' और नज्ञायते' 
(है और जाना जाता है) का सम्बन्ध सदा ही वना रहता है।ओऔर तो क्या, जब 
कुछ भी दिखाई न दे, तव भी नही है! या नही जाना जाता इस भ्रकार सत्‌ 
और चित्‌ का सम्बन्ध अभाव के साथ भी बना रहेगा । माया के तीन रूप-- 
नाम, रूप और कर्म सदा बदलते रहते है । नाम पलटता है, रूप अर्थात्‌ आकार 
भी पलटता है और उनमे क्रिया भी वदलती रहती है । जैसा कि जबतक मृत्तिका है, 
उससे हम जल नहीं छा सकते । घटरूप में हो जाने पर जल लाने की क्रिया 
उससे हो सकती है। एक-एक तलन्‍तु हमारे शरीर को नही ढक सकता, किन्तु पट 
वन जाने पर आवरण-क्रिया उसमें हो जाती है । सत्‌! और 'चित्‌* की आनन्द- 
रूपता का विवरण अपनी पूर्व पुस्तक 'वै० वि० और भा० स० में किया जा 
चुका है । उसकी यहाँ पुनरुक्ति नहीं की जाती । उक्त प्रकार के सम्बन्ध रस 
और वबल' में या माया” और त्रह्म' में होकर ही सृष्टि बना करती है, यह 
संक्षेपत: इस प्रकरण में दिखाया गया । 


द्वितीय खण्ड 


श्रीमद्भागवत में मूल तत्तत 


श्रीमद्भागवत (स्कन्ध १, अध्याय २) में भी शौनकादि ऋषियों के प्रश्न के 
अनन्तर सूत ने पहले वासुदेव का निरूपण किया । वासुदेव का स्वरूप वहाँ शक्ति- 
विशिष्ट ही बतछाया गया है। विष्णुपुराण के अनुसार हमने देखा है कि वासुदेव का 
अर्थ है--जो सबमे रहे, और सब जिसमे रहें ।! इससे स्पष्ट है कि वासुदेव नाम से 
वहाँ अव्ययपुरुष ही निर्दिष्ट हुआ है। आगे तृतीय अध्याय के आरम्भ में ही 
सूत की उवित है-- 


जगृहे पौरुष॑ रूप भगवान्मह॒दादिधिः । 

सम्भूत॑ षोडशकलूमादी लोकसिसुक्षया ।। 

यस्याम्भसि शयानस्य योगनिद्रां वितन्वतः । 

नाभिह्नदास्वुजादासीद्‌ ब्रह्मा विश्वसुजांपतिः ॥ 

यस्यावयवसंस्थानं: कल्पितों लोकविस्तरः । 

तहे भगवतो रूपं विशुद्ध॑ सत्त्वमूत्तिजम्‌ ।। 
पश्यत्त्यवी रूपमदर्नचक्षुषा सहत्तपादोरुभुजाननादुभुतम्‌ । 
सहस्नभूर्धभवणाक्षिनासिकं सहस्नमौल्यम्बरकुण्डलोल्लसत्‌ ॥॥ 

(१३३॥१-४ ) 


इन पद्यो का तात्पर्य है कि सबके आदितत्त्व-रूप परात्पर भगवान्‌ ने 
छोकसृष्टि की इच्छा से पहले पुरुष-रूप धारण किया, जो 'महत्‌' आदि तत्त्वो 
से समन्वित और सोलह कलाओ से युक्त था। जल में सोया हुआ यह रूप 
योगनिद्रा मे निमग्त था । उसी के नाभिकमलछ से समस्त विश्व को समुत्पत्न 
करनेवालो का अधिपति ब्रह्मा प्रादुर्भूत हुए । ब्रह्मा के अवयवों से छोक का 
विस्तार कल्पित हुआ । वह सत्त्वमूत्ति से उत्पन्न विशुद्ध भगवान्‌ का रूप है। 
सहस्तो चरण, जघा, भुजाओ आदि से युक्त इस रूप को योगी चित्त 
एकाग्र कर अपनी आन्तर चक्षुओ से देखा करते है । उस रूप के हजारो 
मस्तक, श्रवण, नेत्र आदि अंग है और दिव्य वस्त्र, कुण्डल आदि आशभूषणो 
से सुशोभित है। 

पाठक देखेंगे कि यहाँ आदि में पूर्वोक्त अव्ययपुरुष का ही विवरण 
हुआ है। सर्वपुरुष-रूप होने से उसी को सोलह कछावाला तथा शक्तियों 
से समन्वित बतलाया गया है । आगे उसी अव्ययपुरुष की नाभि, अर्थात्‌ 
केन्द्र से ब्रह्मा नाम के अक्षरपुरुष का प्रादुर्भाव कहा गया है । अक्षर- 
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एप की कछाओ में प्रथम ब्रह्मा ही है, इसीलिए ब्रह्मा नाम से ही अक्षर- 
पुरुष का तिर्देश किया गया है। उन्हीं के अवयवों से छोकों का विस्तार 
होता है, अर्थात्‌ वही जब क्षरपुरुष-हप मे प्रादुर्भूर होता है, तब उसी के 
अवयवो से समस्त छोक निर्मित होते हैं । फिर, 'पुरुषसूक्‍त' के प्रथम मन्त्र के 
अनुवाद के रूप में हजारो मस्तक, भुजा, चरण आदि वतलछाकर अक्षरपुरुष 
काही विवरण किया गया है। पुरुषो के निरूपण मे यह भी संकेत ध्यान में 
रखना चाहिए कि जहाँ मुख, वाहु, चरण आदि से रहित का वर्णन हो, वहाँ 
अव्ययपुरुष का वर्णत होता है और जहाँ सहस्नो मुख, वाहु, चरण आदि का 
वर्णन हो, वहाँ अक्षरपुरुष निरूपित हुआ करता है | इसका कारण यह है कि 
अक्षरपुरुष मे बल की प्रधानता है, अत बल का विकास हो जाने पर हजारो 
या अपरिमेय अग्रो के विकास का अवसर भा जाता है। आगे इसी अक्षर- 
पुरुष को सब अवतारों का मूल कारण वतछाया गया है और क्षरपुरुष-रूप 
होकर इसी के अवयवों से समस्त सृप्टि के विस्तार का वर्णन भी किया ग्रया है । 
इस प्रकार, यहाँ सक्षेप में क्षरपुरुष का सकेत-मात्र कर पुन. ह्वितीय 
स्कन्ध के प्रथम अध्याय में विराट पुरुष का विस्तार से वर्णन किया गया है । 
वह विराट पुरुष क्षरपुरुष का ही नामान्तर है । वैदिक सृष्टि-अ्क्रिया में 
जिसे क्षरपुरुप कहते है, उसे ही पुराणों की प्रक्रिया में विराट पुरुष कहा 
जाता है। फिर, उसी के अवयबो से सम्पूर्ण छोको की सृष्टि वबतलछाई जाती है अथवा 
सब छोको को उसका अवयव बतलाकर उसका स्वरूप-निर्देश किया जाता है । 
इसी प्रकार, विष्णुपुराण में भी तीन पुरुषो का सकेत प्राप्त होता है--- 


तद्‌॒ ब्रह्म परम नित्यमजमक्षयमव्ययम्‌ । 
एकस्वरूपं तु सदा हेयाभावाच्च निर्मेलम्‌ ॥ (बि० पु०, २१३) 


वही ब्रह्म, जो किसी से उत्पन्न नही होता, अव्यय, अक्षर, क्षर आदि रूपो से 
प्रकट होता है और सदा एकरूप ही रहता है । उसमें कुछ छोड देने योग्य 
मूल का अद्य नहीं है, इसीलिए वह निर्मछ है इत्यादि शब्दों से अव्यय, अक्षर, 
इन पुरुषों का निर्देश मिलता है। जिसके अवयवों से जगत्‌ बनता है, उस क्षर- 
पुरुष का निर्देश तो आगे “व्यक्त' झब्द से किया गया है। 

इस प्रकार, पुराणों में नामान्तरों से अथवा इन्ही नामो से, तीनो पुरुषों का 


सकेत प्राप्त होता है। 
काल का विवरण 
(विष्णुपुराण के अनुसार परमात्मा भगवान्‌ विप्गु चार रूपो में प्रकट 


होते हैं। वे रूप है--१. प्रुरुष, २. प्रकृति, रे. काछ और ४- जगत । 
पुरुष, प्रकृति तथा इन दोनो के परस्पर सम्बन्ध का विस्तृत विवरण किया 
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जा चुका है। अब भगवान्‌ के तीसरे रूप कार” का विवरण आरम्भ किया 
जाता है। इस कालतत्त्व' का विवरण भी पुराणों के अतिरिक्त सभी दर्नों में 
भिन्न-भिन्न रूपों में प्राप्त होता है । उनमे से आवश्यकता के अनुसार दो-तीन 
मतों का विवरण हम यहाँ प्रस्तुत करेगे। 
वैदिक दर्शनों से प्रथम स्थान वैशेषिक दर्शन का है। इस दर्शन मे काल 
ताम का एक विशु. (सर्वत्र व्यापक) और नित्य द्रव्य माना गया है। वह स्वय 
एक है; किन्तु उपाधियों के कारण उसके दिन, मास, वर्ष आदि भेद हो जाते है। 
क्षण, घटी आदि सुक्ष्म भेदों की उपेक्षा कर पहले दिन! के व्यवहार का ही 
कारण बतलाया जाता है-। सूर्य का उदय जिस समय हुआ, वहाँ से आरम्भ कर 
सूर्य के अस्त होने तक की जितनी क्रियाएँ है, वे चाहे सूर्य की हो अथवा 
आधुनिक मतानुसार पृथ्वी की--दोनो ही मान्यताओं में उतने काल के लिए 
दिन का व्यवहार होगा। दोनों ही मतों में सूर्य हम पृथ्वी-निवासियों को कुछ 
काल दिखाई पड़ता है और उसके अनन्तर कुछ काल नही दिखाई पड़ता । यह 
भी स्मरण रखना चाहिए कि सूर्य का भ्रमण माननेवाले भी सूर्य का उदय 
और अस्त सुर्य की क्रिया के द्वारा नहीं मानते, किन्तु एक आवह' नाम का 
वायुचक्र है, वह सूर्य, चन्द्र, तारा आदि सभी अन्तरिक्ष की ज्योतियों को पृथ्वी के 
चारों ओर घुमा देता है। उसी से हमारे दिन-रात का विभाग होता है । सूर्य की 
अपनी गति तो इससे पृथक है। उस सूर्य की गति के कारण ऋतुएँ बदला 
करती है, अर्थात्‌ सूर्य जबतक, मीन और मेष राशियों में रहे, तबतक वसन्त 
ऋतु रहती है। वृष और मिथुन में जबतक रहे, तबतक भ्रीष्म इत्यादि । यह मीन, 
मेषादि राशियों मे जाना सूर्य की अपनी गति से होता है। इसी प्रकार, चन्द्रमा, 
मंगलादि ग्रह भी अपनी-अपनी गति के अनुसार भिन्न-भिन्न राशियों में जाया 
करते है। भूमि का भ्रमण माननेवाले भी भूमि मे दो प्रकार की गति मानते है । 
उनका कहना है कि जैसे एक रथ का पहिया अपनी घुरी पर पूमता 
हुआ ही मार्ग में आगे बढता जाता है, यह दो प्रकार की गति रथ के चक्र मे 
स्पष्ठ दिखाई देती है, वैसे ही यह सम्पूर्ण पृथ्वीमण्डल भी अपनी धुरी पर 
एक बार घूम जाता है। उस घुमाव मे जितने समय तक जिस प्राणी का भ्रदेश 
सूर्ये के सामने रहे, उतने समय तक उसके लिए दिन और फिर जितने समय तक 
सूर्य से विरुद्ध दिद्या में चले जाने के कारण सूर्य नही दिखाई दे, उतने समय तक 
उसके लिए रात्रि का व्यवहार होता है । आगे इसी प्रकार पहिये की तरह अपनी 
धुरी पर घूमती हुईं पृथ्वी अपने रास्ते पर, अर्थात्‌ सूर्य के चारो ओर घूमने के 
एक निर्धारित मार्ग पर आगे भी बढती जाती है। उस दूसरी गति के अनुसार 
ऋतु-परिवत्तेन हुआ करता है । अस्तु, यहाँ कहना इतना ही था कि आवह' वायु 
की क्रिया माने या पृथ्वी की अपनी धुरी पर घूमने की क्रिया--दोनो ही दगाओ 
में प्रात. सूर्य का दर्शन होने से आरम्भ कर साय जबतक सूर्य दिखाई देता रहे, 
तबतक की क्रियाओ को उपाधि-रूप, अर्थात्‌ परिचय देनेवाली मानकर उस्त एक- 
रूप काल में एक दिन का व्यवहार हो जाता है और सूर्य न देखने के कान की 
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आवह' वायु की अथवा पृथ्वी की जितनी क्ियाएँ है, उन्हें उपाधि मानकर रात्रि 
व्यवहार होता है। 


सस्क्ृत घव्द 'उपाधि' के विवरण के सम्बन्ध मे कहना है कि सस्कृत-भाषा मे 
वस्तु का परिचय करानेवाले बब्दो के तीन भेद भाने जाते है--विशेषण, उपलक्षण 
और उपाधि | जो वस्तु के स्वरूप में प्रविष्ट हो और वस्तु के स्वरूप के साथ 
जिसका ज्ञान भी होता हो, वह 'विजेषण” कहा जाता है । जैसे भिन्न-भिन्न द्रव्य, 
वस्त्र, पुष्पादि का परिचय करानेवाऊे उनके रूप, रस, गन्धादि | जो वस्तु के 
स्वरूप मे प्रविष्ट भी न हुआ हो, किन्तु वस्तु के स्वरूप के साथ कभी गृहीत 
हुआ हो, उसे उपलक्षण कहते है। जैसे, कोई दो आदमी साथ-साथ जा रहे थे, 
उन्हे किसी मकान पर बैठा हुआ एक कौआ दिखाई दिया । उस कौए की विद्येष 
चेष्टाओ से उस समय उन्हे उस घर के साथ उस कौए का भी ज्ञान हो गया। 
अब उन दोनो में से किसी एक ने टूसरे से कहा कि 'रामलछाहू को मेरा यह 
सन्देश दे आओ ।” वह दूसरा साथी यदि यह कहें कि मैं रामछाल का घर नही 
जानता, तो उसका साथी उसे परिचय देगा कि उस दिन जहाँ हमने कौआ देखा था, 
वही रामछाल का घर है। यहाँ वह कौआ उस घर के स्वरूप में प्रविष्ट 
नही है। इस समय वह कौआ उस घर पर मिलेगा भी नही; किन्तु कभी उस 
घर के साथ जाना गया था, इसी आधार पर उस घर का परिचय करा देता है। 
इसे 'उपलक्षण” कहते हैं । इसी तरह जो वस्तु के स्वरूप में ग्रविष्ट तो न हो, 
किन्तु सदा उसके साथ दिखाई देता हुआ परिचय कराता रहे, उसे उपाधि” कहते है । 
जैसे किसी ने पुछा--अओत्र इन्द्रिय किसका नाम है ?” दूसरे ने उत्तर दिया-- 
हमारे कान के घेरे में जो आकाझ का प्रदेश है, उसे ही श्रोत्र कहते है ।” यहाँ 
वह कान का घेरा श्रोत्रेन्द्रिय के स्वरूप मे गृहीत नही है, किन्तु सदा उसके साथ 
रहता हुआ ही उसका परिचय देता है। इसलिए, उस कान के घेरे को उपाधि” 
कहा जाता है। इसी प्रकार, यहाँ भी समझिए कि आवह' वायु की या पथ्ची की 
चलन-क्रियाएँ काल के स्वरूप में प्रविष्ट नही है; किन्तु सदा ही उसके साथ 
दिच-रूप काल का परिचय देती हैं। इसीलिए, इन्हे भी काल की उपाधि माना 
जाता है। इन उपाधियों के कारण ही एक अखण्ड काल में दिन भौर रात का 
व्यवहार हो गया। अब इन तीस दिन-रात के समूह को “महीना” कहा जाने 
लगा और इन बारह महीनों के समूह को वर्ष” कहा जाने छूगा | इस प्रकार 
दिन, मास, वर्ष आदि का व्यवहार चलने लगा। 
यहाँ प्रइन होता है कि जिन उपाधियों के कारण काल के दिन, मास, वर्प 
आदि भेद माने जाते है, उन उपाधियो को ही कार घब्द से एक अखण्ठ अतिरिवत 
काल मानने की क्या आवश्यकता है? इसका उत्तर न्यायभास्त्र देता हैं कि 
इस समय अमुक कार्य हो रहा है, ऐसी प्रतीति सबको होती है । इससे 
काल सब जगतू का आधार है, क्योकि इस समय में इस भ्रत्तीति के अनुसार 
काल की अधिकरणता सिद्ध होती है। यह आधार-आधेयभाव बिना सम्बन्ध के 
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हो नही सकता और सूर्य की अथवा भूमि की क्रियाएँ जो काल की उपाधि भानी 
गईं हैं, उनका जगत्‌ के पदार्थों के साथ सम्बन्ध वन नहीं सकता; वयोकि सूर्य 
की क्रियाएँ सूर्य मे रहेगी और भूमि की क्रियाएँ भूमि में होगी । उनका जगत्‌ 
के पदार्थ फल-पुष्पादि के साथ सम्बन्ध कैसे बताया जाय ? इसलिए, सब जगत्‌ 
के आधारभूत एक काल की कल्पना करनी पड़ती है और उस काल को सम्पूर्ण 
जगत्‌ का आधार मानना पडता है। ऐसा मानने पर सूर्य अथवा पृथ्वी की 
क्रियाएँ भी उसी कार में रहेगी और फल, पुष्प आदि की क्रियाएँ भी उसी कार 
में रहेगी। इस प्रकार, इनका समानाधिकरण (एक आश्रय में रहना)-रूप सम्बन्ध 
बन जायगा । यह सम्बन्ध बनाने को ही काल नाम के एक व्यापक द्रव्य की 
कल्पना करनी पड़ती है। सूर्य की ज्िया का प्रत्यक्ष प्रतीति हमे नही होता, अत. 
हमने मिनिट, घण्टा आदि की कल्पना समयज्ञान के लिए की हैं। यह मिनिट, घण्टा 
आदि की क्रिया भी व्यापक काल में रहती है । और, हमलोग जो काम करते है, वह भी 
उसी काल में रहते हैं। इसलिए, पूर्वोक्त समानाधिकरण-सम्वन्ध परस्पर सबका बन 
जाता है और इस समय हमने अमुक कार्य किया, इस प्रकार का आधार-आधेयभाव 
सबका परस्पर वन जाता है । 
इस न्यायश्ञास्त्र की काछ-कल्पना को आगे के साख्य आदि दर्शन नहीं 
मानते । वे कहते हैं कि सूर्य, भूमि, घड़ी आदि की क्रियाओं का हमारी क्रियाओ के 
साथ कोई सम्बन्ध नहीं बनता, यह ठीक है, किन्तु वास्तविक सम्बन्ध न होने पर 
भी अपने व्यवहार के लिए हम उनका परस्पर सम्बन्ध अपनी बुद्धि से कल्पित कर 
लेते है । उसी कल्पित सम्बन्ध से आधार-आधेयभाव बन जायगा । फिर, कार 
नाम की एक व्यापक द्रव्य-कल्पना करने की कोई आवश्यकत्ता नही प्रतीत होती । 
यदि यही आग्रह हो कि वास्तविक सम्बन्ध के विना कल्पित सम्बन्ध से सब 
जगत्‌ की प्रतीति का निर्वाह नहीं होता, तो भी आकाश नाम का एक ऐसा 
द्रव्य सव दर्णनकारो ने मान रखा है, जो सब जगत्‌ का आधार है । उसी 
आकाश में सब द्रव्य, गुण आदि रहते है और सबकी क्रियाएँ भी उसी मे 
रहती है । आकाश न रहे, तो हम अपने हाथ-पैर भी कहाँ फैलायें ? इसलिए, 
आकाश को सबका आधार मानना आवश्यक है। उस आकाश में ही सबका 
(पूर्वोक्त सूर्य, पृथ्वी आदि की क्रिया का और फल, पुष्पादि द्वव्यो का और उनकी 
कियाओ का) परस्पर समानाधिकरण-सम्बन्ध बन जायगा, फिर सबके लिए 
कार, दिशा आदि अनेक द्रव्यो की कल्पना करने की क्या आवश्यकता है ”? यही बात 
विष्काल्ावाकाशादिश्य:ः इस साख्यसूत्र में कही गई है । इसका अर्थ है कि 
आकाश आदि द्वव्यों में ही दिशा और काल को भी अन्तर्गत कर लेना चाहिए। 
उनकी पृथक्‌ कल्पना अनावश्यक है । इस प्रकार, न्याय में माने हुए काल का 
साख्य ने आकाश मे अन्तर्भाव मान लिया, किन्तु साख्य को भी अपनी प्रक्रिया के 
निर्वाह के लिए काल नाम का एक पदार्थ मानने की आगे आवश्यकता हुई । 
साख्य यह मानता है कि सत्त्व, रज, तम--ये प्रकृति के गुण समान रूप में 
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प्रठल॒यकाल मे भी रहते है और जब इनका स्वभाव ही परिणाम है, तव विना 
परिणाम के ये प्रलयकाल में भी नहीं रह सकते । इसलिए, प्रल्यकाल में भी 
इनका सजातीय परिणाम होता रहता है, अर्थात्‌ सत्त्व सत्त्व के ही रूप मे और रज 
रज के ही रूप में परिणत होता रहता है; किन्तु जब सृप्टि होने को होती है, 
तब इनमें क्षोभ होकर भिन्न प्रकार का परिणाम होने लगता है । उस समय 
कोई एक ग्रुण प्रवक्त होकर दूसरों को दवा देता है । प्रक्रिया से जगत की 
उत्पत्ति होती है । फिर, अध्च होता है कि प्रत्यकाल मे जब समान ही परिणाम 
चल रहा था, तब अकस्मात्‌ गुणों में क्षोभ उत्पन्न क्यो हुआ और उनमे एक 
दूसरे को दवाने की प्रक्रिया किस आधार पर चलती ? इसका उत्तर कई दर्दात- 
कार यह देते है कि प्राणिवर्ग के जो काम प्रकूयकाल में शिथिक्त होकर अपना 
फल नही दे रहे थे, वें अपना फल देने के लिए अग्रसर होते हैं और उनकी 
प्रेरणा से ही प्रकृति के गुणो मे भी क्षोत् हो जाता है । इसपर प्रइन होगा कि 
कर्म भी तो जड है, उनमें फल प्रदान करने की प्रेरणा देने के लिए प्रवोध कहाँ से 
आया ? ऐसा देखा जाता है कि जब जागतिक जड वस्तुओं में कोई भी क्रिया 
विना चेतन की प्रेरणा के नही होती, तब इनमें प्रवृत्ति अथवा कर्म की स्वत" प्रेरणा 
कसे मानी जा सकेगी ”? इसलिए, साख्य के ही उत्तर भाग योगदर्शन में सत्त्वादि 
गुणों में क्षोभ करानें के छिए काल नाम के एक द्रव्य को स्वीकार करना पड़ा है । 
वह काल ही गुणों में क्षोभ उत्पन्न कर देता है। यहाँ उसी योग-पक्रिया से मिलता- 
जुलता “विष्णुपुराण' का भी कथन है कि भगवान्‌ की ही एक मूत्ति काल है। 
भगवान्‌ की मूत्ति होने के कारण उसे चेतन अवश्य ही कहा जायगा । वही गुणों में 
प्रविष्ट होकर उनमें क्षोभ करा देंता है और पुरुष नाम के साख्य के माने हुए 
आत्मा में भी प्रकृति से मिलने के लिए प्रेरणा उत्पन्न कर देता है । पूर्वोकत 
योगदर्शन में उस कार को प्रकृति का ही एक रूप माना गया है; किन्तु 
प्रकृति का रूप मानने पर वह भी जड होगा और फिर वही प्रदन उपस्थित हो 
जायगा कि उस कालरूप जडतत्त्व को भी किसने प्रेरित किया ? इस आपत्ति को 
हटाने के लिए ही पुराण ने इसे भगवद्रूप मान लिया और चेतन होने के कारण 
इसमें स्वयं क्षोभ कराने की प्रवृत्ति मान छी । यही 'विप्णुपुराण” में कहा गया है 
कि भगवान्‌ विष्णु ही अपने कालछरूप से प्रकृति और पुरुष _दोनो में प्रविष्ट 
होकर उनमे क्षीभ, अर्थात्‌ सृष्टि के अनुकूछ क्रिया उत्तन्‍्त कर देते हं-- 
प्रधानपुरुणी चापि भ्रविग्यात्मेच्छया हरिः । 
क्षोमयामास सम्प्राप्ते सर्गकाले व्यवाब्ययी॥॥ 
(विष्णुपु०, अ० २, श्लो० २६) 
इस प्रकार , यद्यपि पुराण साव्योकत प्रकृति को ही जगरत्‌ का कारण मानता है, 


किन्तु साख्यदर्दन में जिस प्रकार प्रहृति को स्वतन्त्र माना गया है, उस भ्रकार पुराण 
तहीं मानता । किन्तु, उसे जगन्नियन्ता, जगदीव्वर के अधीन मानता है । 
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इससे मूल तत्त्व भगवान्‌ की शवित ही प्रकृति है, यह पूर्वोकत वेदान्त-प्रक्रिया ही 
पुराणों में समथित होती है । 


कालतत्त्व के सम्बन्ध मे अन्यान्य वहुत-से विचार भिन्न-भिन्न शास्त्रों में 
प्राप्त होते हैं। आगमज्ञास्त्रों मे कार के भी दो भेद माने गये है । माया के 
पाँच कड्चुकों में एक काल नाम का कबञ्चुक है, जो परमशिव की नित्यता को 
संकुचित कर नियत काल तक जीवित रहने की शाक्ति प्राणियों को देता है । 
दूसरा कारू का रूप महाकाल नाम से माना गया है, जो परमशिव का ही 
एक रूप है | उसकी ही शक्ति, आदिशवित, महाकाली नाम से वहाँ कही गई है। 
शाक्तदर्शन में महाकाल को महाकाली का ही उत्पादित एक स्वरूप कहा जाता है। 
यह हमने पहले कहा है । वहाँ भगवती की उपासना परकब्रह्म रूप से है और 
यह सब महाकारू आदि उसी के रचित रूप माने जाते है । अस्तु; यहाँ उन 
सवका भत विस्तार से समझाने की कोई आवश्यकता नही, केवल यही दिखाना था 
कि “विष्णुपुराण' में जिस प्रकार कार को भगवान्‌ विप्णु का रूप माना 
गया है, उसी प्रकार उसे आगमजास्त्र में जगदीदव्वरी अथवा परमहिव का रूप 
माना गया है । विष्णुपुराण जिस नाम-रूपरहित परमततत्त्व को व्यवहार के 
लिए विष्णु नाम से कहता है, उसी तत्त्व को आगमश्ञास्त्र परमकश्िव नाम से 
अथवा भआदिशक्ति के नाम से पुकारता है। यह नाममात्र का भेद है। 
उपासना के लिए भिन्न-भिन्न नामो की कल्पना भिन्न-भिन्न शास्त्रों ने कर रखी है । 
बस्तुतः, सबका प्रतिपाद्य एक ही है, यह सुक्ष्मदृष्टि से समझ लेना आवश्यक है ।! 


“विष्णुपुराण” में चौथा विष्णु का रूप “व्यवत' नाम से बतराया गया है । 
व्यवंतत, अर्थात्‌ स्फूट रूप से दिखाई देनेवाला, वही जगत्‌ है । इसकी उत्पत्ति का 
प्रकार ही सृष्टि कहलाती है, जो प्रस्तुत ग्रन्थ का प्रधान रूप से निरूपणीय 
विषय है । 


सृष्टि मे सभी पुराणों में प्राय: प्रथम लोकसृष्टि का वर्णन आता है । छोक 
सात है--भू , भुव , स्व", मह", जन, तप और सत्यम्‌, इन सात छोको का सन्ध्यो- 
पासन में व्याहृति-हूप से स्मरण किया जाता है । इनका स्वरूप-निर्देश और 
कुछ वर्णन अन्यत्र' किया जा चुका है । किन्तु, इनकी उत्पत्ति का प्रकार विस्तार से 
नही बतछाया गया है। इन सात छोको के पाँच मण्डलो की व्याप्ति पचमहाभूत 
नाम से भी कही जाती है | स्वयम्भूमण्डल” की व्याप्ति आकाश है, 'परमेष्ठि- 
मण्डल” की व्याप्ति वायु है इत्यादि । 


१. श्रीद्वराणचन्द्र भ्टाचार्य-रचित 'कालतसिद्धान्त दर्शिनी' में भिन्न-मिन्न मतों के अनुसार काल का 
निरूपण विस्तार से किया गया है ।न्‍छे० 


२. विस्तार से जानने के लिए देखिए--वैदिक विशान और भारतीय सस्क्वति”, प्र० विद्वार- 
राष्ट्रभाषा परिषद्‌, पटना-४, पूृ० १०२ | 


१२६ पुराण-परिशीरूत 


विष्णुपुराण' के द्वितीय अध्याय में, वायु आदि का आकाणादि से आवत 
होना बताया गया है । यह श्रक्रिया मण्डलो पर ही ठीक घटित होती है और 
पू्व-पूर्व का उत्तरोत्तर से दसग्रना बडा होना जो कहा गया है, वह भी मण्डलो मे 
ही वुद्धिगम्य रूप से संघटित होता है । अस्तु, प्रथमत पुरुष और उसकी शदित 
प्रकृति का विवरण कर गक्ति के ही महत्‌ अहकार नाम के रूप बताकर आगे 
अहंकार से पचमहाभूतो की उत्पत्ति बताई गई है । इन महाभूतो की उत्पत्ति 
मनुस्मृति के आरम्भ में भगवान्‌ मनु ने भी ऋषियों के प्रति कही है और 
मनुस्मृति के आरम्भ के ब्लोक ब्रह्मपुराण' में प्राय उसी रूप मे उद्धत हैँ । 
कही-कही जो थोडा भेंद पाया जाता है, वह लेखक आदि के दोप से ही 
समझना चाहिए । 


मनुस्प्ति में पाँचों मण्डलों का निरूपण 


मनुस्मृति में भी पाँचों मण्डलो के रूप में ही पचमहाभूतों का प्रकट होना 
बताया गया है। वहाँ प्रथमत* जगत्‌ की पूर्वावस्था का वर्णन कर भागे कद्दा 
गया है कि-- 
ततः स्वयम्भूभगवानव्यवतों व्यअ्जयन्निदम्‌ । 
सहाभूतादिवृत्तीजाः. भ्रादुरासीत्तमोनुदः ।॥ 
अर्थात्‌ , सृष्टि के आरम्भ में जो तमोगुण सर्वत्र व्याप्त था, उसे दूर करवा 
हुआ और पाँचों महाभूतो को क्रम से अभिव्यण्जित करता हुआ महान्‌ ओज- 
वाला स्वयम्भू सबसे पूर्व प्रकट हुआ | इसके पूर्व कोई मण्डल नहीं बना था 
ओऔर यही सबसे पहले प्रकट हुआ | बिना किसी अन्य की सहायता के स्वत 
प्रादुर्भूत होनेवाले की संगा स्वयम्भू” अन्वर्थ है। यह मण्डल कहाँ से आ गया, 
इसका उत्तर आगे के इलोक में मनु ने दिया है-- 
योज््सावतीन्द्रियग्राह्मः.. सुकमोध्च्यवतः सनातनः । 
सर्वभूतमयोधचिन्त्यः स॒ एव स्वयमुद्वभो ।। 
अर्थात्‌ , जो सव जगत्‌ का मूल तत्त्व हैं, जिसका भ्रहण किसी इन्द्रिय से नहीं 
हो सकता । अत्यन्त सूक्ष्म होने के कारण जो अग्रकट ही रहता है, किन्तु अप्रकट 
रूप में पाँचों भत जिसके स्वस्प में समाविष्ठ हैँ, वही स्वय प्रकट हुआ | इसका 
तात्पर्य यही है कि प्रछुय काल में भगवान्‌ के स्वरूप में ही पाँचो महाभूत या 
मण्डल समायें हुए रहते है । सृष्टि की इच्छा से उन सबको वह प्रकट कर देते हैं । 
कोई नई वस्तु कही से नहीं आती ओर न किसी वस्तु का कभी अत्यन्त 
अभाव ही होता हैं। इसी को भग्रवद्गीता कहती है-- 


नासतो बिद्यते भावों नाभावो विय्ते सततः । (गीता, २।१६) 


श्रीमद्भागवत में मूल तत्त्व १२७ 


पुरुष और उसकी शवितिरूप प्रकृति के अतिरिक्त मण्डलों के निर्माण में एक 
शुक्र! नाम के तत्त्व की भी आवश्यकता होती है और उस शुक्र के भी तीन रूप है ।' 
पुरुषों में अव्ययपुरुष की तीन सृष्टिसाक्षी मन, प्राण और वाक्‌ नामक 
कलाएँ सबकी आत्मा होने के कारण सर्वत्र ही व्याप्त रहती हैं । विना आत्मा के कोई 
वस्तु रह ही नहीं सकती । इनके अतिरिक्त एक-एक अक्षरपुरुणष की कछा, एक- 
एक क्षरपुरप की कला और एक-एक शुक्र का रूप भी पाँचो मण्डलो में रहता है । 
उसी ऋरमानुसार ब्रह्माू्प अक्षरपुरुष, प्राणरुप क्षरपुर्ष और वाक्रूप शुक्र से 
यह पहला स्वयम्भूमण्डल प्रकट हुआ | आगे भगवान्‌ सनु कहते है-- 


सो$भिध्यायशरीरात्स्वातू सिसुक्षुविविधा: प्रजाः । 
आप एवं ससर्जादा तासु बीजमवासूजत्‌ ।। 
तदण्डमभवद्धेम॑ सहलांशुससप्रभम्‌ । 
तस्मिन्‌ जज्ञें स्वयं ब्रह्मा सर्वल्ोकपितामहः ।। 
जापो नारा इति प्रोक्ता आपो वे नरसूनवः। 
ता यदस्थायन॑ पूर्वच॑ तेन. भारायणः स्मृतः॥। 


यह कहा चुका है कि वाक्रूप शुक्र के ही परिणाम ऋक्‌, यजु: और साम नाम 
के तीनो वेद है। इसलिए, यह स्वयम्भूमण्डल वेदमय ब्रह्मा के नाम से श्रुति, 
स्मृति आदि मे प्रसिद्ध है। इन तीनो वेदों में ऋकू और साम तो सीमाविभाजक- 
मात्र है, वे यजु. को वहन करनेवाले वेदों मे कहे गये है। यजु ही मुख्य 
तत्त्व है। यह “यजु:' शान्द--यत्‌” और जू ” दो शब्दों के योग से वना है । इनमे 
'यत्‌' शब्द का अथे है--क्रियाशील, अर्थात्‌ हलचलूवाछा और 'जू ' दब्द का अर्थ है-- 
स्थितिशील, अर्थात्‌ स्थिर रहनेवाला । ये गति और स्थिति की क्रियाएँ ही 
स्वयम्भूमण्डल में प्रकट हुई है और वे ही सब जग्रत्‌ की उत्पादक बनती है । 
इन्ही स्थिति और गतिशील तत्त्वों को आकाश” और वायु” कहा जाता है और 
इनके संघर्ष से तेज अथवा अग्नि उत्पन्न हो जाती है। वह अग्नि ही आप रूप 
में परिणत होती है। इसी अभिप्राय से तैत्तिरीय श्रुति (बल्ली २, अनु० १) में 
और उसके आधार पर ही पुराणों में भी कहा गया है कि आत्मा से पहले आकाश 
पैदा हुआ, आकाश से वायु, वायु से अग्नि, अग्नि से अप! (जल) और “प्‌ 
से पृथ्वी उत्पन्न हुईं। मनु ने यहाँ उन स्थिति, गति और संघर्ष को शक्ति का ही 
रूप मानकर व्यक्त रूप में प्रकट अप (जल) तत्त्व को ही पहली सृष्टि कहा। 
अर्थात्‌, स्थिति, गति और सधर्ष इन तीन शवितियों के रूपो को शक्ति के ही अन्तर्गत 
मानकर जल से ही सृष्टि का आरम्भ माना | यह प्रक्रियाभेद-मात्र है कि श्रुति 
अथवा पुराणों मे शक्ति के उन रूपो को भी भूतरूप से गिन छिया गया और 
सनुस्मृति में उन तीनो को शक्ति का ही रूप मानकर जलतत्त्व से ही सृप्टि का 
आरम्भ माना । इस सक्षिप्त या विस्तार की प्रक्रिया में कोई विरोध नहीं समझना 


१. दे० 'चैदिक विज्ञान और भारतीय संस्कृति), ए० १०० | 


प्रे८ पुराण-परिशीलन 


चाहिए । मनुस्मृति के इस अपृतत्त्व की उत्पत्ति का विस्तार से विवरण गोपथ- 
ब्राह्मण (१।१।१) में इस प्रकार दिया है -- 

“पहले ब्रह्म एक ही था (त्रह्म छब्द से यहाँ यजु. रूप ब्रह्म या तत्पधान 
स्वयम्भूमण्डल समझना चाहिए) । उस ब्रह्म ने विचार किया कि बड़े आइचर्य 
की वात है कि मैं अकंला हूँ, मैं अपने ही समान दूसरा भी उत्पन्न करूँ।” 

तव उसने श्रम और तप किया | यह वेद की भ्रक्रिया है कि मन, प्राण 
और वाक्‌ तीनों की क्रिया का निर्देश करने के लिए ईक्षण”, तप” और “अमः 
कहे जाते हैं। ईक्षण मन का व्यापार है, तप प्राण का और श्रम वाक्‌ का। 
आत्मा के तीनो ही रूपो में क्रिया होने से नया तत्त्व उत्पन्न हुआ करता है। 
इससे वही यत्‌” औौर जू की गति और अगति-रूप सघर्प समझ छेना चाहिए। 
उस तप और श्रम करते हुए ब्रह्म के छछाट पर जो आइ्ंता प्रकट हुई, जैसा 
श्रम करनेवाछो के माथे पर होता है, उससे ब्रह्म आनन्दयुक्‍त हुआ कि यह दूसरी 
नई वस्तु उत्पन हो गई। मैं वेद हूँ, वह सुवेद” हुआ । इस सुवेद को ही 
परोक्ष रूप में सव छोग वेद” कहा करते है, क्योकि देवता, अर्थात्‌ विद्वानो 
को परोक्ष (छिपी हुई) वात ही प्रिय छगती हैं। खोलकर कुछ कहना उन्हें 
अच्छा नहीं छूगता | 


इसके आगे फिर भी वह ब्रह्म तप और श्रम करता रहा । इस प्रकार, तप 
और श्रम से आगे चछकर उसके प्रत्येक रोम में से स्वेद का भ्रवाह निकल पडा । 
उससे वह वडा श्रसन्न हुआ और कहने छगा कि इससे मै सब कुछ उत्पन्न करूँगा 
ओऔर उसका धारण भी करूँगा तथा इसी रूप से सबमे स्वय व्याप्त हो जाऊँगा । 
इन तीन धर्मो के कारण ही इस “अप्‌'तत्त्व के तीन नाम है--धारण करने के 
कारण धारा, नये-नये तत्त्वो को उत्पन्न करने के कारण जाया” और सबमें 
व्याप्त होने के कारण आपू!। सस्क्ृतव्याकरण-प्रक्रिया से इन तीनों बब्दो के 
यही अर्थ है । 

इसके आगे गोपयथब्राह्मण में ही कहा गया है कि पुन तप और श्रम से 
उस ब्रह्म का रेत, अर्थात्‌ वीर्य भाग परिपक्व हो गया। उस भर्जन, अर्थात्‌ 
परिपकक्‍्वता से वह परोक्ष भाषा में भूगु कहा गया। आगे चलकर पुन. 
तप भौर श्रम से उस भूगु के सब अगो से रस निकला | वह अंगो 
का रस ही परोक्ष भाषा में अज्िरा! नाम से विख्यात हुआ। वह भृगु 
तीन रपो में प्रकट होता है । अति सूदम रुप में सोम”, उससे कुछ स्थूल रूप 
में वायु” और आगे अज्िरा के संयोग से विशेष स्थूछता प्राप्त कर वही भाप 
रूप में प्रकट हो जाता है। पावश्चात्य वैज्ञानिक भी 'हाइड्रीजनः और “आऑवसीजन' 
के मिलने से जल की उत्पत्ति मानते हूँ । यहाँ भी भूगु और अद्धिरा के सम्बन्ध से 
हो जड़ की उत्तत्ति कही गई है। यह भापामात्र का भेद है। मोम और अग्नि 
के मम्पन्ध से ही जखू की उत्पत्ति होना विन्ानसिद्ध है-- 

आपो भृग्वद्धिरों रुपसापों भृग्यद्धिरोमयम । 
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अर्थात्‌, भूगु और अद्धिरा का रूप या परिणाम आप (जरू) तत्त्व है। 
यह आगे इसी गोपथश्रुति मे स्पष्ट किया गया है। यही बात मन्त्रभाग मे भी 
कही गई है-- 
अप्सु में सोमोध्यवीदत्तविश्वानि भेषजा। 
अग्निज्च विश्वसम्भुवम्‌ ॥। 
अर्थात्‌, जल मे अग्ति और सोम दोनों तत्त्व है। सोम के सम्बन्ध से जल में 
ही सब प्रकार की रोगशामक भेषज, अर्थात्‌ ओषधियाँ भी रहती है। अज्धिरा 
भी तीन रूपो में परिणत होता है--अग्नि, यम और आदित्य | इन छहो रूपो का 
विकास परमेष्ठिमण्डल में हुआ है। दूसरे शब्दों मे इन छहो रूपो के सम्बन्ध 
से ही पड़्ब्रह्म “रूप परमेष्ठी नाम का दूसरा मण्डल बन गया है। यह द्वितीय 
मण्डल के भ्रादर्भाव का विवरण बताया गया । इसी की परिव्याप्ति वायु नाम से 
पंचमहाभूतो में गिनी जाती है; क्योकि भुगु का ही दूसरा रूप वायु है और 
स्थूछ रूप जल चतुर्थ मण्डल चन्द्रमा मे स्फुट रूप से प्रकट हुआ है। इसलिए, 
पंचभूतों की भ्रक्रिया में जल को चतुर्थ भूत रूप से माना जायगा। यह द्वितीय 
मण्डल विष्णुरूप अक्षरपुरुणष की करा से, आपूरूप क्षरपुरुष की कछा से 
तथा आपू नाम के ही शुक्र से प्रादुर्भूत है। दूसरे स्थान में श्रुति मे भूगु और 
अद्ध्िरा की उत्पत्ति का अन्य ही प्रकार बतलाया गया है-- 
अधचिषि भूगुः सम्बभूव अज्भूरेष्वद्धिराः । 
अत्न व तृतोयमृच्छत इत्यूचु:ः तस्मादत्रिर्नाम ॥॥ 
इस श्रुति का अभिप्राय वैदिक वाहझुमय के सुप्रसिद्,शौनक क्रषि-क्ृत भ्न्थ बृहद्देवता' 
में इस प्रकार प्रकट किया गया है--प्रजापति ने तीन वर्षो का सत्र नाम का एक महा- 
यज्ञ किया था | उसमें विना शरीरवाली एक 'वाक्‌' आई। उसे देखकर उसके स्त्री- 
रूप होने के कारण दक्ष और वरुण का वीर्य स्खलित हो गया। वायु ने उन 
वीयेंकण-मिश्रित धूलिकणों को एकत्र कर उसे अग्नि में डाल दिया। उस आहुति 
से जो ज्वाला निकली, उससे भृगु उत्पन्न हुआ और जो अज्भार रहे, उनसे अज़्िरा 
उत्पन्न हुआ । तब आई हुई वाक्‌ ने कहा कि मेरा तीसरा पुत्र भी पैदा होना 
चाहिए । प्रजापति नें इस वाक्‌ की प्रार्थना को स्वीकार किया, इसलिए तीसरे 
अन्रि भी वहाँ उत्पन्न हो गये । कुछ शब्दभेद से यही आशय महाभारत के अनु- 
शासनपर्व के ८५वें अध्याय में भी प्राप्त होता है, जिसका वैज्ञानिक तात्पर्य है 
कि क्षरपुरुष की पाँच कलाओं--प्राण, आपू, वाकू, अन्नाद और अन्न-्से ही 
पॉचो मण्डल बनते है। इस क्रम से अन्नाद (अग्नि) पृथ्वी को बनानेवाला है। 
वह अन्नाद अग्नि सूर्य से ही भादुर्भूत है। इसलिए, इसे श्रुति की परिभाषा में 
सौर संवत्सर कहा गया है। इस संवत्सराग्ति को ही यहाँ प्रजापति नाम से 
समझना चाहिए | इसके भी दो भेद होते है, जिन्हे वैदिक परिभाषा में चित्य 
१७ 
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और चितेनिधेय” नामो से कहा जाता है। जो पृथ्वी पिण्ड के बनाने में संरूरत है, 
बह चित्य” है और जो पृथ्वी-मण्डल के ऊपर स्थित होकर चारो ओर फैलने- 
वाला है, वह प्राण चितेनिधेय” कहा जाता है। स्मरण रहे कि वैदिक विज्ञान मे 
प्राण ही सब पिण्डो का निर्माण करता है और वही फिर उन पिण्डो पर स्थित होकर 
चारों ओर फैल जाता है । उस अन्नाद अग्निरूप प्रजापति का पृथ्वी से सम्बन्ध ही 
उसका यज्ञ कहा गया | उस यज्ञ में अशरीरिणी वाक्‌ का जो आगमन बतलाया 
गया, वही प्राणरूप से चारों ओर फैलनेवाली चितेनिधेय नाम की अग्नि यहाँ अद्यरीरिणी 
वाक्‌ है । इसका तात्पर्य यही है कि चित्य अग्नि तो पिण्डरूप शरीर धारण कर लेती है 
और यह चितेनिधेय अग्नि विना घरीर के ही चारो ओर घूमती है। पृथ्वी-पिण्ड का 
उत्पादक वाक्रूप शुक्र ही माना गया है। इसलिए, उसके प्राण को यहाँ वाक्‌ 
नाम से ही कहा गया । उसमे दक्ष और वरुण का रेत मिलता है, इस कथन 
का आशय है कि दसो दिशाओ मे व्याप्त दिकू और सोम भाग ही यहाँ दक्ष है और 
परमेष्ठिमण्डल का व्यापक अप! भाग ही वरुण है। इन दक्ष और वरुण का रस 
मिलकर वसु नाम की अग्नि पार्थिव पदार्थों में उत्पन्न होती है । यहाँ वाक्‌ का जो 
सम्बन्ध बताया गया, उसका भी तात्परय है कि सव महाभूतो में प्रथम उत्पन्न आकाश 
और जिसका प्रथम रूप शब्दतन्मात्रा' नाम से साख्यदशेन में प्रसिद्ध है, वही वाक्‌ 
पद से यहाँ कहा गया है । उसे पृथ्वी से उत्पन्न पृथ्वी का प्राणरूप हमने कहा है, अर्थात्‌ 
जब कोई मनृष्य समधघरातल पर खडा होकर चारो ओर देखे, तब उसे अपने से कुछ 
दूर, क्षितिज के पास, पृथ्वी और आकाश मिले हुए दिखाई देगे। उस स्थान में 
पृथ्वी और आकाश दोनो का रस सम्मिलित होता है, इसी कारण वैसी दृष्टि वनती है । 
इसी सम्बन्ध को लक्ष्य में रखकर ज्यौतिपज्ास्त्र के फलित भाग में बहुत-कुछ 
फलादेश कहा गया है । इसलिए, उस रस को पृथ्वी और आकाश दोनो से उत्पन्न 
कहा जा सकता है । 


पूर्वोक्तः दक्ष, वरुण और वाक्‌ के सम्बन्ध से दृश्यमान अग्नि--जिसे छोक में भी 
अग्नि कहा जाता है--की उत्पत्ति होती है । पाइचात्य वैज्ञानिक अग्नि को कई तत्त्वो 
का सम्मिश्रण बतलछाते है और यन्‍्त्रो द्वारा उन भिन्न तत्त्वों को भी पृथक्‌ करके 
दिखा देते है। यह उनकी कोई नई उद्भावित खोज नही है । वैदिक विज्ञान में 
भी इसका पूर्ण सकेत प्राप्त है। जब्दों का भेद अवश्य है। वैदिक विज्ञान में 
सूक्ष्म जगत्‌ के तत्त्वों को ऋषि, देवता आदि नाम से कहा गया है। पाद्चात्य 
वैज्ञानिक अपनी भाषा के नामों से इनका कथन किया करते है । अस्तु ; इस अग्नि 
पी जो ज्वाला निकलती है, वह अपू-तत्त्व का अंदा है, अत उसे चारुणि, भर्थात्‌ 
बरुण का पुत्र भृगु कहा जाता है--आगुर्ये घारुणि:ः । अग्नि में डालकर काष्ठ आदि 
के जलाने पर जो छालिमा प्रतीत होती है, वही अद्धिरा है। वह पाथिव भाग 
का ही रूप है। इसलिए, अग्नि-सम्बन्धी या आरनेय कहा जाता है--त्वमरने अद्धिरा 
प्रथम ऋषि: । 
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यहाँ अड्भिरा को अग्नि का भाग कहकर ही अग्नि की स्तुति की गई है। 
पुन: बृहद्देवता' के आख्यान मे आया है कि वाक्‌ ने कहा कि मेरा तीसरा पुत्र भी 
उत्पन्न हो और इस कथन को प्रजापति ने स्वीकार किया तथा इससे अत्रि की 
उत्पत्ति हुई। इसका आशय यह है कि अदरीरिणी वाकू का जो भाग दृष्य 
अग्नि में सम्मिलित रहता है, वही अति नाम का प्राण कहलाता है। इस 
भुगु-अद्भिरा की उत्पत्ति के वर्णन से सिद्ध होता है कि 'वरुण', अर्थात्‌ अपू- 
तत्त्व का भाग ही भुगु है और उसमे सम्मिलित अग्नि का भाग ही अज्िरा है। 
इन दोनो के योग से ही स्थूल जल की उत्पत्ति होती है। 


मनुस्मति का सृष्टि-विवरण और विज्ञान से उसका समन्वय 


भगवान्‌ मन्‌ ने अप्‌“-तत््व मे बीज के पडने और उससे अण्ड के उत्पन्न 
होने की बात लिखी है । यहाँ बीज को पूर्वोक्त अज्भिरा नाम का ऋषिप्राण 
ही समझना चाहिए । इसके अतिरिक्‍त, “बृहदेवता' मे दक्ष और वरुण का वीयें 
वायू ने इकट्ठा कर अग्नि मे डाकू दिया, यह भी लिखा गया है । मनु ने भी 
दक्ष और वरुण के सभी वीर्य को बीज नाम से अभिहित किया है । वह अद्िरा 
भी स्वयम्भूमण्डल के त्रयी वेद से ही प्रादुर्भूत हुआ था । अत, कह सकते है 
कि ञ्यी वेद ही स्वयं बीजरूप से (रेत-रूप से) उस अप्तत्त्व में प्रविष्ट 
हुआ । यही प्रक्रिया शतपथन्नाह्मण (६।१।१।९-१०) के छठे काण्ड के आरम्भ में 
भी बताई गई है । वहाँ पहले ऋषिप्राण का निरूपण किया गया है और 
उसका सात रूपो में विभकक्‍त होना भी बतलाया गया है । पुन कहा गया है कि 
उसने वाक्रूप छोक से अपूतत्त्व को उत्पन्न किया अथवा वह वाकूतत्त्व ही 
अपू-रूप में प्रकट हुआ और वही अपू-रूप से सबमे व्याप्त हुआ । इसी व्याप्ति के 
कारण उसका नाम आप हुआ है । तत्पश्चातू, उसने पुत विचार किया कि 
आप_-तत्त्व से और भी पदार्थ पैदा करूँ और तदनुसार वह त्रयी विद्या, अर्थात्‌ 
तीनो वेदों के साथ उस आपू-तत्त्व में प्रविष्ट हुआ तथा उसी से एक अण्ड 
प्रकट हुआ । 


उपर्युक्त बातो से स्पष्ट है कि मनुस्मृति के पद्म शतपथ और गरोपथश्रुतियों के 
अनुवाद-मात्र है और वे मनुस्मृति के प्रथमाध्याय से ब्रह्मपुराण में लिये गये है । 
आगे मनु भगवान्‌ उस अण्ड का वर्णन करते हुए कहते है कि वह अण्ड स्वर्णमय था 
और सहस्ांशु सूर्य के समान देदीप्यमान एवं हजार किरणोवाला था। उसी 
अण्ड में स्वय ब्रह्मा पैदा हुए और उस अण्ड में उत्पन्न होने के कारण ही ब्रह्मा का 
नाम नारायण हुआ । इसका तात्पर्य है कि जल में जो अद्धिरा-हूप से त्रयी 
वेद प्रविष्ट हुए | उससे एक तेज का पुज्ज बना । उसे ही ज्यौतिपशास्त्र में 
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ध्रूमकेतु” कहा गया है । आजकल के वैज्ञानिक जिसे नीहार' (विकीर्ण तेज) 
कहते है, उसे ही मनु ने सुवर्णमय अण्ड कहा है । उस अण्ड में ही भिन्न-भिन्न 
अज्रिराओं के आवागमन से और वबराह-अवतार' से अभिदहित होनेवाले उस यज्ञ- 
वराह की सहायता से यह सूर्य नाम का तीसरा मण्डल बना । इसे ही मनु ने 
ब्रह्मा और नारायण नाम से सम्बोधित किया है । सूर्य का नारायण नाम तो 
आज भी प्रसिद्ध है, जिससे छोग सूर्यनारायण नाम पुकारते है । ब्रह्मा भी यहाँ 
सुर्यमण्डल को ही कहा गया है । ब्रह्मा के विभिन्न प्रकार के भेद वणणित है, जिसे 
हम आगे चलकर पौराणिक प्रक्रिया में स्पष्ट करेगे । इसी ब्रह्मा को श्रुति में 
और कही-कही पुराण में भी हिरण्यगर्भ कहा गया है । यहाँ जिस सुवर्णमय 
अण्ड का पहले उल्लेख किया गया है, उसी के गर्भ में सूर्य प्रकट होता है, 
इसलिए इसका नाम हिरण्यगर्भ युक्तियुक्त है । वेदमन्त्र में इसका ही वर्णन है- 
हिरण्यगर्भ: समवत्तंताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌ । 
स॒ दाधार पुथ्वीं द्यामृतेमां कस्मे देवाय हविया विधेम ॥। 
(कऋ० 5॥७॥३३) 
अर्थात्‌, पहले हिरण्यगर्भ उत्पन्न हुआ | वह उत्पन्न होते ही सब भूतो का 
एकमात्र पति बन गया । वह पृथ्वी और द्ुलोक को धारण करता है । उसी 
प्रजापति को हम लोग हवि से तृप्त करते है । 
मनुस्मृति के इलोकों के विवरण का ढंग भिन्न भी हो सकता है । इसके 
अनुसार अग्नि-सोममय मण्डल में प्रविष्ट होनेवाछा सोम का द्वितीय रूप वायु ही 
हिरिण्यगर्भ है । अग्नि और सोम के आरम्भ में स्वयम्भू का प्रादर्भाव वतलाया 
गया है और उसे तमोनुद्‌ (तम को दूर करनेवाला) भी कहा गया“है । उसी को 
अग्नि का प्रादर्भाव मानना चाहिए । उसी ने अपू-तत्त्व को अपने णरीर से उत्पन्त 
किया, अर्थात्‌ वही अपु-हप से परिणत हुआ । इस विवरण से तैत्तिरीय सूत्र में 
वर्णित अग्नि से अप, की उत्पत्ति के कथन की सगति बेठ जाती है । अपतत्त्व 
की तीन अवस्थाएँ सोम, वायु और जल--पहले कही गई हैँ । उसी की 
प्रथमावस्था सोम और अग्नि का एकीकरण अण्ड बना और वही (िरण्यमय 
अण्ड' कहलाया । हिरण्य, स्वर्ण का प्रसिद्ध नाम है और स्वर्ण अग्नि का ही 
सार है । इसी अभिप्राय से अग्नि को 'हिरण्यरेता' कहा जाता है । अत", इस 
मण्डल को हिरण्यमय, अर्थात्‌ सोममय कहना युवित्युकत है । इस मण्डरू के चारो 
ओर व्याप्ति रहती है और अग्नि उसके गर्भ (मध्य) में रहती है, ऐसा ही अग्नि 
और सोम का स्वभाव भी है | अग्नि दीप्तिमान्‌ है, इसलिए इसे मनुस्मृति में 
सूर्य के समान कान्तिवाला कहा गया है । सोम की द्वितीय अवस्था वायु है । 
निरन्तर गतिशील होने के कारण वह सव तत्त्वों में अन्त प्रवेश करती हैं । 
वही जब इस मण्दल के अन्दर प्रविष्ट हुई, तव मनु के अनुसार उसका नाम 
हिरप्पगर्भ या ब्रह्मा पद्म | इसे ही नारायण भी कहा गया है; क्योकि ब्रह्मा, 
सिप्णु भोद दिव स्वस॑पत, एक ही हैँ । इनमें परस्पर नामों का साकर्य होता हैं, 
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जिसे आगे एकपमृत्तिस्त्रमोदेवाः के विवरण में स्पष्ट किया जायगा । स्वयम्भू- 
मण्डल में देवमय रूप अग्निप्रधान है, इसलिए अग्तिरूप से उसका वर्णन भी 
समझना चाहिए । पुनः जब सोममण्डल बना, तब अपू-तत्त्व के प्रधान होने के 
कारण परमेष्ठिमण्डल आपोमय' कहलाया । मध्य में रहनेवाला अग्नितत्त्व 
सम्पूर्ण जाकाश में आण-रूप से परिव्याप्त था । वही जब इवेत वराह की सहायता से 
पिण्डरूप में परिणत हुआ, तब सूर्यमण्डल कहा गया । वराह-तत्त्व का विवरण 
आगे दिया जयगा । 
सूर्य सवका पति है और सब लोको को धारण करता है, इस रूप का वर्णन 
अन्यान्य कई मन्‍्त्रों में आया है। यह तीसरा सूर्यमण्डल इन्द्र” नाम की अक्षर- 
पुरुष की कला से, वाक्‌' नाम की क्षरपुरुष की कला से और अग्नि नाम के 
शुक्र से उत्पन्त हुआ है । इसी की व्याप्ति महाभूतो की गणना में तेज था 
अग्नि नाम से कही जाती है । तृतीय सूर्यमण्डलू के प्रादर्भाव की यही सक्षिप्त 
प्रक्रिगा है । 
पुन. भगवान्‌ मनु कहते है-- 
तस्मिन्षण्डे. स भगवानुषित्वा परिवत्सरस्‌ । 
स्वयमेवात्मनो ध्यानात्तदण्डमकरोद्द्विधा ॥॥ 
ताभ्याव्च शकलाभ्याञ्च दिव॑ भूसि च निर्मम । 
सध्ये व्योमदिशश्चाश्ष्टावर्षां स्थानं च शाश्वतम्‌ ॥। 
अर्थात्‌ू, उस ब्रह्मा-हूप नारायण ने एक वर्ष-पर्यन्त उस अण्ड में निवास कर 
अपने ही ध्यान से उस अण्ड को दो भागो में विभक्‍त कर दिया । उन दोनो 
भागो से झ्रुछोक' और पृथ्वीकोक' का निर्माण किया । इन दोनो के मध्य में 
व्योम, अर्थात्‌ आकाश की रचना की और फिर आठो दिशाओं तथा अपू नामक 
जल के नित्यरूप स्थान को भी वनाया । 
वत्तेमान समय के पादचात्य विद्वानों ने उपर्युक्त इलोको के सम्बन्ध में अपना 
मत स्थिर किया है कि सूर्यमण्डल से ही टूटकर हमारी पृथ्वी अलूग हुईं है । 
बहुत कार तक यह प्रज्वलित रही । फिर, निरन्तर वर्षा और वायु के कारण 
धीरे-धीरे ठण्डी हुई और तब प्राणियों के रहने योग्य बनी । इन विद्वानों के 
अनुसार  ब्रह्मा-रूप चेतन सूर्य ने ही अपने-आपको दो भागो में विभवत किया । 
उनमें से एक भाग चुलोक' (सूर्यमण्डल का निवासस्थान स्वर्गलीक) बना और 
दूसरा भाग पृथ्वी-रूप से प्रकट हुआ । अन्य कई विह्मानू इस पद्म में आये हुए 
आत्मनो ध्यानात्‌ से इस पद्य का यही तात्पर्य बतलछाते हैं कि सूर्यमण्डल की 
व्याप्ति जहाँतक है, अर्थात्‌ उसका किरणमण्डल जहाँतक फैलता है, वही एक 
ब्रह्माण्ड कहलाता है । उस ब्रह्माण्ड को अपने विचार से एक परिधि से दूसरी 
परिधि तक दो भागों में विभकत कर लेना चाहिए । उनमें ऊपर के भाग का 


१. आगे कश्यप ऋषि के पुत्र के रूप में और सर्यवंश के अवर्त्तक के रूप में भी यर्य का वर्णन प्रस्तुत 
किया जायगा ।--छे० 
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ताम स्वगें या च्ुझोक' और नीचे के भाग का नाम पृथ्वी रखा गया है । 
किन्तु, वास्तव में दो विभाग हुए नही, विद्वानों ने दो भागो की कल्पना कर 
स्वर्ग और पृथ्वी नाम दे दिया । इसीलिए, पुराणो में पृथ्वी का वर्णन गोल रूप में 
नही किया गया, प्रत्युत यह कहा गया-- 
आद्शोदरसल्लिभा भगवती विश्वम्भरा । 
भर्थात्‌, यह पृथ्वी काँच के मध्य भाग के समान चारों ओर फैली हुई है। 
बिज॒ पाठक स्वय विचारेगें कि एक गोले को जब बीच से एक परिधि से 
दूसरी परिधि तक चारो ओर काटा जायगा, तब वह कॉच के दुकडें के समान 
चारो ओर फैला हुआ ही होगा । उसी ब्रह्माण्ड के नीचे के भाग को पृथ्वी 
मानकर पुराणों ने उसे काँच की सतह के समान वतछाया है । कई पुराणों में 
पृथ्वी का परिमाण उनचास कोटि योजन वर्णित है । वह भी उसी कल्पित 
ब्रह्माण्ड के अधोभाग रूप पृथ्वी का ही है, क्‍्योकि ब्रह्माण्ड का वर्णन करते हुए 
(विप्णुपुराण' छिखता है-- 
सुर्याण्डगोलयोम॑ध्ये कोदूयः स्युः पञ्चाविशतिः । 
अर्थात्‌, ब्रह्माण्ड के एक छोर से सूर्य के केनद्र तक पच्ीस कोटि योजन का 
परिमाण होता है । एक परिधि से सूर्यमण्डल-केन्र तक पचीस कोटि और सूर्य- 
मण्डलकेन्द्र से टूंसरी परिधि तक फिर पचीस कोटि--दोनो को जोडने से एक 
परिधि से दूसरी परिधि तक ब्रह्माण्ड का परिमाण पचास कोटि होता है । यह 
पचास कोटि स्थूछ दृष्टि से छिखा गया है । किड्चित्‌ न्‍्यून परिमाण है, इसलिए 
उस कल्पित पृथ्वी का परिमाण उनचास कोटि योजन माना गया । इस परिभाण की 
उपपत्ति के सम्बन्ध में कई विद्वानों का कहना है -कि यह पृथ्वी का घनपरिमाण 
पुराणों में बताया गया है । मनुस्मृति के ब्छोक के उत्तर भाग का यह अर्थ है 
कि मध्य में व्योम अर्थात्‌ अन्तरिक्ष रहा, यह तो ठीक ही है, किन्तु आगे जो 
जल का जाइवत स्थान कहा गया है, उससे मनु भगवान्‌ चन्द्रमण्डल का सकेत 
करते हैं । यह चन्द्रमण्डल, मण्डलो की प्रक्रिया में चौथा मण्डल है और प च- 
महाभूतो में इसे जल नाम से कहा गया है । हमने कहा है कि द्वितीय पर- 
मेप्ठिमण्डल में भूगु के सोम, वायु और आप ये तीन रूप है, उसी का आपू- 
भाग उस मण्डरू में आकर स्थूछ रूप से प्रकट होता है। ऐंतरेयब्राह्मण में भी 
जल की चार अवस्था वतलहाई गई हुैं--अम्भ:, मरीचि, मर और आपू। 
उनमें सूर्यमण्डल के ऊपर व्याप्त रहनेवाले भाग को “अम्भ' कहा जाता हैं । 
उसी की स्थवूछ अवस्था हमारी गगा नदी हूँ, जिसका विस्तृत वर्णन हमने वैदिक 
विज्ञान और भारतीय नस्कृति' (पृ० स० ११०) में किया है । सूर्य-किरणों में 
व्याप्त जल 'मरीचि' नाम से प्रसिद्ध है | वही 'मरीचि' जरू चन्द्रमण्डल में 
आकर प्रसिद्ध होता हैं | और, प्ृत्रोक्त परमेप्टिमण्डडल का ही दूसरा रूप 'सोम' 
नाम फी अक्वर बला और अन्त नाम की क्षर कला या अप नाम के झक्र की 
सहायता से चर्द्रमण्डल फें रुप में परिणत हो जाता है | यह चन्द्रमण्डल मण्डलों की 
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गणना में कही चौथा और कही पृथ्वी के अनन्तर पॉचवाँ बताया गया है 
पंचभहाभूतो की गणना में जल चतुर्थ है, इसीलिए इसे चौथे स्थान में गिना 
जाता है । यह चद्द्रमण्डल पृथ्वी-मण्डल के आकर्षण में स्थित होकर पृथ्वी की 
परिक्रमा करता है, अतः इसे पाँचवाँ स्थान भी प्राप्त है । पॉचवाँ मण्डल तो हमारी 
पृथ्वी ही है । इसकी उत्पत्ति पंचभूत-अक्रिया में जल से बताई गई है । 
तैत्तिरीय उपनिपद्‌ इसी वात को कहती है--अदृश्यः पृथ्वी। पुराणों मे भी 
पृथ्वी की उत्पत्ति जल से बताई गई है । शतपथन्राह्मण के अनुसार इसकी 
प्रक्रिय मे जल के आठ रूप होते है--१ आप, २. फेन, ३ मृत्स्ना, ४. सिकता, 
५ शर्करा, ६. अश्मा (पत्थर), ७. अयस (लोहा) और ८. हिरण्य | 
जलूतत्त्व का पहला विकार फेन (झाग) है । अक्सर जल की सतह वायु- 
बेग के प्रहार से ऊपर चढती है । किन्तु, जब थोड़े-ले जल में वायु का धक्का 
लगता है, तव कभी ऐसा होता है कि जरू ऊपर उठकर अपने भीतर वायु को 
दवा लेता है । इससे जरू का बुद्‌बुद बनता है । फिर, जब हवा तेजी के साथ 
उसके भीतर से बाहर निकल्‍रू जाती है, तब बुदुबुद टूट जाता है । किन्तु, जब 
कभी जल की सतह घनीभूत होकर वायु को निकलने नही देती, तब जल और 
वायु के धर्षण से दोनो प्रतिमूच्छित होकर फेन के रूप मे प्रकट होते है । वह फेन 
न तो शुद्ध जू ही है, न वायुरूप ही; किन्तु दोनो के योग से बनी हुई एक 
अतिरिक्त अवस्था है | ऐसे फेनो का सचय भी होता है और 'समुद्रफेन' के 
नाम से बिकता भी है | उसी फेन पर जब पुन. वायु का आक्रमण हो और 
फिर दोनो का सघर्ष हो जाय तथा सूर्य की किरणे भी साथ-साथ मिल जायें, 
तब उससे मृत्स्ता!' नाम का तीसरा रूप पैदा हो जाता है । मृत्स्ना को ही 
पंक' कहते है । इसी प्रकार, फिर वायु और सूर्यकिरणो के सधर्ष से चौथी 
अवस्था 'सिकता” बनती है, जो नदियों के किनारे कोमल मृत्तिका के रूप मे 
पाई जाती है। यही से जल का पृथ्वी-रूप प्राप्त हो जाता है । पुन, इसपर 
जब वायु और सूर्यकिरणो का निरन्तर प्रहार होता है, तब 'शकंरा” बनती है, 
जिसे 'रेत' कहते हैं । यह रेतसमूह जब जल से सिक्‍त होता रहता है और 
ऐसे स्थान मे रहता है, जहाँ वार-बार सूर्य की किरणो का आघात होता है 
तब कालक्रम से वह अश्मा' (पत्थर) के रूप मे परिणत हो जाता है । जिन 
लोगो ने पदवत-प्रदेशो मे भ्रमण किया होगा, उन्होने कई स्थानो पर ऐसे पत्थर 
देखे होगे, जिनके ऊपर के भाग को हटाते ही भीतर से मृत्तिका निकल पडती है । 
मिट्टी पर जब जल के थोडे अछ का सम्बन्ध रहता है और सूर्यकिरणो की 
सहायता से जल का अश दृढ हो जाता है, तब वही पत्थर के रूप में परिणत 
हो जाता है । किन्तु, बिलकुल ठोस पत्थर के निर्माण मे यह भ्रक्रिया हजारो 
वर्षो का समय लेती है और क्रमश” ऊपर-ऊपर का अश्ञ पत्थर के रूप में 
परिणत होते-होते भीतरी भाग तक पहुँचता है | पुन कुछ विशेष परिस्थिति में 
आग चलकर मिट्टी, जल, पत्थर, वायु और सूर्यकिरणो के परस्पर सम्बन्ध से 
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लोहा' बनता है और आगे कुछ विशेष परिस्थितिवाले काछ में वही सोने 
रूप में परिवर्तित हो जाता है | ये ही आठ रूप की अष्टाक्षरा गायत्री बतपथ- 
ब्राह्मण! में बताई गई है । 


उपर्युक्त प्रक्रिया को ही पुराणों मे मधु-कैटभ' की कथा का रूप दे दिया गया है । 
मार्कण्डेयपुराणान्तगंत दुर्गासप्तशती मे भी मधु-कैटम की कथा जाई है तथा 
अन्य कई पुराणों में भी मघु-कैटभ के रुधिर और मज्जा से पृथ्वी के बनने का 
वर्णन मिलता है। मार्क॑ण्डेयपुराण' में तो प्रायः जितने असुरो का वर्णन आया है, 
वे आध्यात्मिक ही हैं, क्योकि वहाँ राजा सुरथ का अइन मेघा ऋषि से यही 
होता हैं कि मुझको और इस वैश्य को, जानते हुए भी मोह क्यो हो रहा है ? 
इसीलिए, अन्त.करण-वृत्तिर्प देवासुरों के संग्राम की ही कथा मेधा ऋषि को 
सुनानी पडी, जहाँ मधु-कैटभा को मर्द और 'मात्सर्य' का प्रतीक समझना 
चाहिए । किन्तु, जहाँ पृथ्वी की उत्पत्ति के वर्णन मे आता है कि मधु-कैटभ के 
रुघिर, मास, मज्जा आदि से पृथ्वी वनी है, वहाँ उसका तात्पय पुवोक्त जल के 
परिवत्तित होनेवाले रूपो से होता है । पूर्व द्वितीय मण्डल की उत्पत्ति में हम 
लिख चुके हैं कि भूगु और अद्धिरा नाम के दो ऋितत्त्व प्रकट होते हैं 
तथा उनके परस्पर सम्बन्ध से ही जलतत्त्व बनता है| उसमे अद्धिरा के 
सम्बन्ध से मीठापन आता है तथा भूगु के सम्बन्ध से खारापन । उसी मिठास के 
सम्बन्ध को पुराणों में मधु' नाम दिया गया हैं और उसके अतिसूक्ष्म कृमि 
(कीड़े) ही 'कटभ' कहे जाते हँ---कीटरूपेण भातीति कौटमभ:, कौटम एवं कैटमः 
जल का मिठास और उसके कृमि--यें दोनों ही जर के पथ्वी-रूप बनने 
में प्रतिवन्‍्धक हैँ । इनका जब विष्णु-रूप सूर्य अपनी किरणों से सहार करता है, 
तब जल से पृथ्वी के भिन्न-भिन्न रूप बना करते है । पुराणों में वणित सृष्टि विकास 
की यह बँबानिक प्रक्रिया आधुनिक विकास-सअक़िया के अति निकट है । 


वराह को वायुरूपता 

पुर्वॉक्त कथनानुसार जब जल में 'मृत्स्ना', 'सिकता' आदि रूप पृथक्‌-पृथक्‌ 
प्रकट होते हैं, तव कभी चारो दिद्याओं की ऐसी वायु चलती है, जो उन सब 
अंगों को एक स्थान में एकत्र कर देती है । इसे ही पुराणो में वराह-अवतार 
कहा गया है । ब्राह्मणग्रन्यो में वराह का भी निर्वच्चन वही प्राप्त होता है-- 
प्रजापतिर्वायुर्भूत्वा व्यचरत्‌ । 

पुराणों में भी वराहू का वर्णन कही वायुरूप में और कही यज्ञ रूप में किया 
गया है । बन्ष से ही नयेन्‍नये तत्त्व बनते हैं !! वायु ही यज्ञ का प्रथम अवर्त्तक है, 
इसलिए यजरूप से भी पुराणों में वराह्द का वर्णन किया गया है | वराह शब्द की 
ब्युत्पति भी ब्राह्मप्रग््यों ने कुछ ऐसा ही खव्िखा है--वृणोति व अभद्धोति च॑ । 
$. द्रषटब्य : वैदिक विश्वान “हर भारतीय संस्ट्रति', ६० १३३ 
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अर्थात्‌ू, जो चारो ओर से घेरा दे और सघात-रूप मे प्राप्त करे, वही वराह 
कहलाता है। यह वायु ही पृथ्वी-पिण्ड को दवाये रहती है । इसीलिए, पिण्ड 
फिर विज्ञीर्ण नही होता, अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न रूपो मे विखरता नहीं। इसी तात्पर्य से 
पुराणों में वर्णन मिलता है कि पृथ्वी वराह की हंष्ट्रा पर है । दाढ मे रखी हुई 
वस्तु को जिस प्रकार दवा छिया जाता है, उसी प्रकार वायु ने पृथ्वी-पिण्ड को 
दवा रखा है । वराह की वायुरुपता की स्तुति विष्णुपुराण' मे ऋषि इस 
प्रकार करते है-- 


घावापृथिव्योरतुलप्रभाव यदन्तरं तहपुषा. तवेब । 
व्याप्तं जगद्व्याप्तिसगर्यदीप्ते हिताय विश्वस्थ विभो भव त्वम्‌ ॥। 
(चि० पु०, ४॥३७) 


अर्थात्‌, हे सर्वस्वामिन्‌, पृथ्वी और च्युलोक (सूर्यमण्डल) का अन्तर, अर्थात्‌ 
मध्यभाग, आपके ही चरीर मे व्याप्त हो रहा है । आप सम्पूर्ण जगत में 
अपना प्रकाश व्याप्त करने में समर्थ है । हे प्रभो ! आप जगत का हित करने मे 
भवृत्त हों । पुन' वराह का वर्णन वहाँ इस प्रकार मिलता है-- 
उत्तिष्ठत्तत्तत्य जलादक्ुक्षेमंद्रावराहस्प मही चिगृह्य । 
विधुन्चतों बेदमयं शरीरं रोमान्तरस्था मुनयः स्तुवन्ति ॥। 
(वि० पु०, ४।२€) 
अर्थातु, जब महावराह-रूपधारी भगवान्‌ पृथ्वी को ब्रष्ट्रा पर रखकर 
ऊपर उठे और अपने छ्ारीर के रोमो को प्रकम्पित करने रंगे, तब रोमकूपो में 
विराजमान मुनि उनकी स्तुति करने छगे । 
इत पद्यों से भगवान्‌ के वराह-अवतार का वायु-रूप होना ध्वनित होता है; 
क्योकि पृथ्वी और सूर्यमण्डल के मध्यभाग (अन्तरिक्ष) में वायु ही व्याप्त रहती है एव 
शरीर के रोमो का प्रकम्पन भी वायु का ही कर्म है । इसी प्रकार, विष्णुपुराण में 
वर्णन प्राप्त है कि वराह के उछाले हुए विन्दुओ से जललोक के ऋषि प्रक्षालतित हुए और 
भगवान्‌ की स्तुति करने छगे । उससे भी वराह की वायुरूपता ही प्रकाशित होती है; 
क्योकि जरू वायु के वेग से ही उछछकर ऊपर जाया करता है। इसके अतिरिक्त, 
यह भी कहा गया है कि आपके चरणो में वेद विराजमान है तथा यज्ञ मे जो 
यूप! गाडा जाता है, वही आपकी द्रष्ट्रा है इत्यादि । इन ऋषि-कत स्तुतियो से 
वराह की यज्ञरूपता भी स्पष्ट प्रकट हो जाती है । 
भागवत के तृतीय स्कनन्‍्ध के पेरहवे अध्याय में वराह के प्रादुर्भाव के 
विवरण में मिलता है कि जब ब्रह्मा ने स्वायम्भुव मनु को उत्पन्न किया और 
उन्हें प्रजा उत्पन्न करने की आज्ञा दी, तब स्वायम्भुव मनु ने कहा कि भगवन्‌, 
पृथ्वी के जल के भीतर डूबे होने के कारण मै प्रजा उत्पन्न करके उसे कहाँ 
वैठाऊँगा ? स्वायम्भुव मनु की बात सुनकर पृथ्वी के उद्धार के विचार में मग्न 
ब्रह्मा की नासिका से तत्क्षण अगुष्ठगाज का एक वराहरूपधारी पशल्चु निकल 
पडा और ब्रह्मा के देखते-ही-देखते वह हाथी के समान बडा हो गया । आदचर्य- 
१८ 
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चकित ब्रह्मा मरीचि आदि ऋषियो के साथ विचार करने रूगे कि यह अदुभूुत 
पद्ु मेरी नासिका से कैसे उत्पन्न हुआ और देखते-ही-देखते इतना कैसे वढा कि 
इसी वीच वह महापर्वताकार हो गया और देखते-ही-देखते जल के भीतर घुस 
गया । वहाँ जाकर उसने अपनी दष्ट्रा पर पृथ्वी को उठा लिया । यह दुश्य 
देखकर ऋषि लोग वराह की स्तुति करने छगे । 

वहाँ स्तुति में ऋषियों ने इस वराह की यज्ञरूपता का ही वर्णन किया है । 
इस कथा में भी नासिका-विवर से निकलना और शजञ्ीघत्र ही वढ़कर हाथी और 
पर्वत के रूप में हो जाना, वराह की वायुरूपता को ही ध्वनित करता है । 
इस प्रकार, स्पष्ट है कि वराह की वायुरूपता और यज्ञरूपता प्रस्फुटित हुई है । 
सभी पुराणों मे यह भी वर्णित है कि वराह ने ही पृथ्वी में पर्वतो का चयन 
किया है । यह वर्णन भी उसकी वायुरूपता को ही सिद्ध करता है । 

न केवर इसी पृथ्वी-पिण्ड की उत्पत्ति वराह नाम की वायू से होती है, 
अपितु जिन पाँच मण्डछो का हमने वर्णन किया है, उन पाँचो मण्डलों ने इसी 
विलक्षण प्रकार की वायु से अपना स्वरूप धारण किया है । इन पाँचो वराहो 
के पृथक्‌-पृथक्‌ नाम श्रुति-पुराणादि में निदिष्ट हूँ । स्वयम्भूमण्डल को एकत्र 
करनेवाला आदिवराह' कहा जाता है, परमेण्ठिमण्डल के सगठन का कार्य 
'यज्ञवराह' करता है, सुर्यमण्डल को इ्वेतवराह' एकत्र करता है, चन्द्रमण्डल को 
व्रह्मवराह' और इस पृथ्वीमण्डल को 'एमूपवराह' सगठित करता है। भागवत के 
तृतीय स्कनन्‍्ध की अट्टारहवे अध्याय मे आदिवराह का वर्णन प्राप्त होता है । 
वहाँ आदिसूकर पद भी दिया गया है । हिरण्याक्ष नाम के असुर का वध भी 
बराह के द्वारा किया गया है । यह कहा गया है कि आप्य प्राण का विकास 
भूगु और अद्धिरा के रूप में स्वयम्भूमण्डल से ही होता है । आप्य प्राण ही 
असुरो का उत्पादक है | इसलिए, विता असुर के पराभव के उस मण्डल का 
सगठन नहीं किया जा सकता था | इसी कारण, वराह नाम की वायु ने प्रथम 
असुर का वध किया । फिर, यज्ञवराह का वर्णन ब्रह्मपुराण' के ७९वें अध्याय में 
मिलता है | वहाँ यज्ञ के उद्धार के लिए ही वराह का अवतार बताया ग्रया है, 
यज्ञ का उद्धार होकर ही यज्ञ द्वारा उस मण्डल का संगठन होता है । तृतीय 
मण्ठछ के ब्वेतवराह नामवाला वर्तमान हमारा कल्प ही “्वेतवाराहकल्प' 
नाम से प्रसिद्ध है । इस कल्प की प्रतिप्ठा सूर्य भगवान्‌ पर ही अवरुम्बित है । 
पृथ्वी के 'एमूपवराह” का वर्णन तो विप्णुपुराण आदि सभी पुराणों मे मिलता है। 
श्रुनि में 'एमूपवराह' नाम भी स्पप्ट है । 

यहाँ मनुस्मृति और ब्रह्मपुराण की प्रक्रिया से पाँचों मण्डछो के विस्तार पर 
प्रऊाथश ठाझो गया ) वही भगवान्‌ का व्यक्त रूप है, जो विप्णुपुराण में भगवान्‌ 
का चौथा गप बतलछाया गया है । 


विष्णुपुराण की विशेषताएँ 


(विष्णुपुराण” के द्वितीय अध्याय में इस निरूपण से सम्बद्ध कुछ ऐसी 
विदेषताएँ है, जिन्हे पाठकों तक पहुंचाना आवध्यक है । इसकी पहली विशेषता 
यह है कि वहाँ ग्रन्थ के आरम्भ में ही प्रथम-प्रथम प्रकृति, महत्तत्त्व, अहंकार 
आदि का विवरण किया गया है । मनु भगवान्‌ ने मण्डलू-सृष्टि के कथन के 
पश्चात्‌ महत्तत््व्आदि का वर्णन लिखा है; क्योकि उन्हे महत्तत्त्व, अहकार आदि 
का केवक आध्यात्मिक रूप में विवरण लिखना था । अहकार से उत्पन्न 
होनेवाली इच्धियो के सयोग से भी मनुप्य-शरीर बनता है और इच्चिय, मन, शरीर 
आदि के द्वारा ही धर्माधर्म कर्म होते है । इसीलिए, मनुस्मृति में इन्द्रिय आदि 
का आध्यात्मिक रूप वर्णित है; क्योंकि उनका मुख्य प्रतिपाद्य विपय धर्माधर्म था। 
अन्य सुष्टि के विपय में मनु ने गौण रूप से और संक्षेप मे लिखा है। किन्तु, 
'विष्णुपुराण' का मुख्य विषय सृष्टि-निरूपण ही है, अतः भगवान्‌ व्यास ने यहाँ सम्पूर्ण 
प्रपत्च के कारण प्रकृति को आधिदेविक रूप में ग्रहण किया है। 

दूसरी विशेषता “विष्णुपुराण' की यह है कि सृष्टि-प्रक्रिया में पहले साख्य- 
दर्शन की पव्चतस्मात्राओ--शव्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध का वर्णन किया 
गया है और एक-एक तस्मात्रा से एक-एक महाभूत की उत्पत्ति बतलाई गईं है । 
इसके मानी है कि पहले सूक्ष्म प्रपञ्च उत्पन्न होता है और तब स्थूछ अपड्च 
वनता है । सुक्ष्म प्रपञ्च सभी प्राणियों के उपयोग में नहीं आता। प्राणियों की 
इन्द्रियाँ स्थूछ तत्त्वो को ही ग्रहण करने योग्य बनाई गई है । तपोबछ द्वारा 
जो दिव्य चक्षु प्राप्त कर लेते है, वे ही सूक्ष्म तन्मात्राओ का ज्ञान कर सकते है । 
इन्ही सूक्ष्म तन्‍्मात्राओ के पारस्परिक मिलन से महाभूत बनते है । सृष्टि की यही 
प्रक्रिया 'विष्णुपुराण' में गृहीत है । श्रीविद्यावाचस्पतिजी के मतानुसार पाँच मण्डलो 
को ही पाँच महाभूत मानने की प्रक्रिया मैने यहाँ प्रतिपादित की है। उस प्रक्रिया 
में मण्डलो की उत्पत्ति से पूर्व मण्डलो के उत्पादक-रूप में जिन-जिन तत्त्वो का 
विवरण दिया जा चुका है, उन्हें ही सूक्ष्म प्रपज्च-रूप से समझ लेना चाहिए--जैसे, 
स्वयम्भूमण्डल वेदमय है । यहाँ वेद ही प्रथम चुक्म तत्त्व है और यज्ञप्रधान 

परमेष्ठिमण्डल में यज्ञ सूक्ष्म तत्त्व है । 

मनुस्मृति में सुर्यमण्डलाधिष्ठाता प्राणशक्ति को ही ज्ह्मा बतलाया गया है। 
ब्रह्मा नाम भिन्न-भिन्न तत्त्वों में प्रवृत्त हुआ है, जिसे नारायण भी कहा गया है। 
किन्तु, “विष्णुपुराण' की यह तीसरी विशेषता है कि महत्तत्त्व से पृथ्वी तक की 
उत्पत्ति वह पहले बतलाता है और तत्वों के पृथक्‌-पृथक्‌ रहने पर सृष्टि-विकास 
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में उन्हें असमर्थ जानकर कहता हे कि सबके सम्मिलित योग ने एक अण्ड' 
उत्पन्न किया तथा उसी अण्ड से ब्रह्मा उत्पन्न हुए । यहाँ महत्तत्त्व से 
आरम्भ कर पृथ्वी तक के तत्त्वों ने जिस अण्ड' का सर्जन किया, वही 
ब्ह्माण्ड' है । श्रीमद्भागवत आदि अन्धों में ब्रह्माण्ड का विराट्‌ पुरुष के रूप 
में भी वर्णन किया गया है | सभी तत्त्व उस विराट के भिन्न-भिन्न अवयव 
बताये गये हैँ । जैसे द्युकोक उसका मस्तक है, सूर्य-चन्द्रमा नेत्र है, पृथ्वी कटि- 
प्रदेश है इत्यादि । इस अण्ड को अपना घरीर मानकर जो चेतन शक्ति सबमे 
व्याप्त रूप से प्रकट होती है, वही ब्रह्मा है । इसे ही हम अपनी वैज्ञानिक 
प्रक्रि] में क्षरपुरुष” कहते है । सभी ब्रह्माण्ड क्षरपुरुष से उत्पन्न होते है 
और उसी के अवयव-रूप में स्थित रहते हे । भागवत मे जिस विराट पुरुष 
का वर्णन लिखा है, वह भी क्षरपुरुष का ही वर्णन है । इसी रहस्य को लक्ष्य 
में रखकर, त्रिपुरुपो के निरूपण में, भगवद्गीता कहती है--क्षरः सर्वाणि 
भूतानि। अर्थात्‌, सर्वभूतमय क्षरपुरुष है । भगवदुगीता के सप्तम अध्याय के 
आरम्भ में जहाँ णव्दान्तरो से तीनो पुरुषों का निरूपण किया गया है, क्षर और 
अक्षर को अपरा-परा प्रकृति कहा गया हैं और भगवान्‌ ने अव्ययपुरुष को 
अपना रूप वताया है, वहाँ पाँचो भूत, इन्द्रिय, मन, वृद्धि आदि को ही 
अपरा प्रकृति कहा है । उसी अपरा प्रकृति के तत्त्व मिलकर अण्ड का उत्पादन 
करते हैं । यही रहस्य विष्णुपुराण' मे भी विवृत हुआ है । इन सव वातो से 
स्पष्ट है कि यह अण्ड सर्वभूतात्मक है, इसका निवासस्थान ब्रह्माण्ड है तथा 
इममें प्रकट हुई चेतनणक्‍्ति ही ब्रह्मा कही जाती है । 


कक. 


उपर्युक्त वातो के अतिरिक्त भ्रस्वुत ग्रन्थ के आरम्भ में हमने पुराणों का 
जो नियतक्रम वतलाया है, उसमे पृथ्वी-मण्डल पर स्थित अग्नितत्त्व को ही 
ब्रह्मा' कहा है । इस भेंद का रहस्य है कि ब्रह्मा' नाम सृपष्टिकर्ता के अर्थ में 
ही प्रयुक्त होता है । इसीलिए, 'ब्रह्मा' सज्ञा अधिकार का वोधन कराती है, और 
स्रप्टा मानी जाती है | साथ ही, जिसे सृप्टिकर्ता माना जाता है और उससे आगे 
की सृष्टि का वोधन किया जाता है, वही ब्रह्मा' अब्द से अभिहित होता हे । यहाँ 
स्पप्ट है कि पृथ्वी पर उत्पन्न होनेवाले जीवमात्र के थरीरो की सृष्टि पृथ्वी- 
मण्डल-स्थित अग्नि से होती है, अत अग्नि को ब्रह्मा कहा गया है । पुन. 
भिलोकी के सृप्टिकर्ता होने के कारण भगवान्‌ मनु ने सूर्यमण्डल-स्थित गवित 
को ही 'ब्रह्मा' कहा है; पयोकि जट-चेतनात्मक सम्पूर्ण जगत्‌ का उत्पादक सूर्य 
ही है। इसीलिए, श्रुतियों ने वार-वार सूर्य को प्रजाओ का प्राण कहा है । इससे 
भी पहले, सम्पूर्ण ब्रह्माण्टो के उत्पादक का यदि विचार किया जाय, तो वह्‌ 
क्षरपुरुष ही निश्चित होगा। अत , विप्णपुराणादि में 'क्षरपुरष' को ब्रह्मा बतलाया 
गया हैं। ध्स प्रकार, विवक्षा-मेंद से ब्रह्मा के सम्बन्ध में भिन्न-भिन्न विचार 
संगत हूँ, हनमें कोई जिरोध या असगति नहीं । 
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भनुस्मृति के पद्मों की द्वितीय प्रकार की व्याख्या के प्रसद्भ मे जिसे हमने 
प्रह्म और हिरण्यगर्भ कहा है, वह (ब्रह्मा) सबमें अनुगत रहता है । इस प्रक्रिया 
में उपर्युक्त प्रकार के भेदों की आवदयकता नहीं । वस्तुत , वही वायु-रूप ब्रह्मा 
सम्पूर्ण जगत्‌ का उत्पादक है और आपू-तत्त्व कलारूप है | यही कलारूपमय 
आापू-तत््व वायु के साथ हिरण्यगर्भ मे सम्मिलित है । इसलिए ब्रह्मा को क्षर- 
उध्प-रूप मान लेने पर भी कोई असगति नहीं रहती । इस प्रक्रिया में विराट 
पस्प का भी भिन्न स्प में निरूपण करता होगा । इसके अनुसार ही पृथ्वी का 
उत्पादक अन्नाद, अस्निप्राण, क्षरपुरुप की चौथी कला के रूप में कहा जा 
चुका है । इसके 'चित्म/ और 'चितेनिधेय” नामक दो रूपो का विवरण भी हमने 
प्रस्तुत किया है और कहा है कि वही विराट है । वही विराट जब अग्निपिण्ड 
के रूप में परिणत हो जाता है और उससे “चितेनिधेय' नाम की प्राणरूप अग्नि 
प्रकट होकर चारों ओर फँछ जाती है, तब पुराणों की भाषा में वह मनु नाम से 
अभिहित होतो हैं। 'ऋषि-निरूपण' स्तम्भ मे इसका विस्तृत विवरण प्रस्तुत किया 
जायगा । 


विष्णुपुराण के अनुसार सृष्टि 
“विष्णुपुराण' के द्वितीय अध्याय में सृष्टि का सक्षिप्त वर्णन है । तदनन्तर, 
निविकार परमात्मा से सृष्टि कैसे उत्पन्न हो गई, इस शका के निवारणार्थ 
तृतीय अध्याय में शक्ति का स्वरूप बतछाया गया है । इसी प्रसय में ब्रह्मा की 
जायू बतलाने के लिए काछू-विभागों का भी वहाँ निरूपण है । आगे चतुर्थ 
अध्याय मे वराह-अवतार का वर्णन, पञ्चम अध्याय में फिर सृष्टि का विस्तार, 
जिसमे ब्रह्मा की आयु आदि क़ा भी विवरण है, और पणञ्चम अध्याय मे ही प्राणियो 
के सृष्टिकथन से पहले ही अविद्या की सृष्टि वतछाई गई है । सृष्टि- 
प्रक्रिया में 'विष्णुपुराण' के अनुसार जगत्‌ के मूल तत्त्व दो है--रस और 
बल । इन दो तत्त्वों का नाम 'रस' और “बल” क्यो हुआ ? पृथक्‌ सत्ता न रखने 
के कारण ये दोनो भिन्न नही, अपितु एक ही है। वर की ही अवस्थाओ को 
शक्ति और क्रिया कहा जाता है, इन सबका पूर्ण विवरण “वैदिक विज्ञान और 
भारतीय सस्क्ृति' (१० ७८) में किया गया है । नामरूप-रहित मूलछतत्त्व रस 
के ही ये तीन नाम प्रसिद्ध है, जिन्हे हम सतू, चित्‌ और आनन्द कहते है । 
चितू को बतानेवाले ज्ञान और विद्या नामक शब्द भी हैं । शवित शब्द से 
व्यवहृत होनेवाला बल ज्ञान या विद्या का आवरणकर्त्ता है और दीचो का 
विरुद्धर्मा भी है । इसलिए बल” का अविद्या नाम भी: प्राप्त है । अविद्या बन्द 
से भायाशक्ति ही जानी जाती है, जिसका विवरण वेदान्त-दर्शन मे स्पष्ट है। 
ञस्तु ; 

उपर्युक्त भाया या अविद्या व्यापक मूलतत्त्व को परिच्छिन्न (सीमाबद्ध) 

रूप में दिखाती है और मूलतत्त्व जब सीमाबद्ध हो जाता है, तब उसमे चार 
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घ॒र्में और प्रकट हो जाते है । अत', अविद्या' को पडञ्चरप्वा (पाँच पर्ववाली) कहा 
गया है | यहाँ सीमावद्ध मूल तत्त्व के चार धर्मों को समझने के लिए यह जानना 
आवव्यक है कि मूल तत्त्व जब सीमावद्ध हो जाता है, तब उसका एक आकार 
बन जाता है । अत., उसमें अस्मिता अथवा अहकार' भी उत्पन्न हो जाता है-- 
अर्थात्‌, मैं हूँ' ऐसा वह मानने लूगता है। साथ ही, एक पृथक्‌ सत्ता हो जाने 
पर अपने से भिन्न पदार्थों के साथ उसकी अनुकूलता या प्रतिकूलता भी हो जाती है। 
इसका तात्पय है कि वह किसी भी दूसरे तत्त्व को अपना अनुगामी (अनुकूल) 
और किसी को अपना प्रतिगामी (प्रतिकूल) मानने छगता है । इसी अनुकूछता 
या प्रतिकूझता का नाम राग और दह्ेष है। साथ ही, जितनी सीमा जिस तत्त्व 
की बँधी होती है, उस सीमा पर उसका आग्रह रहता है कि मेरी यह सीमा 
घटने न पाये । इसे ही शास्त्रों मे अभिनिवेश कहते हैँ । इस प्रकार, १ अविद्या, 
२. अस्मिता, रे. राग, ४. ढेप और ५. अभिनिवेश अपने इन पाँच झरूपो के 
कारण “अविद्या' पञ्चपर्वा कहछाती है और यह पाँच रूपोवाली अविद्या ही 
जग्रत्‌ का मूल कारण होती है । यद्यपि इन नामो का व्यवहार चैतन्य प्राणियो 
में ही होता है, तथापि व्यापक दृष्टि से विचार करने पर अविद्या का रूप जड- 
चेतन सवमें व्यापक दिखाई देता है । 
सांख्यश्ास्त्र के अनुसार शक्ति, अर्थात्‌ प्रकृति का पहला परिणाम महत्तत्त्व 
या वृद्धि है । प्रकृति में तीन गुण हँ--सत्त्व, रज और तम । इन तीनो गृणो के 
समन्वय को ही 'प्रकृति' कहा जाता है | इनमे मध्य का रजोगुण सत्त्व और तम 
को क्रियाशील वनाकर उन्हे परिणामशीछ बना देनेवाला होता है, अत रज का 
पृथक्‌ परिणाम नही गिना जाता है | शेप दो गुणों (सत्त्व और तम) में सत्त्व के 
परिणाम चार हैं--१. अधर्मे, २. अज्ञान, ३. अवैराग्य और ४. मनेश्वर्य । 
इनमें “अवैराग्य', राग” और 'ैप” इन दो नामों से अभिहित होता है, अत्त 
सत्त्व के परिणाम पाँच हो जाते हूँ । यही पाँच रूप अविद्या के बताये गये है । 
जगत्‌ का निर्माण करने के लिए इनमे सात्त्विक चार रुपो को ईश्वर भी स्वीकार 
करता है; किन्तु ईश्वर में तमोगरुण के चार रूपो का स्पर्श भी नहीं होता । 
ये केवल जीवो में ही समाविप्ट होते हूँ । शास्त्रों में पाँच बल्लेशो के नाम से 
इनकी ही गणना हुई है । ये सात्तिक रूपों के विरोधी हैँ । ज्ञान या विद्या का 
विरोधी अज्ञान या अविद्या है | ऐंण्वर्य या ईव्वरभाव का विरोधी अस्मिता है । 
परिच्छिन्न या मीमावद्ध हो जाने पर जो छघुता आ जाती है, वही 
ईव्चरमाव की विरोधिनी कहलाती है। व्यापक पदार्थ ही पूर्ण समर्थवान्‌ 
होता है, अत लूघुता आ जाने से वह सामर्थ्य नहीं रहता । जो जितना 
छोटा होता जायगा, उतना ही उसका सामर्थ्य न्यून होता जायगा । समर्थ 
ही ईश्वर घब्द वा अर्य है, इसलिए “अस्मिता! का ईदवर-भाव का विरोधी 
होता न्‍्याद है | वेराग्य के विरोधी 'राग' और देप' तो प्रसिद्ध हूं ही । पाँचवाँ 
अभिनिवेद या आग्रह धर्म का विरोधी है । धर्माचरण क्रनेवारझे को फिसी 
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वात पर आग्रह नहीं होता । वह झारत्र या भुस्जनों के वावयानुसार जिस काम 
को उचित समझता है, उसी में छगता है । इसलिए, आग्रह” का धर्मविरोधी 
होना लिद्ध होता है । कई यन्‍्थों में प्रत्येक प्राणी में स्वाभाविक मृत्यु के रहनेत्राले 
भय को 'अभिनिवेश' वताया गया है । व्यापक दृष्टि से जड-चेतन सबसे 
इसका अस्तित्व रहता हे, जिसपर हमने पहले ही विचार किया है और कहा है 
कि अपनी सीमा को न्यून होने देना कोई नहीं चाहता । जड पदार्थों की भी 
एक सीमा होती है । उस सीमा के बिगड़ जाने पर वह स्वरूप नही रह जाता । 
स्वरूप ही धर्म है, इस विचार से भी अभिनिवेश का धर्मविरोधी होता सिद्ध है) 
आत्मा में भानजनित सस्कार-रूप भावना और कर्म-जनित संस्कार-हूप वासना 
रहती है और ये आत्मा को सदा आच्छन्न किये रहती है । कई विद्वान इन्ही 
को 'अभिनिवेश' कहते है । इन्हे हटाकर अपनी स्वतन्त्रता प्रकट करना आत्या का 
भुख्य धर्म है। इस प्रकार भी धर्म का अभिनिवैञ्ञ से विस्द्ध होना सिद्ध है 
साख्यश्ञास्त्र में बुद्धितत्व को ही सम्पूर्ण जगत्‌ का कारण माना गया है । 
इसलिए, उसके धर्मों की व्यापकता अथवा जड-चेतनसाधारणता मानना युवित- 
युक्त है । यद्यपि अविद्या ईश्वर की शक्ति होने के कारण नित्य कही जाती है; 
तथापि परिणामी नित्य है, अत इसका अव्यक्त और व्यवत रूप में रहना 
स्वाभाविक है । प्रल्यकाल में इसका अव्यवत रूप और सुप्टिकाल में व्यक्त 
रूप रहता है । इसी अभिप्राय से 'विष्णुपुराण' में भगवान्‌ विप्णु या परब्रह्म 
से इसका प्रादुर्भूत होना बतछाया गया है | यही अविद्या प्राणियों मे अन्त करण- 


रूप से स्थित रहती है और इसी के प्रतिरूप धर्म, काम, क्रोध आदि है । इसीलिए, 
आदि नामो से सकेतित है । यही ससार का 


यह त्रह्मपुराण' में रोप, कोध आ 
मूछ है । इसके अभाव में ससार चल नही सकता | इरी अभिप्राय से अथम- 
गे में ऐसा उल्लेख मिलता ह्ठै 


प्रथम इसी का उत्पादन कहा गया है । कई पुराणों 
कि ब्रह्मा ने सर्वप्रथम सनकादि' ऋषियो को उत्पन्न किया और कहा कि आप- 
छोग सूष्टि करे । किन्तु, ऋषियों ने सृष्टिकार्य करने से बिलकुल अस्वीकार कर 
दिया । तब, अपने पुत्नो की अस्वीकृति से ब्रह्मा को क्रोध हुआ और उसी क्रोध 
से पूर्वकथित पाँच प्रकार की 'अविद्या उत्पन्न हुई, जिससे ग्रस्त होकर बाद की 
उत्पन्न प्रजाएँ सासारिक प्रपव्न्च (सृष्टि) करने में लगी। यह कथा सिद्ध करती है 
कि सूष्ठि के पूर्व अविद्या का भाडुभाव हुआ है । इसलिए, कथन की प्रक्रिया 

अविद्या के रूपो का व्यवहार विशेषकर 


का भेद है, अभिप्राय एक ही है । इस अ हे 
चेतन प्राणियो में देखा जाता है भौर प्राणिवर्ग (जीव) ही अविद्यावञ ससार में 


फँसता हैं | इसीलिए, “विष्णुपुराण' में प्राणियों के सुष्टि-कथन के पूर्व ही इस 
पाँच प्रकार की अविद्या का विवरण दिया गया है । 

अविद्या-सृष्टि को अबुद्धिपूर्वकं कहा गया है । इसके मानी है कि इसका 
पूर्ण संगठन हो जाने पर बुद्धि नाम का तत्त्व पूर्ण होता है और तत्परचात्‌ होने- 
वाली सृष्टि बुद्धिपृ्वक कही जाती है; क्योकि, बुद्धि के वाद जो सृष्टि हुई, वह 
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बुद्धि की सहायता से बनी । किन्तु, वुद्धि के स्वरूप-सगठन के पूर्व जो सृष्टि है, 
वह अवुद्धिपूर्वक ही कही जायगी । 


सृष्टि में विकासवाद 

'विष्णुपुराण' में प्राणियों के सुष्टि-प्रसंग मे कहा गया है कि पहले नग 
(वृक्षादि) उत्पन्त हुए । ये मुख (प्रारम्भ) में उत्पन्न हुए थे, इसीलिए इन्हें 
मुख्य कहा जाता है । इसके आगे 'सिर्यग्योनि', अर्थात्‌ मनुप्य से नीचे दरजे के 
प्राणियों की सृप्टि ब्रह्मा ने की । तियग्योनि के चार भेद है--१ पशु, २. मृग, 
३ पक्षी और ४. सरीसृप (रेगनेवाले सर्प, वृत्ष्चक आदि जन्तु) 

आजकल पाइचात्य वैज्ञानिक भी विकासवाद की दृष्टि से सृष्टि का क्रम 
मानते हैं, जिनके दो भेद हैं-- 

१. प्राणियों की स्थिति में क्रम विकास और 

२. प्राणियों की सृष्टि में क्रमिक विकास । 

इनमें प्रथम का पुराण-सम्मत विवरण “वैडिक विज्ञान और भारतीय सस्क्ृति' 
(पृ० २०) में विस्तार से दिया गया है । सृप्टि-विकास के दूसरे भेद के अनुसार 
यदि क्रमम सरीसृप, मृग, पशु, पक्षी आदि रूप विकास का माना जाय, तो 
वैज्ञानिक दृष्टि से इसकी पूर्ण अनुकूछता प्रमाणित, होती है । पृथ्वी-तत्त्व से 
बनने के कारण आरम्भ में उत्पन्न प्राणियों में पृथ्वी का आकर्पण प्रवल रहता है, 
क्योकि सजातीयाकर्पण सिद्धान्त के अनुसार उनपर पृथ्वी का आकर्पेण 
विज्ञानसिद्ध है । पृथ्वी पर सूर्याग्ति का निरन्तर आगमन होता रहता है । वह 
पाथिव पदार्थों को अपने आकर्पण से ऊपर उठाना चाहता है । इस पारस्परिक 
सबर्थ से प्राणियों का ऊपर उठना क्रमण” घटित होता है । वृक्षादि पृथ्वी के 
आकर्षण से पूर्ण बद्ध है; किन्तु सुर्याकपेण के वछ से अपने स्थ्यन पर ही ऊपर 
उठते जाते हैँ । इसके अतिरिक्त रेगनेवाले सरीसृप जन्तु सूर्य के आकर्षण के 
कारण और पृश्वी के आकर्षण में कमी होने से अपना स्थान छोडने में समर्थ 
होते हैं । फिर भी, उनका शरीर पृथ्वी के आकर्षण से ही बँधा रहता है, जिससे 
ऊपर नहीं उठ सकते ) इस विकास-क्रम में आगे चछकर उने कीडों में इन 
आकपणयों के तारतम्थ से भिन्न-भिन्न जातियाँ उत्पन्न हो जाती है | पहले एक 
इतपदी वीठा बनता है, जिसका झअरीर पैरो के सहारे ऊपर उठा रहता है; 
किन्तु सो जगह से, आर्थात्‌ अनेक जगहों से पृथ्वी के आकर्षण से बँधा रहता है । 
फडरस्वस्प, उसके बहत-से पैर निकल आते हैं । विकास-प्रम में आगे चककर 
में पैरों वी सख्या घटयार अप्टापद, पटपद आदि जन्तु इसी जाति मे हीते है । 
इस प्रवार, चम्फकि उन्नति होने पर चतुप्दद पशुओ की जाति बनती है । 
इन सारे भमिफ वि्रासों से सिद्ध है कि क्रण विकसित होंनेवाले जीवों पर 
है का आवर्पणा अधिय पता गया कौर पशच्ची का आकर्षण क्रमण न्यून होता 


श्र 


गया। बंद्धितनय सूर्य ले ही प्राप्त होता हैं । अत., उत्तरोत्तर विवासो में सूर्या- 


हा 


शव 
| 
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कर्षण के कारण वुद्धि का विकास क्रमश. बढता गया । हमने देखा है कि 
अभ्यासवश्ात्‌ बुद्धितत््व को विकसित कर सकंस के पशु मनुष्यों के समान सारे 
बुद्धिमत्तापूर्ण कार्य करते है । किन्तु, मनुष्यों के सम्पर्क मे रहनेवाले--गाय, भैस, 
घोड़ा आदि पशुओं से मनुष्यो की गन्ध से भी बचनेवाले सिंह, व्याप्न, मृग आदि 
पद्ुओ की बुद्धि और शक्ति स्वाभावाविक रूप से उन्नत होती है । हमारे 
पुराणादि शास्त्रों में पहले ग्राम्य पशुओं की सृष्टि बताई गई है और तब 
आरण्यक पशुओ की । आम्य पशुओं की अपेक्षा आरण्यक पशुओ मे प्राय" सूर्ये 
का आकर्षण अधिक होता है, अत' उनकी बुद्धि और शबवित तीक्न से तीकब्रतर 
होती है । 

मनुष्यों के सम्बन्ध में जब हम विचार करते है, तब पाते हैं कि विकासक्रम 
के मनुष्यों तक आते-आते सूर्य का आकर्षण अत्यन्त प्रबल हो जाता है, जिससे ये 
केवल' दो ही पैरो से भूमि से सम्बन्ध रखते है । मनुष्यों मे सूयकिषंण के कारण 
ही बुद्धि इतनी बढ जाती है कि पशु आदि जीवों को अपने काम के उपयोगी 
समझने लगते है और प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणों से त्रिकालज्ञ होने का दम्भ 
भरने रऊूगते है। फिर, मनुष्यो के आगे के विकास में जब देव, पितृ आदि की 
सृष्टि होती है, तब उनका पृथ्वी से कोई भी सम्बन्ध नहीं रहता तथा वे 
अन्तरिक्ष मे ही विचरते है । देवों का लक्षण ही है कि जो भूमण्डल का स्पर्दी 
न करे । महाभारत में लिखा है कि दमयन्ती-स्वयवर मे, उसके रूप-गुण की 
प्रदसा सुनकर, इन्द्रादि देवता मनुष्य नल का रूप धारण कर स्वयवर में गये । 
उस समय दमयल्ती को जब भ्रम होने रूगा कि वास्तविक नल कौन है, तब 
वह देवताओं की शरण मे जाकर उनसे प्रार्थना करने लगी कि आप मुझपर 
कृपा करे और मुझे वास्तविक नल का दर्शन कराये । उसकी भ्रार्थना से द्रवित 
होकर देवो ने भूमिस्पर्श छोड दिया और इस श्रकार अपना परिचय दिया । 
साख्यदर्शन में भी निम्नलिखित आठ प्रकार की दैवसूष्टि बताई गई है-- 
ब्रह्मा के परिवार की सृष्टि--न्राह्म, 
प्रजापति के परिकर की सृष्टि--प्राजापत्य, 
: इन्द्र के परिकर की सृूष्टि--ऐन्त्र (इसी के अन्तर्गत सभी देवता है) 
« पितृगण की सृष्ठि--पैत्न, 
गन्धवेंगण की सृष्टि--गान्धर्व, 
« यक्षो की सृष्टि--याक्ष, 
* राक्षसों की सुष्टि--राक्षत और 
» भूत-प्रेतादि की सृष्टि--पैशाच । 

उपर्युक्त दैवसूष्टियो का भूमि से स्पर्श नहीं होता; व्योकि उनपर भूमि 
का आकर्षण बिलकुल नहीं है । वे सूर्य के आकर्षण में रहकर सूर्यमण्डल के ही 
चारो ओर घूमते रहते हैं। ब्रह्मसूत्र' मे भी देवताधिकरण में ज्योतिषि भावाच्च 
(ब्र० सू० १।३॥३२) सूत्र हारा और इसके शाडुरभाष्य' ह्वारा देवादि की 
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स्थिति सूर्यमप्डल के चारो ओर ही निर्धारित की गईं है । इससे दैवसृप्टि पर 
पृथ्वी का आकर्षण सर्वथा न होना सिद्ध है । 


कुछ विद्वान्‌ शका उपस्थित कर सकते हैं कि इस प्रक्रिया में तो आकाश- 
चारी पक्षी मनुष्यों से उत्क्ृप्ट सिद्ध हो जायेगे और उनकी गणना देवताओ के 
समकक्ष दैवसृष्टि में होनी चाहिए ? किन्तु, यह जका निर्मूल है | पक्षियों पर 
सरीसूप, बहुपद, चतुष्पए आदि जीवों से भूमि का आकर्षण कम है, इसलिए 
वे भी द्विपद होते हैं । किन्तु भूमि का आकर्षण भनुप्यो से उनपर कम नही, 
अधिक ही है | इसी कारण, वें ज्ड़ते-उडते थक जाते हैं और वार-वारं उन्हे 
भूमि पर बैठने की आवशध्यकता होती है । उनमे उडने की शवित सूर्याकर्पण के 
आधिवय के कारण नही, अपितु पख होने के कारण वत्तेमान है । यदि भूमि का 
उनपर आकर्षण नहीं होता, तो थकान क्यो होती ? इसी तरह यदि उनमें मनुप्यो 
से अधिक सूर्याकर्पण होता, तो उनका इन्द्रिय-विकास मनुप्यो से और अधिक उत्तम 
होता और पक्षी भी देवों की तरह त्रिकालज्ञ होते | किन्तु, वास्तविकता तो यह है 
कि उनकी इन्द्रियाँ मनुष्येन्द्रिय से क्षीण और न्यून होती है। अत, बुद्धिमत्ता में 
भी वे मनुष्य की बरावरी नहीं करते । इसलिए, सिद्ध है कि भूमि का आकर्षण 
उनपर मनुष्यो की अपेक्षा अधिक है । दूमरी वात यह है कि इस प्रक्रिया में 
देवताओं की उत्पत्ति मनुष्य के अनन्तर प्राप्त होती है । किन्तु, विष्णुपुराण 
आदि में पहले देवादि की सृप्टि बताने के अनन्तर मनुष्य-सृष्टि बताई गई है । 
इससे पूर्वोक्त क्रम देवादि मे पूरा नही उतरता । इसका समाधान है कि आकर्षण- 
सिद्धान्त के अनुसार अवश्य ही देव आदि मनुप्यो से ऊपर कक्षा के प्राणी है । 
साथ्यदर्शन में नौ प्रकार की तुष्टि और आठ प्रकार की सिद्धि बतलछाई गई है। 
वे सभी भनुप्यो को योगाभ्यास-रूप बडे प्रयत्न से प्राप्त होती हैँ; किन्तु 
आाठो प्रकार की देवसृप्टि मे वे स्वभावत प्राप्त है। साख्यशास्त्रानुसार योगाभ्यासादि 
के प्रयत्न से प्रकृति और पुरुष के पृथक-पृथक जान लेने पर मुवित प्राप्त 
होती है । प्रकृति स्वय ही सब कुछ कर देती है, योगाभ्यासादि की क्‍या 
आवश्यकता, जो इस प्रकार के तत्त्वजञान से सचेष्ट होकर प्रयत्न छोड देता है, वह 
प्रकृतितुप्ट कहलाता है । ऐसी तुप्टि प्रकृति नाम से अभिहित है । इसी प्रकार, 
दण्डप्रहणमात्रेण नरो नारायणों भवेत्‌, इस (सन्यास) सिद्धान्त के अनुसार 
योगाभ्यानादि छोठ देना, उपादान नाम की तुप्टि कही जाती है । समय ही 
सव बुछ करता है, व्यम्न होकर अभ्यासादि में प्रवृत्त होना व्यर्थ है', उस उपदेश 
से सन्तुप्द होना फाछू नाम वी तुप्टि कही जाती है | भाग्यानुगार ही सव कुछ 
हीता है, उस सिद्धान्तानुसार सन्तुप्ट हो जाना भाग्य नाम की तुप्टि कहीं जाती है । 
ये चारो तृप्दियाँ अन्त करण की है | उसी तरह वाह्य तुप्टियाँ पंच प्रकार 
की होती है १ बाह्य विषयों के अर्जन, रक्षण और रक्षा करते-करते भी 
नाश हू जाना, २. विपवमोग से कामना का बदले जाना, ३. पुनः बिययों 
की प्राप्ति न द्वोने पर दुख होना (यह भोगरप नतप्टद टुआ), ४. विना किसी 
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अन्य को पीडा दिये विपयो की प्राप्ति न होना और ५. इस प्रकार के 
पाँच दोष देखकर सब विषयो से विरक्त हो जाना; ये पॉँच प्रकार की वाह्म 
तुप्टियाँ हैं । इस प्रकार, नौ प्रकार की तुष्टियों होती है । फिर, आठ सिद्धियाँ 
निम्नलिखित है : 

१. लघु से भी लूघु वन जाना, जिससे प्रस्तर, शिक्ा आदि के अति रूघु 
छिद्दों में भी प्रवेश हो सके । इसे अणिमा नाम की सिद्धि कहते है । 

२. बड़े-से-वड़ा रूप धारण कर लेता । जैसे समुद्रकृघन के समय हनुमान्‌ ने 
अपने शरीर का विस्तार किया था । यह महिमा सिद्धि कही जाती है । 

३. भारी से भी अति भारी बन जाना, यह गरिसा सिद्धि कही जाती है । 
जैसे, अंगद ने रावण की सभा में अपने पैर को अत्यन्त भारी बना दिया था । 

४. हल्का-से-हल्का बन जाना, रूघिसा सिद्धि है | इसे प्राप्त कर लेने- 
वाला पुरुष सूर्य की किरणो को पकड़ सकता है और उसके सहारे स्वर्ग तक जा 
सकता है । 

५. इच्छानुसार कही पहुँच जाना प्राप्ति नाम की सिद्धि है । 

६ इच्छा का कही न रुकना ही प्राकाम्य नाम की सिद्धि है। इसे प्राप्त 
कर लेनेवाला भूमि मे भी प्रवेश कर सकता है और वह जछ पर भी भूमि के 
ऊपर चलने की तरह आसानी से चल सकता है । 

७. अपने विचार के अनुसार पाँचों भूतो मे परिवत्तंन कर देना ईशित्व 
सिद्धि है । 

८. सबके शिरोमणि अन्त करण” को अपने वह्य में कर लेना यह वशित्व 
सिद्धि है । कुछ ग्रन्थों के अनुसार सभी प्राणियों को अपने अधीन रखना और 
अपने विचारानुसार उन्हें चछाना वशित्व सिद्धि कहलाती है । ये नौ प्रकार की 
तुष्टियाँ और आठो प्रकार की सिद्धियाँ थोड़ी-बहुत मात्राभेद से सब योनियों में 
होती हैं । 

किन्तु, देवताओं की सृष्टि भनुष्यों से पूर्व कही गईं। इसका कारण यह है 
कि मनुष्यो को जो इन्द्रियाँ प्राप्त है, वे उनके अधिष्ठात देवताओं के आधार पर 
ही चलती हैं । इसलिए, मनुष्यसूष्टि में उपजीव्य होने के कारण देवसूष्टि वहाँ 
पहले कही गई । दूसरी बात यह भी है कि मनुष्यो की सृष्टि को पुराणों में 
साधक माना गया है, अर्थात्‌ मनुष्यो को उत्पन्न कर ब्नह्मा तृप्त हो गये कि 
'ुझे जो शक्तिशाली सृष्टि करनी थी, वह कर चुका, अब कुछ कत्तंव्य 
नही है ।' यह इसलिए कि मनृष्य-योनि को सब प्रकार के अधिकार प्राप्त हैं, 
ये देवभाव भी प्राप्त कर सकते हैं और मोक्ष भी । यद्यपि वेदान्त- 
सूत्रों मे देवताओं को भी मोक्षप्राप्ति का अधिकार सिद्ध किया गया है, तथापि 
इनसे इन्द्र, वरुण नही हो सकता और वरुण, इन्द्र नही हो सकता, किन्तु मनुष्य 
अपने यज्ञादि कर्मवद्ा इन्द्र, वरुण आदि सभी पदो को प्राप्त कर सकता है । 
यह कर्मेवश असुर भी बन सकता है और कमानुसार देवता भी । विद्येष अधिकार 
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के कारण ही पुराणो में इसे साधक सर्ग” कहकर सुष्टि के अन्त में स्थान दिया 
गया हैं । 

इसके आगे “विष्णुपुराण' में मैत्रेय की ओर से सृप्टि-वर्णन का विस्तार से 
प्रव्न है और पराणर भगवान्‌ ने विस्तार से सृष्टि-क्थन करते हुए अम्भ' 
से देवता आदि सबकी सृष्टि बताई है । यहाँ अम्भ ' को क्षरपुसुष की दूसरी 
करा समझनी चाहिए । यह पहले कहा जा चुका है कि प्राणरूप प्रथम करा 
से 'स्वयम्भूमण्डल' प्रादर्भूत हुआ । फिर, वही भृगु, अज्जिरा आदि के सम्बन्ध 
से आप” रूप में परिणत हुआ । आप” के जो चार भेद ऐतररेय ब्राह्मण के आधार 
पर बताये गये थे, उनमे सूर्यमण्डल से ऊपर 'अम्भ.' है, यह भी कहा जा चुका है । 
उस “अम्भ' से ही देवता, असुर, पितु आदि सव सूक्ष्म जग्रत्‌ के प्राणी 
उत्पन्न हुए है । यद्यपि गतपथन्नाह्मण (पष्ठ काण्ड) में देव, ऋषि, पितृ आदि को 
प्रणरूप ही कहा गया है और ऋषियो के अनन्तर आप” की उत्पत्ति वबतराई गई है, 
तथापि पुराण और वेद की एकवाक्यता के लिए प्राण” से आपू' के द्वारा देवादि 
की सृष्टि मान लेनी होगी और आप की उत्पत्ति के पूर्व जो ऋषि शतपथ- 
ब्राह्मण में कहें गये हैं, वे भूगु, अज्धिरा ऋषि ही माने जाने चाहिए । उनके 
सम्बन्ध से ही आपू की उत्पत्ति होती है। इस तरह की व्याख्या प्रस्तुत करने से 
हमारे सदग्रन्यो की एकवाक्यता सिद्ध हो जाती है | 

विप्णुपुराण में विस्तारपूर्वक सृष्टिकथन-प्रसग के समय आता है कि प्रजापति ने 
जिस घरीर से देवताओं को बनाया, उस शारीर का परित्याग कर दिया। 
वही शरीर दिन वन गया और असुरो को बनाकर जिस शरीर का परित्याग 
किया, वह रात्रि हो गई। फिर, पितरों को बनाकर जिस शरीर का परित्याग 
किया, वह सन्ध्या वन गया और मनुष्यो को बनाकर जिस थरीर का परित्याग 
किया, वह ज्योत्स्ता (चाँदनी) वन गया । जरीर-परित्याग का यह वर्णन जतपथ- 
ब्राह्मण के ११वें काण्ड में भी अभिष्यत्‌ बब्द से ध्वनित किया गया है और मन्त्र 
में चिन्लसन यब्द से सकेतित हुआ है। यहाँ दिन, रात्रि, सन्ध्या, ज्योत्स्ता आदि 
पद कालमात्र के ही परिचायक नहीं हैं। काल का वर्णन तो भगवान्‌ का तीसरा 
रूप है, जिसे पहले ही बतलाया जा चुका है। यहाँ दिन, रात्रि, सन्ध्या आदि 
शब्दों के माध्यम से ब्रह्मा, अर्थात्‌ क्षरपुस्प के प्राणभाग का वर्णन किया गया है, 
जिसके कारण दिन, दिन कहलाता है और रात्रि, रात्रि। इसके स्पष्टीकरण 
के लिए कहा जा सकता है कि जिस प्राण की प्रवलता से हम छोग दिन को 
द्विन कहने हूँ और जिस प्राण का तिरोभाव और विपरीत भाव का प्रभाव हो 
जाने के कारण रात्रि शो रात्रि कहते हैं, वही प्राणतत््व यहाँ दिन और रात 
शब्दों से कहा गया है। यह दूसरी वात है कि दिन, रात्रि, सन्ध्या आदि रूप 
प्राणो पा भोग जिस समय में होता है, उस समय को भी दिन, रात आदि दब्दों 
से व्यवहत किया जाता हैँ। सर्यीर-परित्याग का तात्पर्य है कि रसप्रधान क्षर- 
पुरुष ब्रह्मा प्र्नति की सहायता से सृष्दि करता है, और प्रकृत्ति ही उसकी शावित्त 
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कही जाती है। इसका वर्णन पूर्व में विस्तार से किया गया है। वह प्रक्ृत्यात्मक 
शवित ही ब्रह्मा का गरीर है। इस तरह के विवरण से स्पष्ट हुआ कि तमोगृण- 
प्रधान प्रकृति नें शरीर बनाकर अयुरो को उत्पन्न किया और उसके अनन्तर उस 
शरीर का परित्याग कर दिया, अर्थात्‌ सत्त्वप्रधान प्रकृति को ग्रहण कर लिया और 
उससे देवताओं की सृष्टि की। इसी प्रकार, पितृ और रजोगुणप्रधान प्रकृति से 
मनुष्य उत्पन्न किये गये । इसी कारण, पुराणों में ऐसा भी वर्णन मिलता है कि 
शरीर के ऊपरी भाग से देवताओं को उत्पन्न किया और नीचे के भाग से असुरो 
को। यहाँ भी ऊपरी भाग के सत्त्वप्रधान होने के कारण उस भाग को सत्त्व- 
गुण समझा जाना चाहिए और नीचे के भाग को तमोगुण । यह वात पुराण के 
तमोमात्रात्मिकां तनुम्‌ और सत्त्वमात्नात्मिकां तनुम्‌ इत्यादि पदो से स्पप्ट की गई है । 
इसका अभिप्राय है कि देवता, पितृ आदि में सत्त्वगुण की ही प्रधानता है 
भौर असुर आदि में तमोगुण की। यद्यपि एक यह वात 'प्रकृति-निरूपण' 
के विवरण में स्पष्ट की जा चुकी है कि एक गुण को छोडकर दूसरा केवरू कभी 
नही रह सकता, तथापि सत्त्वमात्र शरीर और तमोमात्र शरीर में सत्त्व, तम आदि 
गुणों के कारण तत्तद्‌ गुणो की प्रधानता होती है। इसी प्रकार, दिवस-भाग में 
तत्त्गुण की और रात्रि-भाग में तमोगुण की प्रधानता समझी जायगी | सन्ध्या- 
भाग में दोनों का सम्मिश्रण रहता है; अर्थात्‌ सत्त्व के साथ तम का भी मेल 
रहता है और “चाँदनी' में रजोगुण के साथ सत्त्वगुण का भी विशेष सम्मिश्रण है। 
गरीरत्याग और नये दरीरपहण का यही आशय है। गुरुवर विद्यावाचस्पतिजी ने. 
वाकू, आप और अग्निरूप शुक्र का ग्रहण और परित्याग करना ही शरीर 
छोड़ने का अथे साना हैं। वह शुक्र भी शक्तिरूप प्रकृति से ही उत्पन्न है, इसलिए 
उसमें भी सत्त्वादि गुणों की प्रधानता या अप्रधानता तथा विशेष सम्मिश्रण या 
अल्प सम्मिश्रण ही रहा करता है। इसीलिए--पत्त्वमात्रात्मिकां तनुभु और 
तमोसात्रात्मिकां_ तनुम्‌ इत्यादि पुराणवचनों से उपर्युक्त व्याख्या का विरोध नहीं 
होगा । यह भी स्मरण रहे कि उच्चावचानि भूतानि मात्रेश्यस्तस्य जज्षिरे-- 
इस वाक्य से स्पष्ट हो जाता है कि यहाँ तस्य” (त्रह्म के) शब्द क्षरपुरुष 
के लिए ही आया है; क्योकि क्षरपुरुष के अवयवों से ही जगत्‌ के सम्पूर्ण 
पदार्थे उत्पन्न होते है। प्राणियों के शरीर भी क्षरपुरुष के अवयवो से ही बनते है । 
उनमे जीवरूप से क्षेत्रज्ष (रसप्रधान अक्षरपुरुष) का श्रवेश रहता है, इसीलिए 
ने चेतन कहे जाते है। 
इस ब्रह्मा से सम्पूर्ण सृष्टि का विस्तार बतढछाकर आगे विष्णुपुराण' के 
सप्तम अध्याय मे कहा गया है कि जब ब्रह्मा ने अपने सृष्टि-विकास में रुकावट 
देखी, तब अपनी प्रजाओ के पति-रूप में अपने मानसपुत्रो को उत्पन्न किया | 
वे ही मानसपुत्र प्रजापति या ऋषि कहलाये। इनके नाम “विष्णु” और 'वायु- 
पुराणों में निम्नछिखित रूप में एक समान मिलते है---१- भूगु, २. पुलस्त्य, 
हे, पुलह, ४. ऋतु, ५. अद्धिरा, ६. मरीचि, ७. दक्ष, ८. अन्रि और ९ वसिष्ठ : 
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नव ब्रह्माण इत्येते पुराणे निश्चयं ग्ताः । 

भागवत में इससे कुछ भिन्न पाठ मिलता है | वहाँ नारद! का नाम 
जोड़कर दस ऋषि वतलायें गये हूँ (भाग० ३।१२॥२२) और इनकी उत्पत्ति 
ब्रह्मा के विभिन्न अवयवों से कही गई है । 

बतपथब्राह्मण/ (६११) में ऋषियों को श्राणहप कहा गया है । इससे 
“विप्णुपुराण' के कबन का यही आशय निकलता है कि पहले ब्रह्मा ने अपने 
मन से उपाठानभूत जर के भिन्न-भिन्न विभागों की कल्पना कर उन्हें देव, पितृ 
आदि सनाएँ दे दी । किन्तु, जब उन्हें स्वरूप-ग्रहण करते हुए या पढ़ते हुए न 
देखा, तव उनमे ऋषिरूुप प्राणों कों सम्मिक्ति कर लिया । इस प्राण के 
साथ सम्बद्ध होकर उन ऋषियों में क्षुधा, पिपासा आदि धर्म प्रादुर्भूत हुए 
और तव उनके उपणमन की चेप्टाएँ भी होने लगी | इस तरह, प्रजा की 
बुद्धि का उपक्रम हुआ | इसी बात को हमारा पुराण इस प्रकार कहता है -- 

ततो देवासुरः पितृन सनुष्यांश्च चतुष्टयम्‌ । 

सिसृल्षुरम्भांस्येतानि स्वमात्मानसयूयूजत्‌ ॥। (वि० पु०, मं० १, अ० ५, श्लो०३०१) 

अर्थातु, “देव आदि की सृष्टि की इच्छा करते हुए ब्रह्मा ने अपनी आत्मा 
के साथ जलभागों का योग किया ।” आत्मा के साथ जलूभागो के योग का 
यही तात्पर्य हो सकता है कि आत्मा की इच्छा से जलों का पृथक्‌ू-पृथक्‌ विभाग 
कर लिया गया । वायुपुराण' में ऋषियों की उत्पत्ति का यही कारण बतला- 
कर फिर रुद्र का प्रादुर्भाव कहा गया है और वतढाया गया है कि वह रुद्र 
अर्द्धनारीव्वर रूप था । उससे ब्रह्मा ने कहा कि तुम अपने गरीर के दो भाग 
कर ठालो । ब्रह्मा के कहने से जब उसने अपने थरीर के दो विभाग किये, तव 
वें भाग पुरुष और स्त्री के रूप में प्रकट हुए । पन्‍्चातू, इसी पुरुप-स्त्री-सम्बन्ध 
से प्रजाएँ बढने छंगी । यही आगय “विप्णुपुराण का भी छग्ाया जा सकता है 
कि भिन्न-भिन्न ऋषियों ने स्त्री-परिग्रह कर, प्रजा की वृद्धि की । 

मनुस्मृति भी कहती है कि प्रजापति ने अपने शरीर को दो भागों में विभवत 
क्या और उसका आधा भाग पुरुष वना और आधा स्त्री | उस स्त्री ने 
विराद पुरुष को उत्पन्न किया और विराट पुरुष ने तप करके मुझे और स्वायम्भुव 
मनु फो बनाया । फिर, मैंने तप किया और दस प्रजापति-हप ऋषियों को 
बनाया | उन्होंने यहाँ जो दस नाम गिताये हूं, वे भागवत के अनुसार हूं । केवल 
इनमें दक्ष का नाम नहीं हैं और उसके स्थान में प्राचेतस का नाम आया हैं । 
पुस्तक में आगे दक्ष निस्पण में स्पप्ट होगा कि श्रचेता-वच्मज प्राचेतसा 


रा 


शी दक्ष का दूसरा जन्म हूँ । इसक्िए, प्रचेता-वण्ज होने के कारण दक्ष को 
प्रानेंतसन कहा गया । 


क्र हे 


हु 
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ऋषि-निरूपण 

गुरूवर श्रीविद्यागत्रस्पतिजी ने महपिकुलवैभवा नामक ग्रन्थ में ऋषि 
शच्द के चार अर्थ बतलाये हैं-- 

१. जगत्‌ की पूर्वांवथा में जो विद्यमान थे, उनके सम्बन्ध में जतपथ- 
ब्राह्मण के छ० काण्ड के आरम्भ में ही विस्तार से कहा गया है ) वे ही ऋषि 
प्राणियों में अध्यात्म-रप से प्रविष्ठ होते हैं -- 

प्राणों थे वसिप्ठऋषिः, मनो भरदहाजऋषिः (शत॒० 5८११॥१॥६) 
चलुर्वे जमदग्निऋषि: (शत्त० ८।१॥२३) इत्यादि | इस तरह, शरीर के चारों 
भागों में ये भःषि सात-सात भागों में विभवत होकर रहा करते है ॥ ये ही 
ऋषि अध्यात्म में भिन्न-भिन्न मनोवृत्तियों के कारण बनते है | ये ही ऋषि आगे 
उत्पन्न होनेवाले जगत्‌ के भूल तत्त्व हैँ । विशुद्ध प्राण, अर्थात्‌ दो तत्त्वों का 
सम्मिश्रण जहां न हो, भऋटषि नाम के प्राण कहे जाते है । मिश्रण से जो प्राण 
बनते हूँ, वे देव नाम के प्राण कहे जाते हूँ | ये ऋषि, देव, पितृ आदि सुक्ष्म 
जगत्‌ के तत्त्व है, यह बात कही जा चुकी है । 

२. दूसरे प्रकार के ऋषि तारामण्डल' में स्थित हैं । उत्तर दिशा में 
धश्रुव की परिक्रमा करते हुए जो सात बडे तारे दिखाई पडते है और जिनमे 
चार तो एक चतुष्कोण के रूप में दिखाई पड़ते हैं और तीन नीचे लटकते हुए 
त्रिकोण के रूप में देखे जाते है, 'सप्तपि” कहलाते है । इनके नाम ऋषियों 
के नाम पर हैं और बृहत्सहिता' के अनुसार-- 

पूर्वे भागे भगवान्‌ मरीचिरपरे स्थितो वसिप्ठोध्स्मात्‌ । 

तस्याद्िरास्ततो$ब्विस्तस्यासन्नः पुलस्त्यश्च ॥। 

पुलहः ऋतुरिति भगवानासन्नानुक्रमेण पृर्वा्याः । 

अत बसिप्ठ भुनिवरमुपाश्रितारन्धती साध्वी ॥। 
(इृहत्संहिता, अ० १३) 
इस सप्तपिमण्डल में सबसे नीचे की ओर जो पूर्व तरफ झुका हुआ तारा 
दिखाई देता है, वह मरीचि नाम का ऋषि है । उसके ऊपर त्रिकोण के मध्य 
में तारा बसिष्ठ हूँ । उस वसिष्ठ के समीप ही एक छोटे तारे के रूप मे पतिब्रता 
अरुन्धती विराजमान है । इस अरुच्धती का दशेन विवाह के समय वधू को 
कराना चाहिए, ऐसा विधान कल्पसूत्रो मे है । उसके ऊपर के भाग में अच्धिरा 
नाम का ऋषि है । आगे चतुष्कोण बनाये हुए जो चार तारे है, वे पश्चिम से 
आरम्भ कर अत्रि, पुलत्स्य, पुलह और ऋतु नाम के चार ऋषि है । ये सातो 
ऋषियों के नाम विष्णुपुराणोक्‍्त ऋषि-नामों में आ जाते है । इनके अतिरिक्त 


तारामण्डल में अन्य तारे भी ऋषि-नाम से विख्यात हैं, जिनका विवरण 


“वैदिक विज्ञान भारतीय सस्कृति' (पु० १३५) में दिया गया है | 
१ ६० 'बैडिक विज्ञान और भारतीय ससक्ृति, ए० रैश्ड।... 
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३. तीसरे वे ऋषि कहे जाते है, जिन्होने ईदुवरानुग्रह से ये विद्याएँ प्राप्त 
की और उन्हें वेदमन्त्रों के रूप में हम छोगो को दिया । वेदकत्तुत्व के सम्बन्ध 


में तीन प्रकार के प्रधान मत शणिप्ट-सम्प्रदाय में प्रचलित हैं ।। इन ऋषियों के 
भी तीन भेद है-- 

क सृष्टिप्रवत्तेक, 

ख. मन्त्रद्रप्टा और मन्त्रप्रवर्तक तथा 

ग॒गोत्रप्रवत्तंक । 


सृष्टिप्रवत्तंक यद्यपि प्रथम प्रकार के ही ऋषि होते है, तथापि अपने वश- 
विस्तार द्वारा अवान्तर सूप्टि के श्रवत्तेक भी ये माने जाते हैं । गोत्रप्रवत्तंको 
का नाम तो “मैं अमुक गोत्र का हैँ, ऐसा कहकर आज भी सव स्मरण करते हैँ 
और मन्त्रप्रवर्तकों के नाम सर्वानुक्रणणी', वृहहेवता' इत्यादि वैदिक ग्रन्थों 
में विस्तार से कहे गये हैं । ये सभी तीसरे प्रकार के ऋषि है । 

चौथे प्रकार के वे ऋषि हैँ, जिन्हें मन्त्रद्गप्टा या मन्त्रकर्ता न होने पर 
भी द्वप्टा और प्रवक्ता ऋषियों ने ऋषि-रूप से प्रसिद्ध किया है । इसका स्पप्ट 
अभिप्राय है कि मन्त्रों के प्रवक्ता ऋषि कहे जाते हैँ और जो भन्त्र के द्वारा 
प्रतिपादित है, वे उस मन्त्र में देवता कहे जाते है । यह परिभाषा निरुक्‍्तकार ने 
डैवतकाण्ड में स्पष्ट लिखी है । बृहद्वेवता' नाम के ग्रन्थ मे मन्त्रों के पाँच 
विभाग बताये गये हैं-- 


क भाववृत्त, 
ख. देवस्तृति, ॥ 
ग. आत्मस्तव, 

ध उबवेवबात्मस्तव और 

टू. परस्पर संवाद । 


जहां सृष्टि का निलूपण हो, वह भाववृत्त' कहा जाता है और जहाँ किसी 
प्राणर्प देवता वी स्तुति हो, वह दिवस्तुति' कही जाती है । कई जगह मनन्‍्त्रो 
में ऐसा भी प्रसगम आता है कि जहाँ बवता ऋषि अपने-आपको अप्राणदेवता-रप 
मानकर अपनी ही स्तुति करता हैं, जैसा वागाम्भूणीय” आदि सूबतों में प्रसिद्ध है, 
वह 'आत्मस्तव” का तीसरा भेंद वहा जाययगा । कही ऐसा भी होता है कि 
प्रववना ऋषि प्राणन्प देवता वी अपने ही मुख से ब्चुति करवाता है, वह 
'देवात्मस्तव' है । उसमें ऋषि और देवता एक ही होते हैं, क्योकि वक्‍ता और 
प्रतियवाव दोनों एक ही हैं । पाँचर्वा भेद वह है, जहाँ देवता और ऋषि का 
दुस्स्पर संवाद! आया है। ऐसे संचादों की जगह पाँचरवाँ प्रकार परस्पर सवाद' 
माना जाना चाहिए । उन पाँचों प्रकारों में आदि के नीन में तो मनन्‍त्रो के ववता 


ही ह्टयि बहें जाते हैं, उिन्तु घोष दो प्रक्वानों में भेद हो जाता है । नौथे 


विष्णुपुराण की विशेषताएँ १४३ 


प्रकार में वक्‍ता ऋषि अपनी ओर से स्तुति न कर देवता के मुख से ही देवता 
की स्तुति करवाता है और उसमे प्रतिपाद्य देवता को ही वकक्‍ता-रूप से भी 
कल्पित किया गया है । पाँचवे परस्पर सवाद' में जिस मन्त्र मे जिसकी उक्ति 
कही गई हो, वह ऋषि माना जाता है और जिसके प्रति कहा जाय, वह देवता 
मान लिया जाता हैं | इस अन्त के दोनों प्रकारों में वक्‍ता ऋषि कल्पित रूप से 
अन्य को ऋषि, अर्थात्‌ वक्‍ता बना देता है । साहित्यगास्त्र में भी ऐसी प्रक्रिया 
देखी जाती है । आलंकारिको ने अर्थो के वहाँ तीन भेद किये है-- 

क. स्वतःसिद्ध अर्थ, अर्थात्‌ जैसा छोक में देखा जाता है, 

ख. कवि की प्रौढोक्ति से बनाया हुआ अर्थ और 

ग. कवि के द्वारा किसी अन्य को वक्‍ता वनाकर उसकी प्रौढोवित से प्रकाशित 
कराया जानेवाला अर्थ । 

इसे आलकारिको ने काव्यनिवद्धवक्तृप्रौद़ोक्तिसिद्ध/ माना है । इसी प्रकार, 
मन्‍्त्रों के चनुर्थ और पञ्चम भेदों में भी कल्पित प्रवक्‍ता ऋषि होते है और 

यह ऋषि जब्द का चौथे प्रकारवाल्ा अर्थ है । 

“विष्णुपुराण' आटि में कहे गये ऋषियों की स्त्रियॉ--ख्याति, भूति, सम्भूति, 
क्षमा, प्रीति आदि--ये सब चित्तवृत्ति-रूप हैं । अत, ये ऋषि आध्यात्मिक ऋषि 
कहे गये है । प्राणरूप ऋषि ही आध्यात्मिक रूप मे प्रविष्ट होते है, अत. 
पूर्वोक्त चार प्रकारों में प्रथम प्रकार में ही इनका अन्तर्भाव करना चाहिए । 
किन्तु, आगे के प्रसगो से सृष्टिक्रम मे भी इनका उपयोग होता है, इसलिए तृतीय 
प्रकार के सृष्टिप्रवत्तेंक या गोत्रप्रवत्तक ऋषि भी ये कहे जाते है । 

ऋषियों की सख्या में जो भेद है, , वह सम्मानित करने की दृष्टि से है । 
इसीलिए '“विष्णुपुराण' के नौ ऋषियों के स्थान पर श्रीमद्भागवत ने 'नारब' 
का नाम जोडकर दस कर दिया है | नारद भक्तिमार्ग के आचाये है और 
भागवत शुद्ध भक्तिप्रधान पुराण है, अत* उसने आदि ऋषियों में नारद की भी 
गणना कर दी है । अस्तु ; 

मनुस्मृति में मनु ने अपनी उत्पत्ति का विवरण लिखा है। उसका आशय है 
कि हमने पूर्व में जिन मण्डलो का विवरण दिया है, वे सब प्रजापति-रूप हैं । 
प्रत्येक प्रजापति में तीन भाग है---आत्मा, प्राण और पत्नु । केन्द्र मे स्थित झवित 
प्रजापति की आत्मा होती है, जिसे श्रुतियों में 'नभ्य प्रजापति” कहा जाता है । 
उसी केन्द्र से चारों ओर प्राण फैलते है । वें प्राण जब भूत-रूप में परिणत 
होकर मण्डल बना देते है, तब वह मण्डल पशु कहा जाता है । वे प्राण समान 
रूप से चारो ओर फैछते है। इसलिए, सभी मण्डल वृत्त (गोछाकार) रूप में 
ही बनते है । किन्तु, उन मण्डलो से जो रश्मिरूप श्राण वाहर निकलते है, वे 
एक दिशा की ओर ही जाते है । अत , वे पूर्ण नही होते । उन्हे श्रुति में 'अ्धेन्दर' 

कहा जाता है । मनु नाम से इसी अदेन्द्र' का व्यवहार किया गया है । यही 
मनु सब प्राणियो का उत्पादक है, इसीलिए प्राणी गोलाकार न होकर एक तरफ 
२० 
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लम्वमान हो वढ़ते है तथा उनके सभी अवयवो में समान अक्ति नहीं होती । 
वृक्ष आदि प्राणियों में स्पप्ट देखा जाता है कि आरम्भ में केवल वे एक अम्भें 
के समान ऊपर उठते है और पब्चात्‌ काछक्रम से उनमें जाखा, पत्ते, फूल और 
फल निकलते हैं । इससे अनुमान होता है कि उनके उध्वेभाग मे ही अधिक 
दगक्ति है, अधोभाग में नहीं । गौ, घोडा आदि पश्रुओ के अग्रभाग में ही 
अधिक शक्ति देखी जाती है | इसी तरह मनुप्य के ऊपरी (मस्तक) भाग में 
ही ज्ञान की जक्ति होती है और ज्ञान की सभी इन्द्रियाँ इसी भाग में रहती है । 
मनुप्य की पीठ की रूम्वी हड्डी को मेरुदण्ड कहा जाता है । इस मेस्दण्ड की 
तुलना सूर्य के विपुवद्वृत्त' (भ्रमण) के मध्य भाग से की गई है । यह कहा 
गया है कि अडेेंद्र!ं होने के कारण प्राणियों में पूर्णता नहीं होती । श्रृतियों 
कहा गया है कि यज्ञ पूर्ण है, अत यज का अधिकार अद्धेन्द्र” प्राणी को नहीं 
होता । जब दूसरे अर्द्धेनद्र (पत्नी) के साथ पहले अद्धेन्द्र (पुर्प) का सम्बन्ध 
होता है, तब वह पूर्ण होता है । पूर्ण होने पर ही वह यज्ञ का अधिकारी बनता है 
और तभी सन्‍्तान (नये प्राणी) को उत्पन्न करने की शक्ति उनमे होती हैं । 
फिर अग्नि और सोम दो तत्त्वों से मिलकर जगत्‌ बनता है । इसमें अग्निभाग 
पुरुष हैं और सोमभाग स्त्री । इसी रहस्य को भगवान्‌ मनू अपने उत्पत्ति- 

प्रसग में इग्ित करते हुए कहते हैँ कि प्रजापति ने अपने-आपको दो भागों में 
विभकत किया, जिसका आधा भाग पुरुष और आधा भाग स्त्री बना । दोनो ने 
मिलकर विराट को उत्पन्न किया । स्पप्ट ही यहाँ पुर्ष और स्त्री से अग्नि 
तया सोम का ही अभिप्राय है | यही अग्नि और सोम मिलकर विराद मण्डलो 
को उत्पन्न करते हैं । उनमें आत्मा और प्राणरूप से अग्नि अवस्थित रहती है 
ओर सोम पण्ुरूप से सम्मिलित रहता है । तीनों मिलकर ही प्रजापति का 
पूर्ण रूप बनाते हैं, यह पहले कहा गया हैं। फिर, विरादू-हूप मण्डलो से अडद्धेप्राण- 
रूप मनु प्रकट हुए और मनु ने दस ऋषियों को बनाया । वे दसो पृथक्‌-पृथक्‌ 
प्रजापति कहछाये । यही मन्‌ की उत्पत्ति का सक्षिप्त विवरण है | 

पुराणों में जिन नौ या दस ऋषियों की उत्पत्ति बताई गई है, उनमे 

भूयु और अस्धिरा के सम्बन्ध में, पहले परमेप्ठिमण्डल की उत्पत्ति के प्रसग में, 
कुछ कटा गया है। अत्रि ऋषि के सम्बन्ध में भी कुछ सकेत दिया जा चुका है। 
पुन, चन्द्रचण के उत्पत्ति-प्रसय में अतन्रवि का निरूपण विस्तार से किया 
जायगा । जेप ऋषियों वी उत्पत्ति यहाँ संक्षेप में कहा जाता है | यह ध्यान 
रुपना है कि बन कपियों की उत्पत्ति मनु ने अपनी स्मृति में अपने से आरम्भ 
की हैँ । विष्यूपुरणण और भागवतपुराण आदि में ब्रह्मा से इनवी उत्पत्ति 
दताईं गई है तरह के पारस्परिक विद्येध के सम्बन्ध में कहा जा चुका है 
णि वबचित्मा अग्नि विराट बहठाती है और “ितेनिधेय' अग्नि का रूप जो 
प्रापविशष हों बाहर निकद्फर भ्रूमता है, वह सन काटा जाता है | दोनों 
प्रस्तियाँ एश्गप ही हुईं, अब बिराद और भन्‌ में कोई भेद नहीं । हिरण्यगर्न- 
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> 


रूप से जिस ब्रह्मा का निरूपण पूर्व में किया गया है, उसी से यह 'चित्यारिनि 
भी उत्पन्न होती है, अतः कार्य और कारण को अभेद मानकर ब्रह्मा और विराद 
में भी भेद सिद्ध नहीं होता । इसी अभेद के अनुसार पुराणों में साक्षात्‌ ब्रह्मा 
से ऋषियों की उत्पत्ति कही गई है और भगवान्‌ मनु ने अपने-आपसे ऋषियों 
की उत्पत्ति बतलाई है । ब्रह्म और मनु कारण और कार्य होने के कारण एक- 
रूप ही है, अत इन दोनो विवरणों में कोई भेद नही समझना चाहिए । भगवान्‌ 
सनु ने अपनी स्मृति के अन्त में जहाँ अपना स्वरूप बतलाया है, वहाँ इन्द्र, अग्नि 
आदि से और परमकारण ब्रह्म से अपना अभेद ही कहा है-- 

प्रशासितारं सर्वेषामणीयांसमणोरपि । 

रुकमाभं स्वप्नधीगम्यं पुरुष॑ं परसेष्ठिनलम्‌ ॥॥। 

एनसेके वदत्यर्तिं सनुसन्‍्ये प्रजापतिसू । 

इन्द्रमेके परे प्राणमपरे ब्रह्म शाश्वतम्‌ ॥॥ 

अर्थात्‌, “सबका शासन करनेवाछा, सबको अपनी मर्यादा मे रखनेवाला, 
अणु से भी अणू रूपवाला, अर्थात्‌ अणु में भी सुक्ष्म रूप से प्रविप्ट रहनेवाला, 
स्वर्ण जैसी दीप्तिवाला और स्वप्नावस्था में आत्मा की विभूति की तरह गम्य 
और परम स्थान (सबसे उच्चस्थान) में स्थित जो पुरुष है, उसी को कुछ 
लोग अग्नि, कुछ मनु, कुछ प्रजापति, कुछ इन्द्र, कुछ लोग प्राण और कुछ छोग 
सबके कारणभूत ब्रह्म नाम से पुरकारते हैं ।॥” 
हमारा पूर्वोक्ति विवरण मनु भगवान्‌ के उक्त कथन से परिपुष्ट होता है और 

हमारे सद्ग्रन्थो में दिखाई पड़नेवाला विरोध आभास-मात्र है | वस्तुत , उनमे 
तात्त्विक दृष्टि से कोई भेद नही है, केवल नामो का भेद है । 


मरीचि और कश्यप 
सरीचि 


मरीचि ऋषि की उत्पत्ति से सम्बद्ध वृहद्देवता' की कथा सूर्येमण्डल-निरूपण 
में लिखी जा चुकी है । वहाँ हमने सकेत किया है कि यही कथा कुछ शब्दभेद 
से ब्रह्मपुराण/ और महाभारत के अनुशासनपरव्व के दानधर्मे-प्रकरण में मिलती है । 
महाभारत के अनुसार--- 

“वसिप्ठ ऋषि कहते है कि मैने पितामह ब्रह्मा से जो कथा सुनी है, वह 
तुमसे कहता हू--एक वार महादेव ने वरुण का रूप धारण किया और एक 
यज्ञ का आयोजन किया । उसमें सभी देवता एकत्र हुए और वे अग्नि के शरीर 
में प्रविष्ट हो गये । इसीलिए, कहा जाता है कि अग्नि ही सर्वदेवरूप है | वहाँ 
शिव ने अपने-आपको ही हवि वनाकर अग्नि में हवन किया ।* वे अपने रूप से 
यज्ञ की भी शोभा वढाते रहे | फिर, यज्ञ की पत्नी दीक्षा' भी वहाँ अपने रूप 
में उपस्थित हुई । उनके परम सौन्दर्य को देखकर ब्रह्मा का वी स्खलित 
हो गया । पृथ्वी के ऊपर जहाँ वीय गिरा, वहाँ के धूलिकणों को इकट्ठा कर 
पूषपा नाम के देवता ने अग्नि में हवन कर दिया । इसी से भृगु, अद्धिरा, अति, 
मरीचि, उनके पुत्र कव्यप आदि ऋषि प्रकट हुए । फिर क्‍या था, देवताओ में 
परस्पर झगड़ा होने छग्रा कि ये सब किसकी सनन्‍्तानें है ? वरुण का रुप धारण 
किये महादेव ने दावा किया कि यज्ञ मैने आरम्भ किया है, अत. इस अग्नि से 
उत्पन्न ये सभी ऋषि मेरी ही सन्‍्तान है । अग्नि ने कहा कि ये स्व मेरे ही 
घरीर से प्रकट हुए हूँ, अत में इनकी माँ हूँ, और ये सब मेरी सन्‍्ताने है । 
फिर, ब्रह्मा ने कहा कि मेरे वीय॑ के हवन से ये उत्पन्न हुए हैँ, इसलिए ये मेरी 
मन्‍्तानें है । इन देवताओं का ऐसा पारस्परिक विवाद देखकर उपस्थित अन्य 
देवताओं ने ब्रह्मा से कहा कि आप तो सवके उत्पादक हैं । ये इन्द्र, वरुण, 
अग्नि आदि सब तो आपके ही रूप हैँ, अत. आपको ऐसा विवाद नहीं करना 
चाहिए । एम प्रकार, जझ़ह्या को समझ्नाकर देवताओं ने भूगु के जिम्मे वरुण-- 
रुपघारी महादेव को सोप दिया, अत भून्‌ वारुणि! कहलाये । “अद्धिरा' 
नो अग्नि का पुत्र मान ब्िया गया । अत , उन्हें अग्नि का पुत्र कहा जाता हैं।” 

उपर्यीतत वैज्ञानिक क्चा ता तात्पर्य है कि सर्वजगतृव्यापी हिरण्यगर्म ब्रह्मा 
में मरीसि वी उत्तत्ति हुई | मण्उललो सी उत्पन्ति के प्रकस्ण में सूर्यमण्डल की 
पू कफ के मन्त मे पान ई कि पुरुष ने षो अपने-आप की प्रश्भु इनाया। दसका विवरण 

संट्टिनिरुषण में यथास्पान डिया जायगा !--४ै२ै० 
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उत्पत्ति का निरूपण करते हुए हमने कहा है कि भूगू अज्धिरा के सघर्प से अग्नि- 
तत्त्व उत्पन्न हुआ । इसी तत्त्व को ज्यौतिपशास्त्र मे केतु कहा जाता है और 
आधुनिक पादचात्य वैज्ञानिक इसे ही जगत की पूर्वावस्था कहकर नीहार' कहते है । 
वही अग्नितत्त्व हिरण्यगर्भ ब्रह्मा से उत्पन्न मरीचि' है । यही भूल तत्त्व 
भागे सांसारिक दशा में सूर्यंकिरण-रूप में आ जाता है । इसी कारण सुूर्यकिरणों 
का नाम मरीचि है और उन सूर्यकिरणो के सघ्षे से उत्पन्न होनेवाला जल, 
भी 'मरीचि' कहलछाने रूगा । इसीलिए, 'ऐतरेयब्राह्मण” मे चार प्रकार के जलो 
का निरूपण करते हुए दूसरे प्रकार के जलभाग को मरीचि कहा गया है । 
बजातव्य है कि इन मरीचियो के सघर्ष से जो जल उत्पन्न होता है और जब वह 
स्थूल रूप धारण कर पृथ्वी पर आता है, तब वही जरू गगा, यमुना आदि 
नदियों के नाम से व्यवहृत होता है । इसी कारण, पुराणों में यमुना को सूर्य- 
पुत्री! तथा गंगा को “विष्णुपदी' कहा गया है । स्मरण रहे कि सूर्य का एक नाम 
'विप्ण' भी है । अत', सूर्यरश्मियाँ विष्णुपद कहलाती है और इसी कारण सूर्य 
विष्णु और ब्रह्म सहस्नपाद कहलाते है । यह वात तो प्रसिद्ध है कि गया की 
उत्पत्ति विष्णु के पैर से हुई है, जिसमे यही रहस्य छिपा है छोक में मरीचि 
नाम किरणो की ही प्रसिद्धि है और यह द्रव्य भी अनन्त किरणोवाला होता है। 
मनु ने भी इसे सहलाशु कहा है। इसलिए, मरीचि नाम कहना इसका युक्‍क्ति- 
युक्त है । किन्तु, यह एक विवादास्पद विषय है कि मनुस्मृति में पहले 'नीहार' 
की उत्पत्ति कही गईं है और उसी में सूर्यमण्डल-रूप ब्रह्मा की उत्पत्ति बतलाई 
गईं है और यहाँ ब्रह्मा से मरीचि, मरीचि से कश्यप और तब कश्यप से सूर्य 
की उत्पत्ति कही जायगी । इस विवरण के अनुसार तो सूर्यरूप ब्रह्मा' मरीचि 
के पौत्र होते है और मनुस्मृति के अनुसार सूर्य ही ब्रह्मा के रूप है, किन्तु वात 
यहाँ यह है कि तत्त्वों में इस प्रकार के सम्बन्ध को विरुद्ध नही समझा जाता ! 
यह बात आगे दक्ष के निरूपण मे प्रश्नोत्तर द्वारा स्पप्ट की जायग्री । वास्तव 
में, सम्पूर्ण जगत्‌ का उत्पादक और व्यापक जो एक प्राणतत्त्व है, उसमें अग्नि, 
वायु और जरू सभी सम्मिल्ति रहते है । अर्थात्‌, इन सभी देवताओ का सम्मिलित 
रूप में ही वह प्राणतत््व कहलाता है । वह अग्निमय होने के कारण “विराट 
और “<विष्णु' शब्द से भी अभिहित है । वायुमय होने के कारण ब्रह्मा या हिरण्य- 
गर्भ भी कहलाता है और इन्द्रभय होने के कारण उसी का सर्वज्ञ” और 'शिव' 
नाम भी है । इसी आधार पर कहा जाता है-- 
एकमूत्तिस्त्रयो देवा ब्रह्मविष्णुसहेश्वरा: । 
अर्थात्‌, ब्रह्मा, विष्णु और शिव मिलकर एक मूत्ति है तथा एक ही मूत्ति के 
ये भिन्न-भिन्न नाम है । इस प्रकार ये तीनो ही नित्य तत्त्व हूँ । अपने-अपने 
कार्य-सम्पादन के लिए कही भी इनका भ्रादुर्भाव हो जाता है । इसके पहले 
ब्रह्मा के भिन्न-भिन्न रूपो का समाधान किया गया है और मनुस्मृति के श्छोको की, 
दूसरे प्रकार की व्याख्या को भी स्पष्ट किया जा चुका है । श्रुतियो मे इस प्रकार के 


पृशद पुराण-परिशीलन 


परस्पर कार्य-कारणभाव अनेक स्थानों में देखे जाते हूँ । पुराणों में भी तीन 
प्रकार के वंश प्राप्त होते है-- 


१ तत्वों का परस्पर जन्मरूप वण, 

२. शरोर के अन्त करण आदि का परस्पर जन्य-जनकभाव-हूप वश और 

३. मनुष्यों में परस्पर उत्पत्ति-हूप व । 

यहाँ तत्त्वों के वश में और आध्यात्मिक वश में ऐसी णका नही होनी 
चाहिए । तिैत्तिरीय उपनिपद” में आकाग से वायु, वायु से अग्ति, अग्नि से 
जल और जल से पृथ्वी की उत्पत्ति कही गईं है । इस क्रम मे जल से पृथ्वी 
की उत्पत्ति बताई गई है, किन्तु कस्विद्‌ गर्भ दक्न आपः इत्यादि श्रुति में 
अग्नि को जल के गर्भ से उत्पन्न बतढकाया गया है । फिर, बृहदारण्यक- 
उपनिपद्‌' के प्रथमाध्याय के द्वितीय ब्राह्मण मे कहा गया है कि अशनाया (बल) से 
अर्क द्वारा पहले जल की उत्पत्ति हुई। फिर, जब जरू का ऊपरी भाग इकट्ठा 
होकर जमा, तब वही पृथ्वी वन गया । पुन. तप और श्रम से पृथ्वी का 
जो रस निकला, वहीं अग्नि कहछाया | इस प्रकार, जन्य-जनक-भाव में वडा अन्तर 
मिलता है । इसके पूर्व हमने 'महाभारत' की एक आखझ्यायिका लिखी है । 
उसमें भी अग्नि को सब देवताओं का रूप होना, तथा शिव का वरुण-रूप 
होना लिखा गया है और तदनुसार देवताओं का परस्पर मिश्रण बतलाया गया है। 
लोक में भी पदार्थों को हम इस रूप में देखते है । उदाहरण के लिए, मिट्टी से 
जो दीवार बनाई जाती है, कभी मिट्टी की आवश्यकता होने पर उसी दीवार से 
फोडकर हम मिट्टी निकाल लेते है। सूत से कपड़ा बनता है और कपड़े से रूमारू 
आदि बना लिये जाते हूँ; किन्तु सभी धागे की आवच्यकता होने पर रूमारू, 
कोट आदि वस्नुओ से भी हम धागा निकाछा करते हैं । इस प्रकार, परस्पर 
जन्य-जनकभाव के कारण सूथध्म तत्त्व-हप देवताओं में भी ऐसा विरोधाभास दिखाई 
पड़ता है; किन्तु वास्तविक विरोध द्वीता नही है | 


कश्यप 

मरीचि-रूप प्राण ही जब आगे सृष्टि करने के लिए कूर्म (कछुए) आकार 

में प्रकट होता है, तव उसी का नाम “कथ्यप” पद जाता है । कण्यप नाम उस 
ऋषिकूप प्राण का भी प्रसिद्ध हैं और छूर्म नाम एक जन्तु का भी है । ब्राह्मण- 
भाग में दोनो प्रकार की बाते कही गई है । एक जगह कहा गया है कि प्राण- 
रूप ऋषि का ही नाम पहले कबथ्यप हुआ था । उसके सादृष्य के कारण कछुए' 
यार सलाम भा व्ब्यप हो गया । उिन्‍ने दगरी जगह मिलता है कि पहले कछए 
का ही नाम झूम या वदयप प्रसिद्ध हुआ, फिर उसके आकृति-सादृब्य के कारण 
प्राभमध ऋषि को भी कब्यय कटा जाने छगा । इसका तात्पर्य है कि कछुए 
दी भाग मठोर और दृट होता है और नीचे का भाग फौसल । साथ 

ही, कर झब साहे, जारते जगो को समेद्ार अपने शरीर के भीतर छिपा लेता है 
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साथ ही वह जब चाहे फैला भी सकता है । उसी भ्रकार, उस प्राणरूप ऋषि 
का भी ऊपरी भाग कठोर और दृढ है तथा निम्न भाग कोमहू एवं बिखरा-सा है। 
उससे पृथ्वी बनती है एवं वह प्राण जब चाहे, प्रजा का फंलछाव कर देता है 
और समय पर सबको अपने भीतर समेट भी लेता है । पुराणों में अधिक वर्णन 
यही मिलता है कि कव्यप से ही सारी प्रजा की उत्पत्ति हुई | इसलिए, सब 
प्रजाओ को काश्यपी ही कहा जाता है । वेद के ब्राह्मणभाग में यह व्युत्पत्ति 
मिलती हैं कि कश्यक' से ही वर्णे-विपर्यय होकर कश्यप बना है । कद्यप' 
का अर्थ है द्रप्ठा, अर्थात्‌ देखनेवाला। जिस प्राणी को ऋषि लोग देखते थे, उनके 
अभिमुख होने के कारण ऐसा समझा जाता है कि वह प्राण भी उन्हें देख रहा है। 
तदनसार, सूर्य के मन्त्रो में लिखा गया--देवो याति भुवनानि पश्यन्‌ । 
अर्थात्‌, सूर्यदेव सब भुवनो को देखते हुए चल रहे है । इसका तात्पर्य हुआ 
कि उस सूर्य का उत्पादक प्राण भी सब जगत्‌ का द्रष्ठा है । उसी के लिए 
'कव्यक' जब्द का व्यवहार हुआ है। वही 'कइ्यक' वर्णों के विपरयय से कश्यप 
रूप हुआ और आक्ृति-सादृष्य से वह 'कछुए' में प्रयुक्त हो गया । 

इस कण्यप! का ऐसा भी विवरण ब्राह्मणग्रन्थो में है कि इस प्राण से 
तीन रस --दधि, मधु और घृत उत्पन्न होते हैं और इन तीन रसो का सम्मिलित 
भाग ही कश्यप कहलाता है । ससार की सभी वस्तुओ के उत्पादक ये ही 
तीन रस माने जाते हैं । इसी कारण, कब्यप' से सभी प्राणी बने । ये तीन 
रस ही तीनो लोको के रूप में हैँ । पहला रस मधु” य्युलोक, अर्थात्‌ सूर्यमण्डला- 
घिष्ठित छोक का रस है । यह बात उपनिषदों में मधुविद्या' नाम से वडी 
गम्भीर विद्या के रूप में बतलाई गई है। यह द्युलोक ही सधुरस का उत्पादक है। 
यह अन्य पदार्थों में व्यापक होता हुआ मिठास के रूप में हमारे अनुभव 
में आया करता है। इसी का अन्तिम परिणाम सातवाँ धातु शुक्र' हुआ करता है, 
जिससे सब प्राणियो की उत्पत्ति देखी जाती है । 

दूसरा रस धघृत” नाम से प्रसिद्ध है, जिससे प्राणियों के शरीर मे कफ, 
इलेण्मा, रुधिर आदि चिकने तत्त्व उत्पन्न होते है। यह मध्यलोक, भर्थात्‌ अन्तरिक्ष 
का रस है | 

तीसरा रस दधि' है । यह सभी वस्तुओं में ठोसपन पैदा करता है । 
इसी से प्राणियों के शरीर में अस्थि, मास, चर्म आदि बना करते है । इस प्रकार, 
ये तीन रस ही सभी प्राणियों के शरीर के उत्पादक है । व्यापक दृष्टि से देखने 
पर जड वस्तुओं में भी इनकी व्यापकता प्रतीत होती है। 

सब जगत्‌ का उत्पादक अपू“-तत््व है, जिसका विवरण परमेष्ठिमण्डल 
की उत्पत्ति में पहले ही दिया गया है । उसी “अपू“तत्त्व में उपर्युक्त ये तीनो 
रस व्याप्त है और इन तीनो रसो का भी मुख्य उत्पादक चौथा “अमृत' 
रस है । इस अमृत की सोम, वायू और आपू नाम की तीन अवस्थाओं का 
वर्णन पहले किया गया है । इस सम्पूर्ण विवरण का तात्पर्य हुआ कि अपू-तत्त्व 
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में व्याप्त रहनेंवाले दधि, मधु और घृत नाम के तीनों रस -कद्यप-प्राण' से 
उत्पन्न हैं और उनसे ही हमारी त्रिकोकी तथा उस त्रिछोंकी में रहनेवाले 
प्राणियों के शरीर आदि बने है । इस कव्यर्प का स्पष्ट दर्शन हमे उस समय 
होता है, जिस समय हम चारो ओर से खुले हुए किसी स्थान में खडे होकर अपनी 
द॒ष्टि चारों ओर फैलाते हैं । उस समय हमें प्रतीत होता है कि कुछ दूर पर 
पथ्वी और आकाञ दोनो मिले हुए हैं और उन दोनों के मेल से एक गोला-सा 
बना हुआ है। यह दृश्य सूक्ष्म प्राणों के परस्पर मेल के कारण ही हुआ करता है। 
इस वात को भी हमने पृथ्वी-मण्डल के उत्पत्ति-प्रकरण में कहा है कि वही 
हमारी त्रिकोकी हैं | उसका जो भाग ऊपर उठा प्रतीत होता है, वह द्युलोक, 
नीचे का भाग पृथ्वीलोक और दोनों के बीच का भाग अन्तरिक्ष कहलाता है । 
यही त्रिछोकी में व्याप्त कब्यप का साक्षात्‌ दर्शन है | वह कछुए के आकार में 
प्रतीत होता है, इसलिए उसे 'कद्यप” कहा जाता है । इसी वात को इस तरह 
भी कहा जाता हैं कि हम उसे देखते हैं और फिर इसको उल्टे रूप में भी कहा 
जाता है कि वह हमे देख रहा है। अत , 'कव्यका से 'कण्यप' बना ऐसा कहना 
भी अयुकत नही है । 
ब्राह्मणप्रन्यों में कई जगह सूर्य को ही “कश्यप” कहा गया है, क्योंकि सू्े 
से ही चराचर प्राणियो की उत्पत्ति है | ऐसी अवस्था में कश्यप से सूर्य की 
उत्पत्ति माननेवाले पुराणों का आगय छगाना होगा कि भिन्न-भिन्न महीनों में 
सूर्य के भिन्न-भिन्न रूप के रस पृथ्वी पर जाते रहते हैं। इन्ही के कारण छह 
ऋतुएँ हुआ करती हूँ । ये ही वारह आदित्य कहलाते है और ये पृर्वॉबत तीनो 
रसो से ही बना करते हैं। इसलिए, इन्हें तीन रसरूप कव्यप' का पुत्र कहा 
जाता है और इस प्रकार वारह आादित्य कच्यप के पुत्र कहरूाते है । इस तरह 
प्राषहप मरीचि और उससे उत्पन्न प्राणएरप कबच्यप का इतना ही सक्षिप्त 
विवरण है । 
प्राणह्प सरीक्षि और कबव्यप का प्रथम दर्शन (आविप्कार) जिन्होंने किया. 
वे मनृप्य-्त्प ऋषि भी मरीचि और कण्यप के नाम से प्रसिद्ध हुए । मनुप्यन्तप 
ऋषियों के नाम दो प्रकार से मिलते है-- 
पहड़े प्रकार के ऋषि वे है, जिन्‍्होने प्राणो को देखा, उन प्राणो के नाम से ही उन 
ऋषियों ठी भी प्रसिद्धि हुई । ये नाम उनके यनोनास है; क्योंकि इन्होंने उन 
प्रायो का आव्प्किर किया था । उन मूल प्राणों का मूल विवरण उन्होंने अपने 
रने हुए बेदसहिला के भसन्‍्त्रो में किया हैं | दूसदे प्रकार के वे ऋषि है, जिनके 
स्पक्रिगत नास थे । वे किसी-क्सी ऋषि के वश ब्राह्मण आदि में मित्ते है, 


मरीचि और कश्यप १६१ 


जगह लोप भी मान लिया है । इससे भी यही सिद्ध होता है कि ऋषियों के 
मूल नाम ही उनकी परम्परा में चलते थे । इसीलिए, पुराणों में वंशधरो के 
भी ये ही नाम देखकर बहुत लोग भ्रम में पड जाते है कि एक ही मनुष्य इतने 
काल तक जीवित कैसे रहा ? इसी उलझन में पडकर कई विदेशी और स्वदेशी 
विद्वानों ने पुराण के इतिहास को अप्रामाणिक समझ लिया । किन्तु, यह सब 
पुराणों की शैली और तथ्य को नहीं समझने के कारण ही हुआ है । 


मनुष्य-हप मरीचि और कश्यप का स्थान कहाँ था, इसका वर्णन प्रायः 
नही मिलता; किल्तु इसके ऐतिहासिक अन्वेषण से यही सिद्ध होता है कि ये 
स्वर्गंलोक के ही निवासी थे । प्राचीन काछ के ऋषियों ने हमारी इस भूमि पर 
. ही मरत्त्यें स्व, पाताछ आदि की स्थिति मानी थी । इसका कुछ वर्णन हमने 
अपनी पुस्तक 'वैदिक विज्ञान और भारतीय संस्क्ृति' में किया है । इरावदी नदी 
के उद्गमस्थान 'सर्पणावत्‌” पर्वत से उत्तर का भाग स्वरगं-रूप माना गया था। 
कश्यप के आश्रम का वर्णन वायुपुराण (पू० अ० ३७) में मिलता है कि 
पवैकंकः और 'मणिशैल” के बीच इनका आश्रम था । उसकी रमणीयता 
का वर्णन वहाँ विस्तार से प्राप्त होता है । यह पर्वत धामीर-प्रदेश” से कुछ 
पूर्भाग में था, यह बात विद्यावाचस्पति श्रीमधुसूदन ओझा ने अपने 'महवि- 
कुलवैभव' ग्रन्थ में कही है | इन मनुष्य-हप ऋषियो को ब्रह्मा ने सब देशो 
में धर्मश्रचाराथ नियुक्त किया था और अपना पुत्र मान लिया था | इसी 
कारण, पुराणों में इन्हें ब्रह्मा का मानसपुत्र कहा गया है । 


मनुष्यों मे जिस प्रकार इन्द्रादि मुख्य देवता स्वर्गलोक के स्वामी माने गये, उसी 
प्रकार ब्रह्म नाम से भी एक सुप्रतिष्ठित और प्रसिद्ध विद्ान्‌ माने गये । उन्हें 
सभी लोग पूज्य और सबका नेता मानते थे । सभी देक्षों में धर्म-अचार और 
धर्मं-रक्षा करना इनका मुख्य कर्त्तव्य था । उस मनुष्यन्ल्प त्ह्मा ने ही इन 
. ऋषियों को' धर्म-प्रचार के लिए अपना पुत्र माना । उनके अपने पुत्र तो इन 
ऋषियों से पृथक्‌ थे | उनका भी विवरण बाह्मग, उपनिषद्‌ आदि प्न्‍्थों मे 
प्राप्त है । यह प्रसंगागत विषय इसलिए यहाँ लिखा गया, जिससे नामों की 
एकरूपता देखकर पाठक भ्रम में न पडें । अस्तु; यहाँ सृष्टि-अकरण में प्राग- 
रूप ऋषियों का ही विवरण चल रहा है, आगे प्राणहप ऋषियों का करमागत 
वर्णन किया जायगा । * 

सबके उत्पादक मूल प्राणरूप होने के कारण 'कश्यप' को श्रुतियों और पुराणों 
मे ऋषि नाम से पुकारा गया हैं । आगे दक्ष के प्रकरण में कहा जायगा कि 
दक्ष ने इन्ही कश्यप को तेरह कन्याएँ ब्याही थी, जिनकी सन्तान के रूप से सारा 
जगत्‌ बना । उन तेरहो में कद्यप की प्रमुख पत्नियाँ दो थी, जिनका नाम 
दिति और अदिति था ! 
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 दिति और अदिति 


बैदिक प्रक्रिपरा मे सवका आदिभूत एक सवृत्सर माना गया है | सम्पूर्ण 
प्रजा का उत्पादक और सारी सृष्टि को अपने शरीर में रखने के कारण इसका 
नाम प्रजाति है, जिसका व्यवहार ब्राह्मण-प्रन्यो में मिलता है । इस सवत्सर 
प्राण के दो भाग है--अ्रकाशमय भाग और अन्धकारमय भाग । इनमे प्रकाशमय 
भाग को 'अदिति' और अन्धकारमय भाग को 'दिति' नाम से पुराणों में कहा 
गया है | 'दिति' और “अदिति'--दोनो शब्द दो अवखण्डने धातु से सिद्ध होते है । 
इसके अनुसार 'दित्ति' शब्द का अर्थ होता है--खण्डित भाग और “अदिति' शब्द 
का अर्थ है--अखण्डित भाग । जहाँ प्रकाभ खण्डित न हो, अर्थात्‌ पूर्णरूप से 
व्याप्त रहे, उस भाग को “अदिति' कहते हैं और जहाँ प्रकाश खण्डित हो जाय, 
अर्थात्‌ अन्धकार से दवा दिया जाय, उस भाग को पौराणिक परिभापा में 'दिति' 
कहा जाता है । पूर्व में जिस 'कश्यप' प्राण का विवेचन किया गया है, उसी 
को यहाँ संवत्सर प्रजाति माना गया है | इसका प्रकाशमय और अन्धकारमय दोनो 
भागो से सम्बन्ध होता है, इसीलिए 'दिति” और “अदिति' को कश्यप की पत्नी 
साना गया है । उसमें प्रकाशमय भाग से देवता और अन्धकारमय भाग से 
असुर उत्पन्न होते हैं । प्रकाश कौर अन्धकार का प्रहृत्या विरोध है, इसी कारण 
देवता और अमुरो का वैर स्वाभाविक है । कभी प्रकाश अन्धकार को और कभी 


अन्धकार प्रकाश को दवाता रहता है और इस भ्रकार दोनों का परस्पर युद्ध 
चलता रहता है । 


वेद और पुराणों में कई इतिहास ऐसे होते है, जिनके आध्यात्मिक , आधि- 
देविक और बाधिमौतिक--तीनो प्रकार के अर्थ लगाये जाते है । देवासुरो का 
संप्राम भी ऐसा ही विषय है । इसका आध्यात्मिक तात्पर्य उपनिषदो के भाष्य 
में श्रीथकराकार्य ने बताया है कि मन में उत्तम कार्य करने की जो वृत्तियाँ 
हुआ करती हैं, वे ही और बुरे कर्म (हिसा, कपट आदि) करने की जो 
वृत्तियाँ पैदा हुआ करती हूँ, वे असुर' हैँ | इनका भी परस्पर सघर्षरूप युद्ध 
निरन्तर हुआ करना है । जब अच्छे कर्म (तप, दान, देवता-आराधन आदि) 
फरने की भावनाएँ चित्त में वास्वार उठती रहें, तव समझना चाहिए कि 
देववाफों की विजय है और जब हिसा, छल आदि बरी भावनाएँ बार-बार उठें 
तब समझनः चाहिए कि असुरो वी विजय हुई है और देव दव गये है । यह देवासर- 

संगम का जाध्यात्मित तात्पर्य. आ और अन्यकार तथा प्रकाश के पारस्परिक 
संघ का पात्र संग्राम या आधिदेविक रूस है | इसी प्रकार, हिमालय के उत्तर 
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भाग में रहनेवाले शरीरधारी, देवता और असीरिया (अफ्रीका) आदि स्थानों 
में रहनेवाले असुर' कहलाते थे । इन दोनो प्रकार के शरीरधारियो के भी 
अनेक सग्राम हुए हैँ । इतिहास-पुराणो में इनका मिलनेवाला वर्णन इस सग्राम 
का आधिभोतिक रूप है । यहाँ हमारा तात्पयें है कि हमारे पूर्वोक्त वर्णन से 
यह न समझे कि कोई शरीरधोरी देवता या असुर नाम के प्राणी थे ही नहीं 
अथवा उनका कोई संग्राम हुआ ही नहीं । इन काल्पनिक रूपको के कारण 
बहुत-से योरोपीय विद्वानों ने, पुराणों की विवेचना मे, ऐसा ही धोखा खाया है । 
किसी एक आध्यात्मिक या आधिदेविक विषय पर ही उन्होने पुराण का तात्पर्य 
लगा लिया और युद्ध आदि कथाओ को कल्पित कह डाला । ऐसा भ्रम न हो, 
अत: हमें इसे स्पष्ट करना पड़ा । 

श्रुति-पुराणो में ऋषि, देवता आदि तीन प्रकार के माने गये हे ।! यह हमने 
कहा है कि संवत्सर-प्राणमण्डल का प्रकाश-भाग अदिति” है और अन्धकार-भाग 
'दिति! । अदिति और दिति का प्रत्यक्ष हमें निरन्तर दिन और रात के 
रूप में होता है । जगत्‌ में सूर्यमण्डल की उत्पत्ति के अनन्तर हमारी पृथ्वी आधे 
समय सूर्य के सम्मुख रहती है, वही हमारा दिन अदिति-रूप है। फिर, अब आधे 
समय तक सूर्य का आवरण होता है और प्रकाश हमारी पृथ्वी पर नही पहुँच 
पाता, तव वह काल दिति-रूप रात्रि” कहा जाता है। अन्धकार और प्रकाश 
में रहनेवालें छोक और उनमे अवस्थित प्राणियो को भी अदिति' शब्द से 
श्रुतियों में अभिहित किया गया है। अदिति” की व्यापकता निम्नलिखित मन्त्र _ 
में स्पप्ट है--- 

अदितिदयोंरदितिरन्तरिक्षमदितिर्माता स पिता स पुत्रः। 
विश्वेदेवा अदितिः पथ्चजना अदितिर्जातमदितिर्ज नित्वम्‌ ॥। 


अर्थात्‌ “स्वर्गलोक, अन्तरिक्षकोक यह सब अदिति है । अदिति ही माता है, 
वही पिता है, वही पुत्र है। सब देवता भी अदिति-रूप ही है। देव-असुर आदि 
पञ्चजन भी अदिति है। ससार मे जो उत्पन्न हुआ और होगा, वे सभी अदिति है ।” 
इसका तात्पयें है कि प्रकाशमण्डल से सबका ही सम्बन्ध है । यदि वे 
पदार्थ प्रकाशमण्डल में न होते, तो हम उन्हें जान ही कैसे पाते। इस प्रकार, 
श्रुतियों में अदिति” के अनेक रूप माने गये है; किन्तु पुराण-अक्रिया मे उनका 
उपयोग न होने के कारण यहाँ उनका विस्तार अनावश्यक है। अन्य कश्यप-पत्नियो 
का निरूपण दक्ष के विवरण में आगे किया जायगा । 


१. दे० वैदिक विशान और भारतीय संस्कृति, पृ० १६३ । 


वसिष्ठ का निरूपण 


वस्तिष्ठ ऋषि का वर्णन श्रुति और पुराणों में अनेक प्रकार से प्राप्त होता है । 
विष्णुपुराण में नौ ऋषियो! में वस्िष्ठ को ऊर्जा नाम की पतली ब्रह्मा ने 
दी । यह अध्यात्म (अपने छारीर में रहनेवाले) में वसिप्ठ का वर्णन है । 
मनुप्यो के गरीर में एक 'ओज' नाम का तत्त्व है, भायुर्वेद के अनुसार शरीर में 
णुक्र नाम के धातु के अनन्तर यह उत्पन्न होता है । इसी का दूसरा नाम 
साहस' है। पुराणों मे इसी को ऊर्जा कहते हैं । यह ऊर्जा जिसकी पत्नी (सह- 
चारिणी) है, प्राण की वही अवस्था वसिष्ठ कही जाती है । श्रुति में भी यज्ञ 
के प्रकरण में अन्न और प्राण के मध्य की अवस्था इसे बताया गया है । अन्न 
से ऊर्क! बनता है और ऊर्क से प्राण । इसकी विपरीत पफ्रक्रिया में प्राण पहले 
'ऊर्क' या कर्जा' के रूप में आता है और ऊर्जा अन्न का रूप धारण कर लेती है। 
प्राय, उ्क और अन्न का पारस्परिक परिवत्तेन ही यज्ञ! कहा जाता है । 
यह वर्णन जतपथ आदि श्रुतियों में कई जगह प्राप्त होता है। यही आध्यात्मिक, 
अर्थात्‌ जरीर में रहनेवाला प्राणविद्येष वसिष्ठ है । 


आधिदेविक वसिष्ठ का विवरण श्रुति के मन्त्रभाग में ही किया ग्रया है । 
मन्त्र इस प्रकार है--- 


उतासि मैत्नावरणो वसिष्ठोवेश्यां ब्रह्मनू मनसो5धिजातः । 
द्रप्सं स्कम्म॑ ब्रह्मणा देव्येन विश्वेदेवाः पुष्करे त्वा आददन्त ॥॥ 
(ऋ० स० ७॥३३॥११) 


इस मन्त्र के द्वप्टा ऋषि वसिप्ठ के पुत्र है । वें मनुप्य-हूप वसिप्ठ आधि- 
दैविक तारात्प या आ्राणर्प वसिप्ठ को सम्बोधित करके कहते है--- 


१. शभ्ृथु पुरुसूय पुल ऋनुमप्निरस तथा। 

मरीयि दर्ष्मशि च वस्ति.्ठ सेव मानसान्‌ ॥ 

“--विष्णुप्राण, ध५। 

२. झथाति सत्यथ सम्मूति- स्टूति' प्ीतिः क्षमा तथा । 

पसन्‍तपिश्यानदया थे ऊर्जा रवादा स्वधा तथा।॥ 

मूगु्मयी! मरीविदय तथा चैवाप्निश गुनिः। 

धुल्साय- पुएददपेव आतुइचर्पिवररनथा ॥ 

घप्रिलही बद्िश्य पिवररण  यथाक्मन्‌ । 

अ्यात्यापा जगृहुः कन्या मुनयों मुनिसत्तम ॥ 

>|॑विष्युपुराण; अ० ७, इलो० २५ से २७॥ 
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“हे ब्रह्मन्‌ वसिष्ठ ! उर्वशी के सन में इच्छा हुई कि यह मेरा पुत्र हो, 
अतः उर्वशी को देखकर मित्रावरुण का वीर्य स्खलित हो गया । उससे उर्वशी 
नाम की अप्सरा में तुम्हारी उत्पत्ति हुई। इस प्रकार, उत्पन्न हुए तुमको ब्रह्मा ने 
समस्त वेदराशि से युक्त किया और पुष्करक्षेत्र में सब देवताओं ने धारण 
किया ।” 


इस कथा का विवरण शौनक ने अपने वृहद्देवता' ग्रन्थ (५।१४६-१५५) में इस प्रकार 
किया है--“सूर्य देवता के यज्ञ में मित्र और वरुण नामक देवता उपस्थित थे। उसी 
यज्ञ में उवंशी नाम की अप्सरा आई । उस अप्सरा का रूप देखकर मित्रावरुण 
देवताओ का वीये स्खलित हो गया । वे देवताओ के अमोध वीर्य होने के कारण 
उस वीयें से मत्स्य, वसिष्ठः और अग्रत्स्य नाम के तीन ऋषि उत्पन्न हुए । 
वीयें जल, स्थकू और यज्ञ-स्थित वबसतिवरि' के कुम्भ में तीन प्रकार से गिरा । 
तव स्थछ-वीय से वसिष्ठ ऋषि पैदा हुए, जलू-वीये से मत्स्य ऋषि और कुम्भ 
में गिरे वीर्य से अगत्स्य ऋषि पैदा हुए । कुम्भ एक प्रकार का परिमाण (माप) 
होता है, जिसे संस्कृत-भाषा में मान! कहा जाता है | इसी कारण, कुम्भ के 
सम्बन्ध में ये तीनो ऋषि 'मान्य' नाम से अभिहित किये गये है । इस प्रकार, 
वैज्ञानिक अश का कथा-रूप में यह वर्णन है। इसका वैज्ञानिक भाव इस 
प्रकार है-- 


सूर्य भगवान्‌ जबतक आकाश के पूर्व भाग में दिखाई देते है, तबतक वे 
'मित्र' नाम से कहे जाते हैं । मित्र शब्द की व्युत्पत्ति ज्मिमिदा स्नेहने 
धातु से सिद्ध होती है । स्नेहन, अर्थात्‌ चिकनापन उत्पन्न करनेवाला । पूर्व दिशा 
मे जबतक सूर्य रहते है, तवतक उनका स्वरूप कोमरक-सा लछूगता है । फिर, 
मध्याह्ष के अनन्तर अस्ताचछ की ओर जाते हुए सूर्य वरुण” सज्ञक हो जाते है । 
ब्राह्मण-प्रन्थों में भी ऐसा विवरण है--- 


अहवें मित्र: रात्रिर्वदण: । 


अर्थात्‌, दिन ही मित्र है, रात्रि वरुण है। इसका भी तात्पयें है कि जबतक 
सूर्य मध्याह्न की ओर बढ़ता रहे, तबतक दिनभाग मानना चाहिए और मध्याह्ष 
के बाद पद्चिम की ओर बढ़ने पर ही रात्रि शब्द का व्यवहार आरम्भ हो 
जाता है । इसी कारण सन्ध्योपासन के समय, प्रात.सन्ध्या में, मित्र का 
उपस्थान किया जाता है और साय समय की सन्ध्या सें वरुण” का । पुर्वे और 
पश्चिम का विभाग करनेवाली आकाशमण्डल में उत्तर और दक्षिण में जो व्याप्त 
रेखा है, वही उर्वशी” नाम की अप्सरा कही जाती है । वह दविशा-रूप है और 
वैदिक परिभाषाओं में दिशाओ को ही अप्सरा-रूप कहा गया है । यह रेखा 
पूर्व-पश्चिम--दोनो ओर अपनी व्याप्ति रखती है, इस कारण इसे उर्वशी कहा 


जाता है । उवंशी शब्द की व्युत्पत्ति है--ज्व॑स्नोति', अर्थात्‌ बहुत प्रकार से 
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व्याप्त होनेवाली । पूर्व और पश्चिम--इन दोनो कपाछो के मध्य के भाग को 
कुम्भ कहा गया है । क्योकि, यह दोनों का परिच्छेद (विभाग) करता है । 
और, वीच में घर जैसा आकारवाला होता है, अत. इसकी कुम्भाकृति स्पष्ट है । 
उदय होता हुआ सूर्य सिहराशि पर माना जाता है । इसीलिए, ज्यौतिपश्ञास्त्र 
में सूर्य का मूल त्रिकोण सिंह को ही माना गया है और इस विचार से भी 
मध्याह्ककाल का सूर्य कुम्भराशि पर माना जायगा । अतः मध्यभाग को 
कुम्म कहा जाता है | उस मध्य में पूर्व और पश्चिम इन दोनो दिल्लाओं के 
सूर्य का रस (प्राण) व्याप्त रहता है और इसी मध्यभाग-स्थित “उर्वशी” में 
मित्र और वरुण का वीर्यपात कहा गया है । जिससे दक्षिण भाग में अगत्स्थ' 
तारे का जन्म हुआ । पुन. स्थलू-वीर्य से उत्तर भाग में वसिष्ठ नाम के 
नक्षत्र का और मध्यभाग में मत्स्य का जन्म हुआ । यद्यपि मत्स्य नाम का 
कोई तारा नहीं है। तथापि ज्यौतिषज्ञास्त्र के विपुवद्वृत्त के समीप, अर्थात्‌ 
सूर्य के भ्रमण-मार्ग के मध्यभाग के समीप एक जाम्बवत्स' नाम का नक्षत्र माना 
जाता है, जो “मत्स्य” का रूप है | उसी के समीप मे दो और छोटे-छोटे तारे है, 
वे यहां वसिष्ठ! और अगरत्स्थ' कहे गये हैँ । थे सुप्रसिद्ध वसिष्ठ और अगस्त्य 
तो उत्तर और दक्षिण में ही हैँ । हमने पहले ही कहा है कि उत्तर-स्थित 
सप्त्विमण्डल में चार तारे चतुष्कोण बनाते देखे जाते हैं और तीन उनके पास 
से लटकते दिखलाई पडते हैँ । इन तीनो के मध्यभाग का तारा वसिष्ठ” है । 
उसके पाइवेस्थित छोटा तारा अरुन्धती' कहलाता है, जिसे विवाह के समय 
वधू को दिखाने का विधान है । इस प्रकार की पुराणोद्धृत वैज्ञानिक कथाग्ो 
पर आधुनिक छोग अदलीऊकता की शका करते हैं, परन्तु उनका वास्तविक तत्त्व 
जब वेंद-ब्राह्मण की सहायता से स्पष्ट हो जाता है, तव उनकी छाकाएँ अपने- 
आप दूर हो जाती है । ऐसी अनेक कथाओ का वैज्ञानिक रहस्योद्घाटन हम 
प्रसगानुसार आगे करेंगे । 


वमिष्ठ को स्थल-भाग में गिरे हुए वीर्य से उत्पन्न माना गया है, इसका आशय यही है 
कि उत्तर भाग में भूमि अधिक विस्तृत है। दक्षिण की ओर का भाग समुद्र ने घेर लिया हे, 
अन भूमि का अभ थोडा ही रह गया। इसी आधिदेविक कथा से भूमि के उत्पादक 
बमिण्ठ-हप प्राण का भी सकेत मिल जाता हैं । पाँचों छोको का उत्पादन» 
क्रम बताने के प्रसग में हमने लिखा है कि फेन, मृत्स्ना, सिकता इत्यादि इन 
आाठ ल्‍गो द्वारा जल से भूमि की उत्पत्ति होती है । उसमें वायु और सूर्य की 
किरणों का व्यापार कारण बताया गया है । उन्ही सूर्यकिरणो के अन्तर्गत 
यनिष्ठ नाम का ऋषित्राण भी रहता है, जो जल में दुढता उत्पन्न कर भूमि की उत्पत्ति 
में महायक बनता है । मप्तपिमण्डल-रिथित वसिप्ठ तारे में इस शभ्राण की 
अधिरता होती है, अत. बट वरसिप्ठ नाम से पुकारा गया हैं । उस तारागत 
प्राय का हो परदियाम है कि उत्तर दिया में भूमि का विस्तार हूँ। ऐसा विवरण 
आधिदेविक यमिप्ठ का हुआ । आधिभोतिक वमिप्ठ के विवरण के छिए जानना 
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होगा कि उन्होने इन प्राणो को जानकर इसका आविष्कार किया और मन्‍्त्रो में 
अपने जाने हुए विज्ञानों को प्रकट किया, वे मनुष्य-हप वसिष्ठ आधिभौतिक 
वसिष्ठ हुँ | इनका भी वर्णन पुराणों में बहुधा प्राप्त होता है और उन पुराणों 
के वर्णनों में काल-भेद भी बहुत अधिक है । राजा हरिदृचन्द्र के समय उनके 
सत्य की परीक्षा करनेवाले एक वसिष्ठ भी पुराणों मे वणित है । राजा हरि- 
इचन्द्र सत्ययुगकालीन हैं, इसलिए वसिष्ठ भी सत्ययुग के ही माने जायेगे । 
फिर, त्रेतायुग में भगवान्‌ राम के समय भी राजा दशरथ के पुरोहित-रूप में 
भी वसिष्ठ का वर्णन मिलता है | इन दोनो के मध्यकाल में भी राजा दिलीप ने 
वसिष्ठ के ही आश्रम में जाकर गौ की सेवा की, जिसका विस्तृत वर्णन 
पुराणो के आधार पर महाकवि कालिदास ने अपने 'रघुवश' महाकाव्य में किया है । 
इन विभिन्नकालिक वसिष्ठो के सम्बन्ध में यही कहना होगा कि मूल 
वसिष्ठ के वश में जितने ऋषि पैदा होते गये, वे सभी पुराणों में वसिष्ठ नाम 
से वर्णित है । मन्त्रसहिताओ के मन्‍्त्रो का जिन्होंने दर्शन किया, अर्थात्‌ पूर्वोकत 
आध्यात्मिक और आधिदेविक वसिष्ठ का ज्ञान सबसे पहले जिनको हुआ, वे 
मूल वसिष्ठ थे और इसके पदचात्‌ बहुत कार तक इनके वशधर वसिष्ठ ही 
कहलाते रहे । बहुत काछ के अनन्तर इस परम्परा में परिवत्तेन हुआ, जब 
वसिष्ठ के पुत्र शक्ति और शक्ति के पुत्र पराशर नाम से विख्यात हुए । ये ही 
पराशर कलियुग के आरम्भ में भगवान्‌ व्यास के पिता थे । इन सब बातो की 
संगति तभी बैठ सकती है, जब वसिष्ठ नाम को क़ुलपरम्परागत माना जाय । 


मन्‍त्रो के द्रष्टा मूल वसिष्ठ का आश्रम कहाँ था, इसका ठीक निरचय नही 
होता । कई विद्वान्‌ इनका आश्रम स्वर्गलोक में मानते है; क्योकि वरुण के 
साथ इनकी मित्रता अनेक मन्‍्त्रो से सिद्ध होती है और वरुण तो स्वर्गेलोक के 
देवता प्रसिद्ध ही है । किन्तु, अन्य विद्वान्‌ ऐसा नही मानते । वे कहते है कि 
भूमिकोक, अर्थात्‌ भारतवर्ष में रहते हुए भी इनका स्वर्ग में गमनागमन था, 
इसलिए वरुण के साथ इनकी मित्रता थी । अधिकतर इनकी और इनके वशजों 
की कथाएँ भारतवर्ष से सम्बन्ध रखती है, अत इन्हे स्वर्ग का निवासी मानना 
युक्तियुक्त नही प्रतीत होता । 

राजस्थान-प्रदेश मे आबू पर्वेत के समीप भी कुछ लोग वसिष्ठ का आश्रम 
मानते है; किन्तु वह भी इनका किचित्कालिक निवास या तपस्या करने का 
स्थान हो सकता है । मन्त्रद्ृष्ठा ऋषि इस प्रकार की ऊसर भूमि में रहे हो, 
यह सम्भव नहीं हो सकता । कई विद्वान्‌ अपने अन्वेषण से ऐसा भी मानते है 
कि चन्द्रवश के आदि राजा महाराजा पुरूरवा के पौत्र और आयु के पुत्र महाराज 
नहुष का बाल्यकाल वसिष्ठ के आश्रम में बीता था और वही उनका छालन-पालन 
हुआ था । ऐसा वर्णन पुराणों में प्राप्त होता है । इसलिए, इनका आश्रम नहुष 
की राजधानी के पास ही कही होना चाहिए । नहुष की राजधानी प्रतिष्ठानपुर 
में थी और वह भ्रतिष्ठानपुर कहाँ था, यह भी एक अन्वेषण का विषय है । 
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विद्यावाचस्पति गुरुवर श्रीमघुसूदन ओझा के अनेक प्रमाणो से सिद्ध होता है कि 'प्रति- 
प्ठान वत्तमान ईरान के पञ्चगौर-प्रदेश के अन्तर्गत था। वही वसिप्ठ ऋषि का आश्रम 
भी माना जाना चाहिए । इससे बेंदमन्त्रों में वणित वरुण और वसिप्ठ की मित्रता की 
भी संगति हो जायगी; क्योंकि वहण का उपराज्य उसके समीप वाह्लीक' देण में 
ही था | श्रीविद्यावाचस्पतिंजी ने अपना मत 'महपिकुल्वैभव” नामक ग्रन्थ 
में प्रकट किया है कि सिन्धरु नदी, जो पहले सरस्वती नाम से प्रसिद्ध थी, के 
समीप ही उसके पूर्वभाग में मन्त्रद्वप्टा मूल वसिप्ठ का आश्रम था | नहुप 
की राजधानी प्रतिप्ठानपुर भी उसी भ्रान्त में थी | यह नहुप महाराज के कुल- 
ऋमागत पुरोहित थे, इसी कारण वाल्यकाल में इनके आश्रम में नहुप का छाछून- 
पालन सम्भव है | फिर, समीपस्थ वाह्वलीक' देश, जिनका उपराज्य था, के 
वरुण के साथ वसिष्ठ की मैत्री भी सुसंगत हो जाती है । पुज्य ओोझाजी ने 
अपनी इन स्थापनाओं को अनेक वेदमन्त्रों के आधार पर सिद्ध किया है। 


हि कं“ रब व क४ बाबा धार उएघभ४॥४७७७७७७७रा 
१, इऋु० छू छा्ड४ा55 १ 


पुलस्त्य ओर पुलह 


पुलस्त्य और पुलह का केवल आध्यात्मिक वर्णन ही विष्णुपुराण (अ० १०) 
और वायुपुराण (पू० अ० २८) मे प्राप्त होता है । कथा के अनुसार पुलस्त्य 
की स्त्री प्रीति में दत्तालि नाम का पुत्र उत्पन्न हुआ । वही दत्तालि स्वायम्भुव 
मन्वन्तर में अगत्स्य नाम से प्रादुर्भूत हुआ । पुलस्त्य और पुलह आधिभौतिक 
रूप का वर्णन 'वाल्मीकिरामायण में मिलता है, जिसके अनुसार पुलस्त्य 
के पुत्र विश्ववा और विश्रवा के पुत्र रावण, कुम्भकर्ण आदि थे । पुलह की स्त्री 
क्षमा में कर्देम, उवेरीयान और सहिष्णु नाम के पुत्र उत्पन्न हुए । श्रीभागवत 
(स्क० ३, अ० १२, इलोक २३) में ब्रह्मा के अंगों से ऋषियो की उत्पत्ति का 
वर्णन है । वहाँ नाभि से पुलह की और कर्ण (कान) से पुलस्त्य की उत्पत्ति 
बताई गई है । यह भी इनका आध्यात्मिक रूप ही हो सकता है । क्षमा” का 
सम्बन्ध हृदय अथवा नाभि से ही है और '्रीति' का सम्बन्ध कर्ण से । इस 
आधार पर माना जा सकता है कि पहले किसी के गुणों का श्रवण करके ही 
प्रीति! उत्पन्न होती है । 

विष्णुपुराण में ऋतु” नाम के ऋषि की स्त्री सनन्‍्तति” मानी गईं है, जिससे 
बालखिल्य” ऋषि उत्पन्न हुए । बालखिल्य अंगुष्ठमात्र रूप में सूर्यमण्डल के 
चारों ओर घूमा करते है । उस कऋ्रतु ऋषि की उत्मत्ति भी भागवत मे ब्रह्मा 
के हाय से मानी गई है ।' ऋतु” यज्ञ को ही कहते है और यज्ञ हाथो से ही 
किया जाता है । यज्ञ के ह्वारा ही सनन्‍्तति” (प्रजा) की उत्पत्ति होती है। 
इसलिए, सनन्‍्तति को कतु” की सहचारिणी बताया गया है और यज्ञ का फल सूर्य- 
मण्डल की प्राप्ति माना जाता है। इसी तत्त्व की ओर संकेत करने के लिए सुर्यमण्डल 

के आसपास घूमनेवाले बालखिल्य को सन्तति' का पुत्र कहा गया है। अंगुष्ठमात्र पद से 
सूक्ष्म शरीर का सकेत है । यज्ञ द्वारा सूर्यमण्डल में गति सुक्ष्मशरीर से ही 
होती है, इसलिए सूर्यमण्डल के चारो तरफ विचरनेवालो को अगुष्ठमात्र 


कहा गया । 


१. क्रतोश्च सनन्‍्ततिभायों वारऊुखिल्यानसयत ( १०११) । 
२० ओ्रीमद्भागवत्तपुराण, स्कन्ध ३, अ० १२, इलो० २३ | 


२२ 


नारद 


हमने पहले कहा है कि श्रीमागवत में नौ आदिऋषियो के भ्रतिरिक्त दशम ऋषि 
नारद का भी उल्लेख है । वहाँ नारद के तीनो ही रूपो का वर्णन उपलब्ध होता है! 
लोक में नारद को कलहकारी माना जाता है और उनका आध्यात्मिक रूप है । 
इस पुस्तक के प्रथम प्रकरण में पुराणों के क्रम का निरूपण करते हुए हमने 
विष्णु भगवान्‌ के समीप नारद का वर्णन लिखा है । वहाँ हमने कहा है कि जल- 
समूह को देनेवाला नारद प्राण-प्रधान रूप से ब्रह्मणोक में और वहाँ से आगे 
चक्कर तपोलोक में प्रकट होता है । यह नारद का आधिदैविक रूप है | इसी 
प्रकार छान्दोग्योपनियदर में नारद का सनत्कुमार के पास जाकर ब्रह्मविद्या 
सीखने की जो कथा प्राप्त होती है, वह नारद का आधिभौतिक रूप है । सब 
लछोको में सर्वदा विचरते रहना और महती” नाम की वीणा को हाथ में लिये 
भगवान्‌ का वोगान करते रहना तथा भगवद्भक्िति का प्रचार करना इनके 
मुख्य कार्य है। 


विश्वामित्र 


यद्यपि विष्णु आदि पुराणों में सर्वप्रमुख नौ अथवा दस ऋषियों में विश्वा- 
मित्र का नाम नहीं आता, तथापि ग्ोन्रप्रवत्तक सात ऋषियों में ये मुख्य माने 
गये हैं। ये ऋग्वेद के बहुत वडे भाग के द्रष्ठा भी है । साथ ही, जिस सविता 
देवता की स्तुति-रूप गायत्री की दीक्षा न्नाह्मणो को उपनयन-काल में दी जाती है, 
उस सावित्री गायत्री के भी द्रष्ठा विश्वामित्र” ही माने जाते है । इनके भी 
आधिदेविक, आध्यात्मिक और आधिभौतिक तीनो ही रूपो का वर्णन श्रुति, 
पुराण आदि मे विस्तार से मिलता है| इन सभी कारणों से “विश्वामिन्र' का 
चरित्र भी यहाँ लिखना आवश्यक है ! 


ऐतरेय आरण्यक में सूर्यमण्डल-स्थित महात्रत' नाम से श्रुति मे प्रख्यात 
प्राण को ही विश्वामित्र कहा है । सूर्यमण्डल में तीन प्रकार के प्राण अभिव्याप्त है । 
एक प्राण 'महोक्‍्थ/ कहलाता है, जो ऋग्वेद नाम से शतपथब्राह्मण 
( १०५२ ) में बताया गया है। यह सूर्यमण्डल-स्वरूप है । दूसरा 
'हाब्रत' प्राण वह है, जो सूर्य की किरण-रूप से प्रकाशित है और सामवेद नाम 
से उक्त श्रुति मे कहा गया है । पुनः तीसरा श्राणतत्त्व उसे कहा गया है, जो 
पुरुष-रूप से सुर्येमण्डल में अभिव्याप्त है और जिसको श्रुति में अग्नि नाम से 
अभिहित किया गया है तथा यजु्वेद भी बताया गया है । इन्ही तीनो वेदो का 
समुदाय सुर्य कहलाता है ॥ इनमें महान्नरत नामवाले प्राण को ही विश्वामित्र 
कहा गया है । वह सम्पूर्ण विश्व का मित्र है, अर्थात्‌ सर्वत्र ही प्राणो का अर्पण 
करता है, इसीलिए “विश्वासित्र” कहा जाता है । सस्क्ृत-व्याकरण में विश्व 
के मित्र को ही विश्वामित्र! के नाम से बताया गया है। यही विश्वामित्र का 
आधिदेविक रूप हुआ । सूर्यमण्डल से ही सभी प्राणियों में प्राण आते हैं । 
उनमे वह प्राण, जो अन्न का परिपाक करने में नियुक्त है, विश्वामित्र' का 
आध्यात्मिक रूप है । अन्न, भोजन और उसके परिपाक से ही सब प्राणी जीवित है 
और ऐसे प्राणी का जिन्होंने प्रथम दहशत किया तथा वेदसहिता द्वारा उनका 
स्वरूप सबको समझाया, वे पुरुष-रूप अधिभूत विश्वामित्र! हैं । इनका चरित्र 
पुराणों के विभिन्न स्थलों में भिन्न-भिन्न प्रकार से मिलता है | पुराणो के अनुसार 
कान्यकुब्ज देश के ये अधिपति थे । एक बार ये सेना-सहित आखेट (शिकार) 
के लिए बन में गये ! वहाँ एक शिकार के पीछे छयकर सेना के साथ बहुत दूर 
चले गये । अतः, पडाव पर लौटने में कई दिन रूग गये। सेना के साथ ये स्वय 


१. दे० 'वैदिक विशञान और भारतीय संस्कृति! प्‌० ३१ । 
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भी भूख-प्यास से व्याकुल हो गये । जब ये शीघ्षता से छौट रहे थे, तब मारे में 
एक जगह वड़ा ही रम्य आश्रम दिखाई पड़ा । छोगो से पूछने पर मालूम हुआ 
कि यह मह॒षि वसिष्ठ का आश्रम है । इन्होने सोचा, यद्यपि विरूम्ब अधिक हो 
गया है, तथापि ऋषि के दहोँन किये बिना जाना अनुचित है । इसलिए, सेना 
को वही छोड़कर ये वसिष्ठ ऋषि के दर्शन के लिए उनके आश्रम में गये । 
वहाँ कुशलू-प्रढव आदि पूछने के परचात्‌ इन्होंने जब विदा माँगी, तब वसिष्ठ 
ऋषि ने स्वाभाविक शिष्टाचारवश कहा कि आज हमारे यहाँ ही आतिथ्य भ्रहण 
किया जाय । वसिष्ठ की यह स्वाभाविक उक्ति सुनकर विश्वामित्र के मन में 
ऐसी भावना हुई कि इनके पास इतनी सामग्री कहाँ है, जो ये मेरी सेना का 
आतिथ्य कर सके ? अतः, गवंपूर्वक उत्तर दिया--महर्षे ! मे अकेला नहीं हूँ, 
मेरे साथ बड़ी भारी सेना है ।! वसिष्ठ ऋषि ने पुन विहँसते हुए निवेदन 
किया--क्या हानि है ? आश्रम के पास ही पवित्र जलूवाली नदी है, कम-से- 
कम उससे ठण्डा जल तो सबको प्राप्त हो ही जायगा । भोजनार्थ भी जो हमसे 
वन पड़ेगा, उपस्थित करेंगे ।/ विश्वामित्र ने वसिष्ठ की उक्ति को गवोवित 
माना और मन में विचार किया कि आज इनका अभिमान तोड़ ही देना चाहिए । 
यह सोचकर उत्तर दिया--ऋषि की आज्ञा शिरोधायें है । मैं सेना-सहित 
आपका आतिथ्य अवश्य ग्रहण करूँगा ।” विद्वामित्र ने अपनी सारी सेना को 
वही खेमा डालने की आज्ञा दे दी । सेना के स्नान आदि आवश्यक कृत्यो 
से निवृत्त होते ही उनके इच्छानुसार सभी प्रकार की सामग्री वसिष्ठ के श्षिष्यो 
द्वारा सेना के प्रत्येक व्यक्ति के समक्ष प्रस्तुत किया जाने छुगा । इतना ही नही, 
उच्च श्रेणी के, मध्यम श्रेणी के और निम्न श्रेणी के सभी सैनिको एवं हाथी- 
घोड़े आदि के लिए भी उपयुक्त और यथोचित स्वागत-सामग्री श्रस्तुत की गई । 
सेना के समी लोगो के हृदय में यही भाव उत्पन्न हुआ कि इतना सुख तो हम 
घर पहुँचकर भी नही प्राप्त कर सकते । इस प्रकार, भोजनादि से निवृत्त होकर 
विदवामित्र जब पुन* विदा की आज्ञा माँगने के लिए वसिष्ठ के आश्रम में गये, 
तब उन्होंने जिज्ञासा प्रकट की--भगवन्‌ ! आश्रम तो छोटा-सा प्रतीत होता है, 
इतनी वड़ी सेना के आतिथ्य का सामान कहाँ से आई ?” वसिष्ठ ऋषि ने अपनी 
गौ की ओर संकेत करते हुए कहा--राजन्‌ ! भारतवर्प का मुख्य धन तो यही 
(गौ) है । इस गी की कृपा से ही यहाँ सब कुछ सुलभ है । यह कामधेनु के 
वद्य को है । हम जो कुछ चाहें, इससे प्राप्त कर लेते है । यह सुनकर पुन" 
विश्वासित्र ने कहा--महपें ! ऐसी अनुपम वस्तु का उपयोग आप तो कभी-कभी 
ही कर पाते होगे । ऐसी अनमोल वस्तु तो हमारे राजदरवार के उपयुक्त है, 
कृपया इसे हमें दे दीजिए ॥ विव्वामित्र की बात सुनकर वस्िप्ठ ऋषि ने कहा- 
आप हमारे अतिथि है । अतिथि को उसके उच्छानुसार सब कुछ ही दिया जा 
सहता है, अत. इसे देने में हमें कोई जापत्ति न होगी । किन्तु, यदि यह गो 
अपने उच्छातुतार आपके साथ जाना चाहे, तो आप ले जा सकते हूँ । हां, 


विश्वामित्र १७३४ 


गौ पर किसी प्रकार का बलात्कार नहीं होता चाहिए ।' महाराज विश्वामित्र ने 
अपने भृत्यों को गौ के चलने की आज्ञा दे दी । किन्तु, वह गौ डेंकारती हुई 
घसिष्ठ ऋषि के चरणों के समीप बैठ गई भर यह भाव प्रकट करने लछूगी कि 
महाराज में आपके ही चरणों में रहना चाहती हूँ । कृपा कर मुझे न छोड़िए । 
तव वमिप्ठ ने कहा--राजनू गौ जाना नहीं चाहती, अतः में बलातू भेजने में 
विवश हूँ । गौ पर किसी तरह से बन्यत्कार नहीं हो सकता । इसपर विश्वा- 
मित्र आवेश में आ गये और उन्होने गर्वप्वेक कहा--में कोई भिक्षुक ब्राह्मण 
नही हूँ, जो दाता की मरजी के अनुसार अपनी इच्छित वस्तु ले सके । मेरे 
साथ बड़ी सेना है, वह गा को वधिकर ले चलेगी । इस पर यदि आप आपत्ति 
करेंगे, तो आप भो गौ के साथ ही वेंधे चरूंगे ।! वसिष्ठ ने हँसते हुए इतना 
ही कहा--एऐसा हो नहीं सकता राजन्‌ ! अन्तत', विश्वामित्र ने अपने सामन्तो 
और सेनानायकों को आज्ञा दी कि गो को बाँधकर के चलो और बीच में यदि 
वसिष्ठ आपत्ति करे, तो उन्हें भी बधकर साथ ही घसीटों । सामन्त भौर 
सेनानायक गशस्तास्तों से सुसज्जित होकर महाराज की आज्ञा पालन करने के 
लिए अग्रसर हुए; किन्तु वसिप्ठ के तेज के कारण उनके समीप कोई नही 
पहुँच सके । अन्ततोगत्वा महाराज विश्वामित्र ने ही अपना धनुप उठाकर दिव्यास्त्रो 
का प्रहार आरम्भ किया । मह॒पि वरिष्ठ किसी प्रकार का उत्तर नही देते थे; 

किन्तु अपना ब्रह्मदण्ड लिये खड़े थे। विश्वामित्र के सब दिव्यास्त्रों को बह 
ब्रह्मदण्ड निगल जाता था । यह घटना देखकर चिहृवामित्र ने अपना धनुष तोड- 
कर फेंक दिया और उनके मुख से यह वाक्य निकल पड़ा-- 


घिग्‌ बल क्षत्रियबर्ल शक्रह्मतेजों बलं॑ बलम्‌ । 
एकेन ब्रह्मदण्डंत सर्वास्त्राणि हतानि में ॥ 


“क्षत्रिय के बल को घधिक्‍कार है । मुख्य बल तो यह ब्रह्मवक ही है । एक 
ब्रह्मदण्ड ने ही मेरे सब अस्त्रों को व्यर्थ कर दिया ।॥” 


विद्वामित्र ने वही निएचय किया कि अब म॑ ब्रह्मवरू प्राप्त करूँगा और 
वही से ब्रह्मवरू-प्राप्ति के लिए तपस्या करने चले गये । उन्होने घोर तप के 
अनन्तर ब्राह्मग॒त्व प्राप्त किया । एक क्षत्रिय ने ब्राह्मणत्व प्राप्त किया, इससे 
वर्ण-व्यवस्था के आधार पर कोई चोट नहीं पहुँचती । क्योकि, यह भी कथा 
पुराणों में मिकतो है कि विश्वामित्र पिता ग्राधिराज ने अपनी कन्या ऋचीक 
ऋषि को दोथी। ऋचीक ऋषि ने अपने तपोबरू से ब्रह्मवीय और क्षत्रवीर्य 
स्थापित कर दो चरु बनाये । दोनो चरूु अपनी स्त्री (विश्वामित्र की भगिनी, 
जिसका नाम सत्यवती था) को दिये और यह आदेश दिया कि यह चरु तुम्हारी 
माता के लिए और यह तुम्हारे लिए है । ऋचीक की सास ने अपनी सुपुन्री से 
कहा कि अपनी सनन्‍्तान को सभी छोग महान्‌ व्यक्ति के रूप में देखना चाहते है, 
अत. अवश्य ही तुम्हारे चरु में तुम्हारे पिता ने कुछ विशेष महत्त्व रखा होगा । 


वृड्ड पुराण-परिशीलन 


यदि कृपा कर तू अपना च॒रु मुझे दे दे और मेरा तू खा छे, तो तेरा भ्राता 
बहुत महान्‌ होगा। सत्यवती मातृभ्रवता थी, उसने माँ का कहना भान लिया और 
अपना चर माता (गाधिराज की पत्नी) को दे दिया, और माँ का चढ़ स्वयं 
खा गई । जब ऋषि ने पूछा कि तुमने चरु का यथोचित उपबोग किया, तो 
उनकी स्त्री सत्यवती ने सत्य-सत्य बता दिया | सारी वात सुनकर ऋषि बडे 
खिन्न हुए और उन्होनें कहा कि तुम्हारी माँ के चरु में क्षत्रतेज रखा था और 
तुम्हारे चर में ब्रह्मतेज था । इससे तेरी माँ को ब्राह्मण-स्वभाववाला पुत्र होगा 
ओर तुमे क्षत्रिय-स्वभाववारा-सत्यवती के बहुत प्रार्थना करने पर ऋषि ने 
कहा कि अच्छा, मैं अपने तपोवक से इतना कर सकता हूँ कि तुम्हारा पुत्र 
अत्रिय-स्वभाव का न होकर पौत्र क्षत्रिय-धर्मवाछा हो । इसी कारण ऋचीक 
के पौत्र परबुराम हुए, जिनका उग्र स्वभाव सर्वविदित है । ब्रह्मतेजवाले चरु के 
भलण के कारण गाधि की पत्नी से विद्वामित्र हुए, जिनके बाहरी वीर्य में 
क्षत्रिवत्व का आवरण तो घा; पर जिनका आन्तरिक तत्त्व ब्रह्मतेज से भराथा | 
क्षत्रिय्रवा्ं वाह्य आवरण को हटाने के लिए ही इन्हें इतनी कड़ी 
तपस्या करनी पड़ी थी | इनका एक चरित्र ऐतरेय ब्राह्मण में भी मिलता हैं, 
जो बड़े महत्त्व का और रोचक है ।* राजा हरिहचन्द्र को कोई पुत्र नही होता था। 
इसलिए, उन्होंने नारद ऋषि के कहने पर वरुण देवता की उपासना की 
ओर उनसे प्रतिना की कि यदि एक वार पुत्र का मुख देख लूँ, तो फिर उसी 
पुत्र को पद्म बनाकर तुम्हारा यज्ञ कर दूँगा । वरुण देवता ने कृपा कर उन्हें 
पुत्र दिया । जब वरुग देवता ने हरिब्चन््र को उनकी प्रतिज्रा की याद दिलाई, 
तव राजा ने कहा कि विना दाँत का पर अपवित्र होता है । अभी इसके दाँत 
तो निक्रठे दीजिय | इसके फ्चात भी राजा वरुण के वार-वार स्मरण 
दिलाने पर भी यह सस्कार हो छेनें दीजिए इत्यादि ढंग से टालता 
रहा । जब लड़के का क्षत्रियोचित संस्कार हो गया, तब उसको मालूम 
हुआ कि मुझे पश्रु बनाकर बन्न करने का वादा मेरे पिता ने किया हैँ | वह 
चयचाय बिना किसों से कुछ कहे वन में चछा गया और वर्षो वन में ही विचरता 
रहा । इधर वश्ग ने प्रतिजाश्रप्ट राजा का उदर पकड़ लिया, जिससे वह 
जलोदर रोग से पीडित हो गया । जब-जब पिता की अस्वस्थता सुन हरिश्चन्द्र 
का पुत्र घर पर आना चाहता, तब-तव इन्द्र ब्राह्मण-हूप में उससे मिलते और 
उपदेश दे देते कि तुम यही विचरते रहो । किन्तु, जब पुत्र ने पिता को विद्येप 
रंगान सुना, तव उसने यह विचारा कि किसी हाह्मण से उसका एक पूत्र द्रव्य 
देगर सरोद लिया जाय भौर उसे अपना प्रतिनिधि वनाकर पिता की अतिन्ना 
के माय-साथ पंदण का यज्ञ-सम्पादन करा दिया जाय । इससे वण्ण श्रसन्न हो 
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३, दरीिडइिचनसोी 8 सपस ऐेहगकी राजाउप्रत्त ऋन, तस्य दे भव जाया बभूयुस्तामु पृष्ठ ने दिस । 
सत्य द परदनतारदी गए उपड़ः छ ६ नास प्रचछछ ।--ऐ० जा०, झ० ३३, स० १॥ 
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जायेंगे और मेरे पिता भी रोगमुक्‍्त हो जायेगे । अत , वह वन में स्थित ब्राह्मणों 
के आश्रमो में घूमते-घूमते देखा कि एक “भजीगरत्त” नाम के दरिद्व ब्राह्मण के तीन 
पुत्र हैं, जिनके नाम शुत्र.पुच्छ', शुनःशेप' और शुनोलछांगूल' है । राजपुत्र ने 
ब्राह्मण से कहा कि मैं तुम्हे सौ गाये दूँगा, वदले में एक पुत्र हमें दे दो । 
ब्राह्मण वोलछा कि ज्येष्ठ पुत्र कोतो मै नहीं दूँगा, क्योकि ज्येष्ठ पुत्र ही पिता का 
अधिकारी होता है और उसपर ही पिता का अधिक स्नेह रहता है। फिर, 
माता ने भी कहा कि सबसे छोटे को में नहीं दूँगी; क्योकि माता का विशेष 
स्तेह कनिष्ठ पुत्र पर ही होता है। इसपर मध्यम पुत्र शुनशेप” ने कहा कि 
इसका तो यही अर्थ है कि हमे दिया जायगा | ठीक है, हमे ही दे दीजिए । 
इसके वाद राजपुत्र ने सौ गाये देकर शुनहोप को ले लिया और घर आकर 
पिता से यज्ञ का आयोजन कराया । राजा ने राजसूय यज्ञ का आयोजन किया । 
पुरुष को पश्च बनाकर यज्ञ करना एक नई बात थी, अत बहुत-से ऋषि उस यज्ञ 
में एकत्र हुए और विश्वामित्र उसमें होता वने तथा वसिष्ठ ब्रह्मा । जब यज्ञ 
का विधान सम्पन्न होने छगा और पश्चु को यूप में बाँधने का समय आया, तब 
पुरुष-रूप पशु को यूप में बाँधनें के लिए कोई भी ऋत्विक्‌ तैयार नहीं हुआ। 
परिस्थिति विषम देखकर शुन शेप के पिता “अजीगत्त” ने कहा कि यदि मुझे 
और सौगाये दी जाये, तो मैं इस पुरुष-पशु को यूप में बाँध दूँगा। इसी प्रकार, 
पुनः सौ गाये लेकर ब्राह्मण अजीगत्तें अपने पुत्र का विशसन (छेदन) करने 
के लिए भी तैयार हो गया। इसपर शुन.शेप बहुत रो-रोकर कहने छगा कि 
यज्ञ में पशु की तरह मेरा वध हो रहा है । उसकी कारुणिक अवस्था देखकर विश्वामित्र 
को दया आईं और उनकी हपा से शुन शेप ऋषित्व प्राप्त कर गया । शुन शेप ने 
वहुत-से सूक्‍तों हारा प्रजापति वरुण आदि की स्तुति की। वे सूकत ऋग्वेद- 
सहिता में आज भी आजीगरत्तें शुन शेप! के नाम से सगृहीत है। अपनी स्तुति 
सुनकर वरुण प्रसन्न हुए और उन्होने कहा कि मै तुम्हे क्षमा कर दूँगा; किन्तु 
यज्ञ का अधिष्ठाता अग्नि है, इसलिए तुम उनको प्रसन्न करो। इसके बाद शुन.शेप ने 
सूकतो द्वारा अग्नि की भी स्तुति की । अग्नि ने भी प्रसन्न होकर कहा कि 
मैं भी क्षमा कर दूँगा; किन्तु देवताओं मे प्रधान सविता है, इसलिए सविता को 
भी तुम्हे प्रसन्न करना होगा । पुन , इसने सविता की भी सूकक्‍तो द्वारा स्तुति की । 
अन्ततः सभी प्रसन्न हो गये और यज्ञ में जिस पाश से शुन शेप पशु की भाँति 
बाँधा गया था, उसे खोलकर उसे स्वतन्त्र कर दिया गया। यज्ञ की पूर्ति सभी 
देवताओ ने मान ली । इसके बाद अजीगत्त ने अपने लडके से कहा कि चलो, 
घर चले । शुन'शेप ने उत्तर दिया कि अब तुम्हारा-हमारा सम्बन्ध ही क्‍या ? 
तुमने तो मुझे बेच दिया है। तुम तो द्रव्य के छोभ में मेरा छेदन करने 
को भी तैयार थे । मेरी रक्षा तो ऋषि विश्वामित्र ने की है, अत भेरे पिता 
विश्वामित्र हैं । ऐसा कहकर शुन शेप-विश्वामित्र की गोद में बैठ गया । विश्वा- 
मित्र ने भी वात्सल्यभाव से कहा कि तुम्हे देवता ने मुझे दिया हे, इसलिए 
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आज से तुम्हारा नाम दिवराज हुआ और इसी नाम से मै तुम्हें अपने पुत्र-रूप में 
स्वीकार कर रहा हूँ । विश्वामित्र ने वही यह भी घोषणा की कि यह मेरा 
ज्येष्ठ पुत्र होगा | विश्वामित्र के पहले सौ औरस पुत्र थे, उनमें से पचास पुत्रो ने 
उनकी इस आज्ञा को स्वीकार नहीं किया । उन्होने कहा कि दूसरे का 
ओऔरस पुत्र हमारा ज्येष्ठ भाई कैसे वन सकता है ? इसपर विश्वामित्र ने 
क्द्ध होकर उन्हें निकाठ दिया और उनका ब्राह्मणत्व भी नष्ट कर विया । 
इसके वाद वे सब शबर, पुलिन्द आदि जातियों मे मिलू गये । मधृच्छन्दा आदि 
पचास पुत्रो ने पिता की आज्ञा को णिरोधार्य किया, अत उनमें से कई ऋषि 
हो गये । विश्वामित्र का पुत्र मधुच्छन्दा ऋग्वेदसहिता के प्रथम सूकत का ही 
दष्ठा है और मधुच्छन्दा का पुत्र अघमर्पण” भी एक सूकत का द्रप्टा है । वह 
सुक्‍त उसी के नाम से अधमर्षणसूक्त' ही कहलाता है । 


इस कथा से कई यूरोपीय विद्वानों ने यह कल्पना की है कि प्राचीन काल 
में मनुष्यों का वध करना यज्ञ में प्रचलित था । किन्तु, यह कल्पना इस वात से 
ही निस्सार हो जाती है कि उसी समय ऐसा कोई व्यक्ति नहीं मिला, जो शुन.- 
शेप को नियोजन (बवाँधने) और विशसन (काटने) के लिए तैयार होता । 
ऐतरेय ब्राह्मण में इसका स्पष्ट उल्लेख है !! इससे सिद्ध है कि उस समय भी यह 
प्रया प्रचलित न थी । हरिइ्चन्द्र ने अपनी प्रतिन्ना तथा अपने पुत्र के बचाव के 
लिए अवश्य एक नया मार्ग निकालना चाहा; किन्तु उसे सफलता नहीं मिली । 


एक वात यह भी कही जाती है कि जिस हरिद॒चन्द्र ने सत्य की रक्षा के 
लिए अपनी स्त्री, पुत्र आदि को भी बेच दिया और जिसकी सत्यवादिता की 
प्रथमा पुराणों ने भूरि-भूरि की है, वही हरिदचन्द्र, ब्राह्मण-प्रन्थों के अनुसार 
वरुण देवता का बहुत दिनों तक ऐसा प्रतारण करता रहा, जिससे सिद्ध होता है 
कि श्रुति और पुराणों का परस्पर विरोध है | किन्तु, उक्त ग्रन्थों के चिन्तन- 
मनन से पता चलता है कि '्राह्मणग्रन्य/ में हरिदचन्द्र का परुर्वकालिक चरित्र 
चित्रित किया गया है | सम्भव है, इसी असत्यवादी और प्रतारणवादी होने 
के कारण उसके मन में रलानि हुई हो, जिससे वह दृढ़ सत्यवादी वन गया। शुन - 
शेयवाले यज्ञ के प्रसग के कारण ही रुप्ट टोकर विश्वामित्र ने बाद में बने सत्यवादी 
हरिन्चन्द्र के सत्य की परीक्षा लेनी चाही और उन्हें सत्य से ठिगाने की 
चैप्टा फी । 


विदेशीय चिद्दानों ने ऐसी भी कल्पना की हैं कि जाये छोग भारतवर्प में 
अन्य भूमागों से आये और यहाँ के पुराने निवासियों को तिरस्कृत कर उन्हें 
विन्न-मिश्न अख्ृष्य जातियों में रख दिया । किन्तु, उक्त ऐतरेय ब्राह्मण की कया 
ब्ोक्दाीश ने विटदिंदुश।ं 
विधामितर ने विदुः ।+--एैनररैय आाक्षर, 2१४ । 
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में विद्वामित्र के पुत्रों का ही शबर, पुलिन्द आदि अस्पृश्य जाति होना स्पष्ट है । 
साथ ही, विदेशीय विद्वानो की यह कल्पना कि भारतीयों का म्लेच्छो से सम्बन्ध 
एलेक्जैण्डर के बाद ही हुआ, सर्वथा कट जाती है । कथा से यह भी सिद्ध हो 
जाता है कि अति प्राचीन काल में वर्णाश्रम माननेवालो में से ही म्लेच्छ आदि 
जातियाँ निकली है । महाभाष्यकार पतजलि के अनुसार ग्लेच्छाह वा एव 
यदपशब्दः “बिगड़े हुए शब्दों का ही नाम म्लेच्छ होता है । इससे सिद्ध है कि 
आगे चलकर वैसी भाषा बोलनेवाले ही म्लेच्छ कहलाये । 

विश्वामित्र की कुछ अन्य कथाएँ भी है । एक कथा के अनुसार हरिश्चन्द्र 
के पिता त्रिदंकु ने इच्छा की कि मैं ऐसा यज्ञ करूँ कि इसी देह से स्वर्ग भे 
चला जाऊं । किन्तु, उनके गुरु बसिष्ठ ने ऐसा यज्ञ कराना स्वीकार नहीं किया। 
इसके बाद त्रिशंकु की प्रार्थना पर विष्वामित्र ले वैसा यज्ञ उनसे कराया और 
मनुष्य-शरीर से ही त्रिशकु को स्वर्ग भेजना चाहा; किन्तु स्वर्ग पहुँचते हुए 
त्रिशंकु को इन्द्र ने अपने हुंकार से नीचे गिरा दिया । तब विश्वामित्र ने उसे 
अन्तरिक्ष में ही रोक दिया और उसके लिए वही नये स्वर्ग की रचना कर दी | 
ऐसा वर्णन आधिदेविक विश्वामित्र का ही हो सकता है। यह कहा जा 
चुका है कि आधिदेविक विश्वामित्र सूर्य-रूप है, और सुर्यमण्डल में अभिव्यापक 
इन्द्रप्राण' है--- 


थयाग्निगर्भा पृथिवी यथा थौरिन्द्रेण भर्भिणी। 
(शत० १४।६।४।२१ ) 


इस श्रुति से सिद्ध है किसूय्य ही स्वर्ग और भूमि की सीमा है | इसलिए, 
वह भूमि के पदार्थों को स्वर्ग मे नहीं जाने देता और नई-नई लोकसृष्टि सूर्य 
से होती रहती है | इसी रहस्य का कुछ बढा-चढाकर वर्णन पुराणों में किया 
गया है । 

सत्ययुग के हरिश्चन्द्र से मनुष्य-रूप विश्वामित्र का सम्बन्ध पूर्वोक्त कथा 
में प्राप्त होता है और तभेतायुग में श्रीरामचन्द्र के साथ भी इनका सम्बन्ध होता है, 
जब कि ये अपने यज्ञ के रक्षार्थ राम-लक्ष्मण को अयोध्या से ले जाते है। 
मनुष्यों का इतना दीघे जीवन नहीं माना जा सकता । अत , वसिप्ठ आदि 
ऋषियो की तरह इनकी भी, कुलछ-परम्परागत विश्वामित्र नाम रहा होगा और 
विश्वामित्र के सारे वंशज 'विद्वामित्र” नाम से अभिहित होगे । मधुच्छन्दा आदि 
भाम कुल-परम्परा में व्यक्तिगत थे और वैह्वामित्र अथवा गोत्र-श्रत्यय का छोप 
होकर सभी विद्वामित्र कहलाते होगे । इस सम्बन्ध में कई विद्वानों की यह भी 
राय है कि इन महषियों की अधिष्ठातृता में परिषदें चछा करती थी और 
उनके जो भी अधिष्ठाता होते, वे विश्वामित्र' नाम से पुकारे जाते थे । 
विश्वामित्र की अधिष्ठातृता में एक ब्रह्मपरिषद्‌ थी भी । इसीलिए, विश्वामित्र नाम 


श्दे 


१७८ पुराण-परिशीकून 


भिन्न-भिन्न युगो में भिन्न-भिन्न व्यक्तियों के पाये जाते है । उन परिपदो में मन्च- 
द्रप्टा भी अनेक विश्वामित्र हुए हो, यह भी सम्भव है । 
विद्वामित्र का कौणिक' नाम भी वेदो और पुराणों में प्राप्त होता है । 
इसका कारण यह है कि ऋषियों के नाम पर ब्राह्मणों के पृथक्‌-पृथक गोत्र 
होते है; किन्तु क्षत्रियो और वैव्यो के प्रातिस्विक गोत्र नही होते । उनके गोत्र उनके 
ब्राह्मण-पुरोहितों के ही गोत्र माने जाते हैँ, यह व्यवस्था धर्मनिवन्धों में 
मिलती है । अतः, सम्भव है कि क्षत्रियत्व के समय विव्वामित्र का गोत्र कौशिक 
रहा हो और ब्राह्मणत्व प्राप्त होने पर भी इनका वहीं ग्रोत्र रह गया । इसकी 
सम्भावना है कि ब्राह्मणत्व प्राप्त होने पर ही इन्होने अपना कौणिक गोत्र से 
सम्बन्ध कर लिया हो | इतना तो स्पष्ट हैं कि प्रवरो में विश्वामित्र का नाम 
पृथक आता है और गोत्र का व्यवहार प्रायः कौशिक नाम से ही देखा जाता है । 
इनका आश्रम किस प्रान्त में मुख्य रूप से था, इसका भी ठीक पता नहीं 
मिलता । विद्यावाचस्पति श्रीमधुसूदनजी ने अपनी पुरतक “महपिकुलवैभव' में 
इनका आश्रम मिथिला में कहा है; किन्तु “निरुक्‍त' में पाठ है--- 
विरवामित्र ऋषिः सुदासः पैजवनस्यथ पुरोहितो बसूव, वित्त ग्ृहीत्वा विपादू- 
छुतुद्रयोः सम्भेदमायां वनुपपुरितरे। 
(नि० अ० २, पा० ७, ख० २) 
अर्थात्‌, विव्वामित्र ऋषि सुदास राजा के पुरोहित थे । वे उनसे प्रचुर घन 
प्राप्त कर विपाशा और जुतद्र (शतलरूज) के संगम पर आये । इनके साथ बहुत- 
से लोग थे । उन्होने नदियो से मार्ग माँगने के लिए भन्त्रों से उनकी स्तुति की । 
यह सुदास राजा सुर्यवंश की परम्परा में प्राप्त होता है । इसकी राजधानी 
अयोध्या ही सम्भव है । यदि विज्वामित्र का आश्रम मिथिला में होता, तो 
अयोध्या से धन लेकर इनका पंजाब की शतछज-विपाज्ञा नदियों के सगम पर 
जाने का प्रमंग कंसे सम्भव था ? इससे तो इनका आश्रम पजाव में ही 
मान्रा जा सकता है ! किन्तु, भिन्न-भिन्न कार में यदि कुरून्परम्परागत विद्वामित्र 
होते रहे, तो उन सबका भिन्न-भिन्न प्रदेशों में आश्रम होना कोई आश्चर्य नही । 


[ 2 
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पुराण-अक्रिया में दक्ष एक महान्‌ पुरुष हैँ । दक्ष का तात्त्विक रूप समझ 
लेने से पुराण की बहुत-सी गृत्यियाँ सुलझ जाती है । दक्ष की उत्पत्ति दो स्थानों. 
में मिलती हैं । श्रीमद्भागवत'” के अनुसार हिरण्यगर्भ ब्रह्मा के उत्संग (गोद) 
से नारद की, अगुष्ठ से दक्ष की, प्राण से वसिष्ठ की, त्वक्‌ से भूगू की और 
हाथ से ऋतु की उत्पत्ति बताई गई है।' 'ऐतरेय उपनिषद्‌ः भी आविभूत 
आत्मरूप एक पुरुष का ही वर्णन करती है ।' उसके अवयवो का भी यहाँ विस्तार 
से वर्गन है । मन्त्रभाग में भी इस पुरुष का वर्णन आता है-- 


यस्मात्‌ पर॑ नापरमस्ति किब्चित्‌ । 
यस्मान्नणीयो न ज्यायो$स्ति कश्चित्‌ । 
व॒क्ष इव स्तब्धो दिवि ति्ठत्येकस्तेनेदं पूर्ण पुरुषेण सर्वत्र ॥। 


अर्थात्‌, “जिससे पर या अपर कोई नही है, जिससे छोटा और बडा कोई 
नही है, वह वृक्ष की तरह आकाश में निरचक ठहरा हुआ है । उस पुरुष से 
यह जगरत्‌ सर्वत्र परिपूर्ण है ।” यह सारा वर्णव उसके आदिभूत प्राण का ही 
समझना चाहिए । 

वैदिक प्रक्रिया में प्राणतत्त्व ही सबका मूल माना जाता है, यह हमने वहुत 
बार कहा है । अक्षरपुरुष से भी प्राण का ही निदेश होता है और ब्रह्मा, 
विष्णु, शिव आदि नामो से उसी अक्षरपुरुष अथवा प्राणतत्त्व का वर्णन पुराणों 
में मिलता है । पूर्वोक्त मन्त्र के अनुसार उस पुरुष की स्थिति वृक्ष की 
तरह द्युलोक में बताई गई है, उसे दूसरे स्थानो में निम्नलिखित प्रकार से समझाया 
गया है--उत्तर दिशा उसका मस्तक है, अर्थात्‌ वह दिशा उसके मस्तक रूप 
से मानी जाती है | दक्षिण दिशा उसका पादभाग समझी जाती है । ऐसी 
स्थिति मे परदिचम दिद्य की ओर उसका दाहिना हाथ और पूर्व दिया की ओर 
उसका बायाँ हाथ होगा । कई स्थानों में उसका सिर पूर्व की ओर भी कहा 
गया है । ऐसी अवस्था में पश्चिम की ओर पैर और उत्तर-दक्षिण की बोर 


१. उत्सद्वाज्नारदों जशे दक्षोष्नरष्ठात्‌ स्वयम्भुवः । 
प्राणाइसिएः सन्‍्जातो भृगुस्त्वचि कराल्नतुः ॥ 
“--भाग० शा१रार३। 
२. आत्मा वा इदमेक एवाग्न आसीत्‌ नान्यत्किन्चन मिपत्‌ | 


स ईक्षत लोकान्नुत्सजा इति ॥ 
--ऐ० उ०, खं० ११। 
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दोनो हाथ होगे । व्यापक पुरुष की किसी भी प्रकार कल्पना कर हें, इसमे कोई 
विरोध नहीं पडता । जभी अवयव की कल्पना की जायगी, तभी उन अवयवो के 
अवान्तर अवयव अगुरलि आदि भी कल्पित होगे ही । अंगुलियो में अगुप्ठ सबसे 
स्थुल होता है और वही सबमे प्रधान माना जाता है| इसी आशय से दक्ष 
की स्थूलता और ग्रधानता समझाने के लिए उसका उत्पन्न होना अगुष्ठ से कहा 
गया है । इसका आजय है कि प्रथम प्राणरूप ऋषियों में दक्ष उत्पन्न हुए और 
वे प्राण के भिन्न-भिन्न अवयवो में प्रधान माने गये । दक्ष के प्रथम प्रादुर्भाव का 
यही रहस्य है । ये जुद्ध प्राणहप है । ऋषि शुद्ध प्राणरूप माने गये है और पितृ, 
देवता आदि मिश्चित प्राणरूप है, हमने यह पहले ही कहा है । पुराणों के अनुसार 
उसी दक्ष से मैथुनी सृष्टि आरम्भ होती है । मैथुनी सृष्टि का तात्पयें है-- 
भिन्न-भिन्न तत्त्वों के मेल से नये पदार्थों का उत्पन्न होना । उस प्रक्रिया के 
निर्वाह के लिए आगे मिश्रित रूप में दक्ष की दूसरी उत्पत्ति का भी वर्णन 
पुराणों में मिलता है । 


पुराणों के अनुसार प्रचेताओ से मारिपा नाम की स्त्री में दक्ष की उत्पत्ति 
हुई है । सर्वप्रथम यहाँ इन 'प्रचेताओ और मारिपा' का स्वरूप जान लेना 
आवश्यक है । प्रचेतायों की उत्तत्ति का वर्णन “िष्णुपुराण' (अश १, 
अध्याय १४, इलो० १-४) में इस प्रकार मिलता है कि आदि राजा पृथु ने उस 
पृथ्वी का दोहन किया था | उसी पृथु के पुत्र अन्तर्धान से 'शिखण्डिनी' नाम 
की स्त्री में हविर्धान' नाम का पुत्र हुआ । ह॒विर्धान की स्त्री अग्नि की पुत्री 
'घधिपणा' थी । इन्ही दोनो के सम्बन्ध से प्राचीनवर्हि' नाम का पुत्र उत्पन्न हुआ । 
उसने अपने यज्ञमण्डप की पूर्व दिया मे अग्रभागवाली कुशाओ से भूमि का 
आच्छादन कर दिया था । इसीलिए, उसका नाम प्राचीनव्हि' पड़ा था । 
'प्राचीनवहि' और समुद्र की कन्या सवर्णा' के संयोग से वक्षप्रचेता' उत्पन्न हुए । 
उन प्रचेताओ को उनके पिता “प्राचीनवर्हि' ने आज्ञा दी कि तुम लोग मेरी आज्ञा 
के अनुसार सृष्टि की वृद्धि में सहायता करो; क्योंकि ब्रह्मा ने मुझे सृष्टि बढ़ाने 
के लिए कहा है । प्रचेताओ ने अपने पिता से पृछा कि कृपया सृष्टि बढाने का 
उपाय बतराइए । प्राचीनवहि ने उत्तर दिया कि तपस्या से भगवान्‌ नारायण 
की आराधना करों | उन्ही की कृपा से यह उपाय तुम्हें विदित होगा । पिता 
वी आजा से उन दसों प्रचेताओं ने समुद्र के जल में बैठकर तप करना आरम्भ 
किया ॥। दस हजार वर्षों तक ये तपस्या में लीन रहे । इस घोर तपस्या से 


१. सानसठ्च रुज्न्नोम विदेेयों आप्षणः झुतः। 
प्राणात स्वाद्सनद्दक्षम्यक्षुभ्यों न्च मरीचिकम्‌ ॥ 
>-वायु०, $९२ । 
२, पृथे' पुद्दी तु धर्मशी पशानेधन्सद्धिवादिनों 
इपाम्थिनी... एविधोनमन्तर्पानादस्थजायन ॥ 
“-विष्युपुराण, अंश ?, अध्याय १४, इशोक है । 
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प्रसन्न होकर भगवान्‌ विष्णु प्रकट हुए और उन्होंने वरदान दिया कि म॑ तुम्हारी 
तपस्या से प्रसन्न हूँ ! जाओ, तुम लोग सृष्टि बढ़ाने में समर्थ हो गये हो ।॥” 
इसपर सभी प्रचेता जल से बाहर निकल आये । उन्होंने बाहर निकलते ही 
देखा कि पृथ्वी पर वृक्षों की तादाद बहत अधिक हो गईं है और उन वृक्षों ने 
सारी पृथ्वी को चारों ओर से ढक लिया है। इसपर भ्रचेताओ को बड़ा 
प्री हुआ और उन्होंने अपने तपोबरू से वायु और अग्नि को आज्ञा दी कि 
पृथ्वी के वृक्षों को नप्ट कर दो । वायु ने सभी वृक्षों को सुखा दिया और अग्नि ने 
उनको जलाना आरम्भ किया | इस प्रकार, जब बहुत-से वृक्ष जल गये, 
थोडे-से बच गये, तब लता, बुक्ष, ओषधि आदि के राजा चन्द्रमा शीघ्र उपस्थित 
हुए और कहा--हे प्रचेतावर्ग, अपना क्रोध शान्त करो। अब वृक्षों का नाश मत 
करो । इन वृक्षों की कन्या मारिपा' को मैने पाछा है । उस कम्या को मैं 
तुम्हें भार्या के रूप में देता हूँ । तुम्हारे अश् और मेरे अद्य से 'मारिषा' में दक्ष 
नाम का पुत्र उत्पन्न होगा, जो प्रजा की पूर्ण वृद्धि करेगा |” इतना कहने के 
पश्चात्‌ प्रचेताओ के समक्ष 'मारिपा' नाम की कन्या का चन्द्रमा ने इस प्रकार 
वर्णन किया-- 


कण्ड' नाम के एक तपस्वी थे । वे गोमती” नदी के तीर पर घोर तपस्या 
करते थे ।* उनके तप में विध्न डालने के लिए इन्द्र ने प्रम्लोचा' नाम की 
अप्सरा भेजी । उसके सौन्दर्य पर मुग्ध होकर कण्डु मुनि उसके साथ मन्दर 
पर्वत के आसपास विहार करने लगे । विहार करते-करते बहुत काल बीत गया । 
एक दिन अप्सरा ने मुनि से कहा--मुनिवर, अब मै स्वर्ग को जाती हूँ ।” इस 
पर मुनि ने उत्तर दिया--इतनी जल्दी क्‍या है, कुछ देर और ठहरो । अभी 
मुझे तृप्ति नही हुई है।' इस प्रकार, अप्सरा ने तीन वार स्वर्ग जाने की प्रार्थना 
की और तीन वार मुनि ने उसे ठहरने के लिए कहा । पुन. एक दिन जब 
कण्डु मुनि अपने आश्रम से बाहर जाने छगे, तव अप्सरा ने पूछा कि आप 
कहाँ जा रहे हैं ? मुनि ने कहा कि 'सूर्यास्त होने को है, अत. में सन्ध्या करने 
के लिए नदी तीर पर जाता हूँ ।” अप्सरा हँस पड़ी । फिर, उसने कहा--महामुने, 
इतने दीरघकाल तक तो आपको सन्ध्या की याद तक नहीं आईं, आज सन्ध्या 
करने का स्मरण कैसे आ गया ?* कण्डु मुनि आइचर्य में आकर कहने छगे कि 
अरी, आज ही तो कुछ दिन चढ़े तू आई थी । उसके पदचचात्‌ तो अभी सायकाढू 
हुआ ही है । तू कैसे कह रही है कि सन्ध्या करने का स्मरण मुझे नही रहा । 
इसपर अप्सरा ने कहा कि यह ठीक है कि मैं कुछ दिन चढ़े आप के आश्रम 
१. विष्णुपुराण, ११४। 
२. तन्नेव, ११५ । 
३. कण्डुनौम मुनिः पूर्वमासीदे दविदां वरः। 

सुरम्ये गोमतीतीरेस तेपे परम तपः ॥ 

“--विष्णु०, ११५११ । 


१८२ ः पुराण-परिशीलून 


में आई थी; किन्तु मुझे आये तो कई सौ वर्ष बीत गये । में आज आई, यह 
कैसे कहते है ? इस वात पर भी मुनि चकित हुए और कहने छगे कि तुझे 
यहाँ आये कितना कालछ व्यतीत हुआ ? तब अप्सरा ने समय की गणना करके 
बतछाया कि यहाँ आये मुझे इतना समय वीत गया । इसके साथ ही तीन वार 
मैने जाने की इच्छा प्रकट की; किन्तु हर वार आप “और ठहरो, और ठहरो' 
कहकर रोकते रहे । अब मुनि को होग हुआ और वे अपने-आपको धिव्कारने 
लगे । वे अपने-आपसे कहने छगे--'मै कैसा मूर्ख हूँ कि इतना काल मैने व्यर्थ 
खो दिया ।' इस प्रकार, अपने को घिक्‍कारते हुए वे क्रोध से जलने छगे। उनका 
भयानक क्रोध देखकर अप्सरा भय से काँपने कंगी । उसके सारे शरीर में रोमाच 
हो आया और पसीने से उसका शरीर तर हो गया । मुनि ने क्रोधाभिभूत हो 
कहा--दुष्टे ! तूने मेरा सर्ववगाश कर दिया, अब यहाँ से शीघ्र चली जा, नही 
तो शाप से तुझे भस्म कर दूंगा । अप्सरा भयाकुछ हो आश्रम छोड़कर 
भागी । स्वर्ग की ओर जाते समय अपने शरीर के पसीने को वृक्षों के पत्तों से 
पोछती गई । मुनि ने अप्सरा में जो गर्भाधान किया था, वह पसीने के रूप में 
उसके शरीर से बाहर निकरछता गया और उन वृक्षों में विभकत होता गया । 
फिर, वायू ने उन सबको एकत्र किया और मैने (चन्द्रमा ने) अपने सोम से उसे 
परिपूर्ण किया । परचात्‌ मुनि का वह वीर्य कन्या-रूप में प्रकट हुआ और मैंने 
ही उसे पाछा । अब मैं उस 'मारिषा' नाम की कन्या को तुम्हें दे देता हूँ । 
इसी से दक्ष नाम का पुत्र उत्पन्न होगा, जो प्रजा की वृद्धि करेगा । 
भारिषा' की उत्पत्ति का महाभारत के टीकाकार श्रीनीलकण्ठ ने यह रहस्य 
बतलाया है कि वायु ने वृक्षों से स्वेद-हूप उस वीयें का सार लेकर सूर्यकिरणो 
में पहुँचा दिया और वीर्ये-रूप पंसीने में जो पृथ्वी का भाग था, उसे चन्द्रमा-रूप 
सोम में मिला दिवा । वही उसकी सृष्टि हुई | इसलिए, चन्द्रमा का कहना 
युक्तियुकत है कि मैने उस ग्र्भ का पाछन किया था । श्रुति में भी ऐसा कहा 
गया है. कि वर्षा के जर से उत्पन्न होनेवाला वृक्षोपधि का सारभूत रस चन्द्रमा 
में चला जाता है ।॥ चन्द्रमा सोम का घनपिण्ड है, इससे सोमतत्त्व का विश्रामस्थरू 
चन्द्र हैं । इस श्रुति के अनुसार भी वृक्ष, ओपधि आदि के सार का चन्द्रमा में 
पट्ँचना सिद्ध हो जाता है । 
उपर्युक्त सम्पूर्ण कथा का तात्पर्य उस प्रकार समझा जा सकता है कि 
'हृविर्धान' नाम हवि के आधारभूत अग्नि का ही है और फिर अग्नि की कन्या 
प्रिषणा का अग्नि से ही सम्बन्ध बताया गया है । यही 'प्राचीनवर्हि' आग्नेय 
प्राणरूप ही सिद्ध होता है । कुणाओ में भी अन्नि पूर्ण रूप से व्याप्त रहती है, 
इसलिए उनका नाम प्राचीनवर्टि भी अग्नि से सम्बन्ध सिद्ध करता है । समुद्र 
की पुत्री से उनका विवाह हुआ । समुद्र जलूझरूप है और जछ सोम की ही स्थूछ 


१. अप्यु में। सोमो:भमवीदस्तिदवानि नेषजा । 
न्ञ्ायेद, २7५१३ । 


दक्ष-मिरूपण १८३ 


अवस्था है । इससे सोमस्य स्त्री और अग्निरूप पुरुष के सम्बन्ध से 'भ्रचेताओ 
की उत्पत्ति बताई गई है । प्रचेताओं की दस संख्या दस दिशाओं से सम्बन्ध 
प्रकाशित कर रही है। पुनः, दिल्याओ में भी दिकु-सोम व्याप्त है । यह दिक्‌- 
सोम अग्निगर्भ होता है, इससे प्रचेताओं का अग्नि और सोम दोनो से सम्बन्ध 
स्थापित हो जाता है । फिर, प्रचेताओं का समुद्र मे बैठकर तप करना और 
समुद्र से विकज़कर अपने तपोवरू हारा अग्नि और वायु को प्रेरित करना भी 
अग्नि तथा सोम--दोनो से उनका सम्बन्ध बता रहा है | सोम, वायु और जल--- 
ये तीनो क्रण: सोम की अवरथाएँ होती है । इस बात को हमने पहले ही 
कहा है। 'भारिया' की उत्पत्ति में भी मुनि के वीर्यरूप अग्निगर्भ सोम और 
चन्द्रमण्डल के सोम का भी सम्बन्ध कहा गया है । इनसे दक्ष की उत्पत्ति बताई 
गई है, जिससे दक्ष में अग्नि और सोम दोनो का सम्बन्ध सिद्ध हो जाता है । 
इसी आजय से महाभारत” (आदिपर्व, अध्याय ७५५) में कहा गया है कि 
दर्क से ही समस्त प्रजाएँ उत्पन्न हुई हैँ । पूर्व के अन्य ऋषि प्राणरूप होने के 
कारण शुद्ध आर्नेय थे और दक्ष में अग्नि और सोम दोनों का मिश्रण हुआ । 
दो के मिश्रण से जो उत्पन्न हो, वही मैथुनि सृष्टि कही जाती है । 
(विष्णुपुराण! में दक्ष की चौबीस कनन्‍्याओ का उल्लेख है और 'महाभारत' 
( शान्ति० ३४२५७ ) तथा विष्णुपुराणं (१।१५॥१०३) के अनुसार इनकी 
पुत्रियो की संख्या साठ बताई गई है । इनमे चौबीस कन्याएँ प्रजापति के अगुष्ठ 
से उत्पन्न पूर्वकंथित दक्ष की सन्‍्ताने थी और प्रचेताओ से उत्पन्न दूसरे दक्ष की 
साठ कन्याएँ मानी जानी चाहिए । प्रथम दक्ष की चौबीस कनन्‍्याओ का विवरण 
पुराणों में केवल आध्यात्मिक, अर्थात्‌ चित्तवृत्तियों के रूप में है । दक्ष को भी 
वहाँ ऋषि, अर्थात्‌ चित्तवृत्तिःरूप ही समझना होगा; वयोकि 'शतपथब्राह्मण” 
कहता है कि पुरुष अपने मन में कामना करता है कि में यह काम करूँ, इससे 
मुझे यह फल मिलेगा । उसकी यह चित्तवृत्ति ही कठु” नाम से पुकारी जाती है 
और उन कामनाओं के पूर्ण होने पर जो एक प्रकार का सन्‍्तोष होता है, 
वही चित्तवृत्ति दक्ष है । यह दक्ष का आध्यात्मिक रूप है । 
विष्णुपुराण (७॥२२) में दक्ष की चौबीस कनन्‍्याओ का विवरण है कि दक्ष 
की स्त्री स्वायम्भुव मनु” की पुत्री प्रसृति' थी । उनमें दक्ष के द्वारा चौबीस 
कन्याएँ उत्पन्न हुई । उनमे तेरह कन्याओ के नाम है -- 
१ श्रद्धा, २. लक्ष्मी, रे. धृति, ४ तुष्टि, ५. मेघा, ६ पुष्टि, ७. क्रिया, 
८ बुद्धि, ९. लज्जा, १०. वपु,, ११. शान्ति, १२. सिद्धि और १३. कीत्ति । ये 
६० असृत्यान्च तथा दक्षइचतल्नो विंशतिस्तथा। 
ससज कनन्‍्यास्तासाशन्नर सम्बड_ नामानि मे श्णु ॥ 
+-विष्णु० १७२२ । 


२० पष्टिदक्षोड्यजत्कन्या वैरुण्यामिति नः श्रुतम्‌ । 
है, विष्णुपुराण, १७२३१। 


वृद्ध पुराण-परिशीरून 


सब धर्म की पत्नियाँ बनी और इनसे निम्नलिखित सनन्‍्ताने उत्पन्न हुई--श्रद्धा 
से काम, लक्ष्मी से दप॑ (अभिमान), धृति से नियम, तुष्टि से सनन्‍्तोष, 
पुष्टि से लोभ (वायुपुराणानुसार काम), मेधा से श्रुत, क्रिया से दण्ड और 
नय तथा विनय, वृद्धि से वोध, छज्जा से विनय, वपु से व्यवसाय, शान्ति से 
क्षेम, सिद्धि से सुख और कीत्ति से यश ।* किन्तु, यहाँ स्पष्ट है कि ये सब 
चित्तवृत्तियो के विवरण हैँ । वायुपुराण' ने तो इन सब वातो को स्पष्ट करते 
हुए दक्ष का स्वरूप--निरूपण इस भ्रकार किया है-- 


प्राणो वक्षस्तु विज्ञेयः सद्धुल्पो मनुरुच्यते । 
(वायुपु० १०।१८) 
फिर वह आगे उन तेरह कन्याओ के सम्बन्ध में कहा है-- 


पत्यर्थ प्रतिजग्राह धर्मों दाक्षायणिः प्रभुः । 
द्वाराण्वेतानि चेवास्थ विदितानि स्वयम्भुवा ।। 


(वा० पु० १०।२६) 


अर्थात्‌ , जो धर्म की पत्नियाँ है, उन्हें धर्म के द्वारा स्वयं ब्रह्मा ने बताये है। 


इन्ही के द्वारा घ॒र्मं भी सम्पादित होता है । इसलिए, ये धर्म की पत्नियाँ 
मनुष्यों की चित्तवृत्तियाँ ही सिद्ध होती है । 


उपर्युक्त तेरह के अतिरिक्त दक्ष की अन्य ग्यारह कन्याएँ भिन्न-भिन्न ऋषियों 
को दी गईं हैं । उनका भी विवरण “विष्णुपुराण' (अंश १, अ०१० , इलो० १५) 
में मिलता है | इनमें कई सन्‍्तानें यज्ञरुप, कई आधिदेविक रूप और कई शरीरा- 
वयत्रवृक्त आध्यात्मिक रूप भी कही गई हैं । 'पौर्णमास' यह वाम यज्ञ का ही 
प्रसिद्ध है । यदि पौर्णमास यज्ञ में प्रवृत्त करानेवाछी चित्तवृत्ति यहाँ ले ली जाय, 
तो छसे भी चित्तवृत्ति-हप माना जा सकता है । वायपुराण' में पौर्णमास की 
भगिनी चार बताई गई हैं-कुप्टि', पुप्टि', त्विया' और “अपचिति!* ये सब 
आध्यात्मिक शरीर के घर्मरूप में प्रसिद्ध हैं । त्विपा' नाम कान्ति का है और 
अपचिति' पूजा को कहते है । 


अड्िरा के साथ स्मृति! नाम की कन्या व्याही गई थी । उससे 'सिनीवाली*, 





१. पल्नयर्थ प्रतिशआद धर्मों दाद्गयणिः प्रमुः । 
--विश्युपुराण, हछार४ड | 
२, विध्युपुराण र७ श्छो० २८ से ३१ और “वायुपुराग अध्याय १०, इ्जो० ३३ से १६ तक। 
3, प्रटायने पूर्शमार्म कन्याइच्ेमा निवोधल। 
झुष्टिः एष्टिहिविपा चैव छथा चापबिति शुमा । 
“ायुपुदाण, पूर्योर्स, २८९ 
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'कुहँ, 'राका और अनुमति” नाम की चार कन्याएँ हुईं ।! 'सिनीवाली” और 
'कुह--ये दो नाम अमावस्या के है और 'राका' पूर्णमासी को कहते हैं । 
दशेपौर्णमास यज्ञ अमावस्या और पूर्णिमा को ही किया जाता है । यदि यज्ञ के 
अनुसार यहाँ चित्तवृत्तियो का विवरण माना जाय, तो इन सनन्‍्तानो की चित्तवृत्ति- 
रूपता सिद्ध हो जायगी । वायुपुराण' में अज्रिरा के दो पुत्रों का वर्णन मिलता है, 
जिनके नाम हँ--भरताग्न! और कीत्तिमान्‌!।' भरतारिन यज्ञ से ही सम्बन्ध 
रखता है और कीततिमान्‌ उस यज्ञ का फल कहा जा सकता है । फिर, अति 
ऋषि को “अनसूया' नाम की कन्या दी गईं | “विष्णुपुराण” में इसके तीन पुत्र 
वताये गये है--दत्तात्रेय, सोम और दुर्वासा । इनको आधिदेविक कहा गया है । 
इन तीनों को ब्रह्मा, विष्णु और महेश के अशा से उत्पन्न कहा गया है। वायु- 
पुराण” (२८।१८) में अन्य नामोवाले पाँच पुत्र बताये गये हैँ । वे भी आधि- 
देविक है । पुलत्स्य से प्रीति' नाम की कन्या ब्याही गई । उससे 'दत्तोलि' 
नाम का पुत्र हुआ ।* 'वायुपुराण' में उसका नाम दत्तालि' कहा गया है 
वहाँ यह भी कहा गया है कि दत्तालि' के बहुत-से 'सुजडघ' आदि पुत्र हुए, 
जो पौलत्स्य कहलाये ।' ये भी प्राय* आधिदैविक ही है । पुछह ऋषि का विवाह 
क्षमा नाम की कन्‍या के साथ हुआ था । उनके कर्दम', 'उर्वरीयान! और 
'सहिष्णु! नाम के तीन पुत्र हुए ।" ये भी आध्यात्मिक शरीर-रूप ही प्रतीत होते है । 
सनन्‍्तति” नाम की दक्षपुत्री क्रतु ऋषि से व्याहींगई थी । उसके पुत्र 
बालखिल्य' हुए, जो अंगुष्ठमात्र ही है और सुर्यमण्डल के आसपास (सूर्य 
१. स्मृतिश्चाड्धिससः पत्नी जशे तावात्मसम्भवौ | 
पुत्री कन्याइचतस्नश्च पुण्यास्ता छोकविश्ुताः ॥ 
सिनीवाली कुहदहचैव राका चालुमतिस्तथा । 
“-वायुपुराण, २८।१३।१४। 
२. तथैव भारताग्निब्च कौत्तिमन्तन्च तावुमौ | 
-तत्रैव, इलोक १४ | 
३. अनसूथा तयथैवात्रेजशे निष्कल्मषान्‌ सुतान्‌ । 
सोम॑ दुवौसस॑ चेव दत्तात्रेयं च योगिनम्‌ ॥ 
--विष्णुपुराण, अंश १ अ० १०, इलो० ८ । 
४. प्रीत्यां पुल्त्स्यभार्यायां दत्तोलिस्तत्युतो5भवत्‌ । 
--तत्रैव, इलो० ९। 
०, प्रीत्यां पुलत्स्यभायाँयां दत्तालिस्तत्सुतो5भवत्‌ । 
--वायुपुराण, २८।११ | 
६. दत्तालेः सुषुवे पत्नी सुजड्घादीन्‌ वहून्‌ सुतान्‌ ॥ 
पौलत्स्या इति विख्याताः | “-वायुपुराण, रटारश। 
७, वायुपुराण, २८। श्ड-रण | 
श्र 
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के साथ) चलते रहते है ।' ये तो स्पष्ट ही आधिदेविक हैं | इस सम्बन्ध मे 
पहले ही “ऋषिनिरूपण' में कहा गया है | ऊर्जा नाम की दक्षकन्या वसिष्ठ के 
साथ व्याही गई थी । उसके सात पुत्र बताये गये है---'रज', गोत्र”, 'ऊर्ध्ववाहु,, 
'सवन', 'अनघ', सुतपा' और शुक्र! ।* ये प्राय शरीरधर्म ही प्रतीत होते है 
और इन्हे भी आध्यात्मिक रूप” ही समझना चाहिए । स्वाहा” नाम की दक्ष- 
कन्या अग्नि! नाम के देवता से व्याही गई थी । उसकी सन्‍्तानों में पावक, 
पवमान! और शुचि' नाम के पुत्र हुए और उनसे अन्य पैतालीस भिन्न-भिन्न 
अग्नि! उत्पन्न हुए ॥ इस तरह सब मिलाकर उनचास प्रकार के अग्नि कहे 
जाते है । ये सब तो आधिदेविक है ही । यज्ञ में ग्रहण किये जानेवाले अग्नि 
भी इसमें सम्मिल्तित हे । इससे यज्ञ-सम्बन्ध स्पष्ट है । 

स्वधा' नाम की दक्षकन्या पितृ” नाम के देवविशेषों को दी गई, जिसकी 
दो पुत्रियाँ मेना' और 'धारिणी' है । इन दोनो को योगिनी' और नि्रह्मवादिनी' 
बताया गया है ।* 'ड्याति' नाम की कन्या भूगू को दी गई, जिसके धाता' और 
'विधाता' दो पुत्र उत्पन्न हुए ।' समुद्रमन्‍्थन में प्रकट हुई और दुर्वासा के इन्द्र 
को दिये गये शाप से नष्ट हुई छूक्मी पुन भृगू से उत्पन्न हुईं | वह नारायण 
से व्याही गई । वायुपुराण” में छक्ष्मी और नारायण के वर्क और उत्साह 


१० विष्णुपुराण, अंश १, अध्या० १०, इलो० ११-१२। 
२० तत्रेव, इलो० १३-१४। हु 
३. योपसावर्न्यमिमानी स्याद अह्मणस्तनयोध्यज- | 
तस्मात्स्वाहा सत्ताल्‍लेमे त्रीनुदारौजमो द्विंज ॥ 
पावक पवमानन्तु शुचि चापि जलागिनम्‌। 
तेपा तु सन्ततावन्ये चत्वारिंशबघ्च पनन्‍्च च॥ 
--विष्णुपुराण, अज् ९, अध्याय १०, इलोक १४ से १६ । 
४ (क) कथ्यन्ते वहयइचेते पितापुत्रत्रयं च यत्‌। 
एवमेकीनपश्चाशठहयः परिवीत्तिताः ॥ 
--त्रैव, इले।० १६-१७ । 


(व) इन ४९ अग्नियो के नाम तथा विस्तृत वर्णन वायुपुराण ( पृवाद्ध ) के २९वें अध्याय में 
द्रप्टन्य है -ले० 


(ग) बर्शो यद स्मरणीय दे कि आजकल पाइचात्य वैधानिक इस वात का अमिमान करते है कि 
वे वस्तुओं के भेंद्र और अवान्तर भेद करने में कृतकार्य हुए हैं; किन्तु पाठक देखेंगे कि 
पुराणों में उनचास अग्नि के भेद क्टे गये हैँ । दसी प्रकार, अन्यत्र वायु के भी उनचास 
भेद निरुपित हैं। इतना यद्ष्म अन्वेष आचीन काल में भी हो चुका था ।--कै० 

५. विष्युपुराण, अंध १, अध्याय १०, ब्छोक १८।१९ | 
2. तत्रव, शा१०२। 


हो 


७. सा तु नागयण देदं पतिमामाथ शोमनम्‌। 
नारायधात्मजी साध्दी बलोत्साहो स्यनायग ॥--अभ्याय २८, इलौफ २१ 
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नाम के दो पुत्र बताये गये हैँ । वायुपुराण (पूर्वार्द २८) में धाता' और 
'विधाता' की सन्ततियों का भी वर्णन मिलता है । इनके अतिरिक्त सती” नाम 
की कन्या महादेव” को दी गई, जिसने दक्ष” के यज्ञ में अपने पति का अपमान 
देखकर शरीर का त्याग किया था ॥ 


इस प्रकार, इन ग्यारह दक्षकन्याओ के नाम भी एक-दो को छोडकर प्राय: 
आध्यात्मिक ही है; किन्तु सन्‍्तानो में आधिदेविक, आध्यात्मिक और अधियज्ञ ( यज्ञ से 
सम्बन्ध रखनेवाले )--यग्रे तीनो मिश्रित रूप से आये हैँ । इससे यही सिद्ध होता है कि 
दक्ष (प्राण) से सभी उत्पन्न होते है । अत, प्रथम दक्ष सवका साधारण रूप से 
जनक--प्राण है । 


प्रचेताओ से मारिषा में उत्पन्न होनेवाले दूसरे दक्ष के सम्बन्ध में हमने पहले 
ही विष्णुपुराण' (१५॥८०) के अनुसार उल्लेख किया है । वहाँ पराशर ने 
जब प्रचेताओ द्वारा दक्ष उत्पत्ति का आख्यान सुनाया, तब श्रोता 'ैत्रेय” ने वही 
प्रश्न किया --महर्ष ! पूर्व में तो मैने ब्रह्मा के अगुष्ठ से दक्ष की उत्पत्ति 
सुनी; फिर प्रचेताणों से उनकी उत्पत्ति आप कैसे कह रहे है ”? फिर, आप 
प्रचेताओं से मारिषा नाम की पत्नी में वक्ष की उत्पत्ति बतला रहे है और 
आपने ही 'मारिषा' को चन्द्रमा की पालित कन्या कहा है; अत. वक्ष चन्द्रमा के 
दौहछ्धित्र हुए । फिर, उनकी साठ कन्याओ के सम्बन्ध में कहा जाता है कि उनमे 
से सत्ताईस कनन्‍्याएँ तो केवल चन्द्रमा को ही दी गई थी । ऐसी अवस्था में 
चन्द्रमा के दौहित्र होते हुए दक्ष चन्द्रमा के फिर श्वशुर कंसे बन गये ?” मैत्रेय 
के प्रश्नों का उत्तर देते हुए पराशर ने कहा--“आदि के तत्त्वों की उत्पत्ति और 
उसका निरोध, अर्थात्‌ लय सदा होता रहता है । ऐसी कथाओ में ऋषियो को 
मोह नहीं होता और जो अपनी दिव्य दृष्टि से इन दिव्य चरित्रो को सुनते- 


१. यह्द दक्ष-विध्वल का आख़्यान प्रायः सभी पुराणों में विस्तार से वर्णित है। उसका पूर्ण 
विवरण और रद्स्य अन्यत्र ही लिखा जायगा ।-ले० 
२ अनुष्ठाद्‌: दक्षिणाइक्षः पूर्व जातो मया अ्रुत्त-। 
कथ प्राचेततो भूयः समुत्पन्नो महामुने ॥८०॥ 
एप मे संशयो जहान्‌ सुमहन्हदि वर्तते। 
यद्दौदित्ररच सोमस्य पुनः इवशुरतां गतः ॥<१॥ 


श्रीपराशर उवाच' 
उत्पत्तिरव निरोधरच नित्यो भूतेषु सर्वंदा । 
कपषयोष्च न सुझन्ति ये चान्ये दिव्यचकझ्षुप१ ॥८२॥ 
युगे थुगे भवन्त्येते दक्षाया सुनिसर्मम । 
पुनइचेव निरुध्यन्ते विद्वांस्तत्र न सुश्यति ॥<शा। 
कानिष्द्यं ज्यैष्द्यमप्येषा पूर्व नाभूद्‌ द्विजोच्तम। 
तप एवं गरीयोध्मूत प्रभावश्चेव कारणम्‌ ॥८४ा। 
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समझते रहते है, वे भी ऐसे सन्देहों में नही पड़ते। ये दक्ष आदि भिन्न-भिन्न 
युगों में भिन्न-भिन्न प्रकार से उत्पन्न होते रहते हैँ और उनका छूय भी अपने कारण 
में ही प्रत्येक वार होता रहता है । इनमें कौन कनिष्ठ है और ज्येष्ठ है, यह 
उस समय किसी व्यक्ति की तपस्या पर निर्णीत होता था ॥” 

उपर्युक्त प्रश्नोत्तर से सिद्ध हो जाता है कि दक्ष सृष्टि का एक आदितत्त्व है 
और प्रचेताओ से उसकी उत्पत्ति दूसरी बार और दूसरे युग में हुईं है । 
इस आदितत्त्व का परस्पर सम्बन्ध दौहित्र, श्वशुर आदि के रूप में केवल 
काल्पनिक है । इस युग के मनुष्यो की तरह उनके सम्बन्ध में शका नहीं होनी 
चाहिए । अस्तु; वायुपुराण ( अ०, ६३ इलो० ४९ ) में भी यह प्रश्नोत्तर इसी 
प्रकार मिलता है । वहाँ पूछनेवाले ऋषि है और उत्तर देनेवाले सूत है । 
वहाँ यह भी कहा गया है कि दक्ष की यह दूसरी वार की उत्पत्ति चाक्षुष 
मन्वन्तर के अन्तिम भाग में है । आगे “विष्णुपुराण' ( अ० १५ ) कहता है 
कि दक्ष ने पहले अपने मन्र से देव, पितृ, असुर, ग्न्धवें आदि को उत्पन्न किया, 
किन्तु इस विधि से उत्पन्न की हुईं प्रजा में जब पूर्ण वृद्धि होती नही दिखाई 
पडी, तब दक्ष ने स्त्री-पुरुष के योग से प्रजा उत्पन्न करने का विचार किया । 
इसलिए, उन्होने वीरण' नाम के प्रजापति की कन्या असिक्नी” से विवाह किया । 
उस असिक्‍नी' में पहले पाँच हजार पुत्र उत्पन्न हुए, जो 'हर्य॑दव” नाम से प्रसिद्ध हुए ।* 
दक्ष ने जब हर्यश्वो को प्रजा बढ़ाने की आज्ञा दी और वे जब प्रजा 
बढाने में सछग्न होना चाहते थे, तव नारद ऋषि ने उन्हें उपदेश विया कि 
पहले सारी भूमि का निरीक्षण कर लो, अन्यथा श्रजा उत्पन्न करके रखोगे कहाँ ? 
उनकी वात मानकर वे हयेंदव भूमि का परिमाण जानने के लिए दिल्लाओं में 
चले, जो आजतक नहीं छौटे । इसके अनन्तर फिर दक्ष ने एक हजार पुत्र 
उत्पन्न किये । उन्हें भी नारदजी ने वैसा ही उपदेश विया । उनसे नारद ने 
यह भी कहा कि तुम्हारे बडे भाई अनेक दिद्याओ में गये है, पहले उनका तो 
पता लगा लो । दक्ष के ये एक सहलस्न पुत्र भी अपने भाइयो का पता लगाने 
विभिन्न दिद्याओं में गये, पर वे भी नही छौटे ।* ये एक हजार पुत्र शवलाइव' 
नाम से प्रसिद्ध हुए थे । 
१. मानसान्येव भूतानि पूर्व उक्षोइ्सनत्तदा। 


देवानूपीन्सगन्पर्वाननुरान्पन्नगाँस्तथा ॥ 
--श्लोक <८ | 


२ असियनीमावद्तत्‌ कनन्‍्यां वीरणस्य प्रनापते- । 
सुता सुतपता युक्ता मद्ृतीं लोकपारिणीम्‌॥ 
अध पुश्रमदस्तणि यैरुण्या पतन्‍्च वीयंवानू। 
अतिकन्‍या जनयामास सर्यटरेत्री' प्रजापतिः ॥ 


--विष्णुपुराण, अंश ३, अ० १५, इल्शे० ९०-५१ 
8. इसीलिए माविश्यास्त्र में लिया है कि छोय भाई बड़े माई का पता ठगाने न जाय, अन्यथा 
अनिष्ट हीगा ।-छे० 
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नारद के वहकावे के कारण अपने पुत्रो का क्षय देखकर दक्ष ने नारद को 
शाप दे दिया, जिसका विवरण भागवत” में मिलता है, जिसमें कहा गया है-- 
“तुमने मेरे पुत्रो को निरन्तर भ्रमणशीरू बनाया है, अत तुम भी निरन्तर 
भ्रमण करते हुए कही स्थिर नही बैठोगे ।” दक्ष का शाप नारद ने प्रसन्नतापूर्वक 
स्वीकार किया । फिर, दक्ष ने साठ कन्याएँ उत्पन्न की । उनमे ही प्राय: देवता 
असुर, गन्धवें, राक्षस, मनुष्य इत्यादि प्राणी उत्पन्न हुए । 


उक्त कथा का यह तात्पर्य है कि दक्ष सोमप्रधान प्राण था । दक्ष की उत्पत्ति 
में यह लिखा जा चुका है कि पिता भ्रचेताओ में ही अग्नि और सोम दोनो 
सम्मिलित थे और माता भमारिषा' सर्वथा ही सोमप्रधान थी । ऐसी अवस्था में 
दक्ष मे भी सोम की ही प्रधानता बनी रही । इसीलिए, सृष्टिकार्य मे उनके पुत्र 
सफल न हो सके । पुरुष अग्निप्रधान होता है । उसकी सफलता अग्नि-अक्ष के 
आधिक्य पर ही निर्भर है। दक्ष-पुत्रो मे अग्नि का अश कम था, अत बे सुष्टि- 
कार्य मे सफल न हुए । स्त्री सोमप्रधान होती है, इसीलिए सोमप्रधान तत्त्व से 
उत्पन्न स्त्रियों को ही सृष्टिकार्य में सफलता मिली । 


दक्ष की स्त्री और वीरण प्रजापति. की कन्या असिक्नी' की बड़ी चर्चा हुई है। 
असिक्नी' शब्द पाणिनीय व्याकरण में असित” से बना है। असित” का 
अर्थ होता है--कष्णवर्ण और वीरण! दाव्द का अथ है--विशेषेण इरयति 
कम्पयति इति । अर्थात्‌, जो विशेष रूप से चलानेवाछा हो । यह चलानेवारा 
धर्म प्रकृति के गुणो मे 'रजोगुण' का ही माना जाता है । रजोगुण ही 'सत्त्व' 
और तम दोनो को चलछाया करता है । इसलिए, दक्ष की स्त्री रज और तम- 
वाली सिद्ध हुई । उसकी सन्‍्ततियों में भी रज और तमवाली स्त्रियो को ही 
सफलता मिल सकती थी । ऋषियों में ग्िना जानें के कारण दक्ष सत्त्वगुण- 
प्रधान है । अतः, दक्ष की सन्तति भी गुणात्मक ही सिद्ध होती है । इधर सम्पूर्ण 
सृष्टि त्रिगुणात्मक है | इसका उत्पादक प्रकृति भी गुणात्मक ही है । इसलिए, 
वक्ष से सम्पूर्ण प्रजा उत्पन्न हुई, इसका यही आशय हुआ कि त्रिगुणात्मक प्रकृति 
से ही सम्पूर्ण प्रजा उत्पन्न हुईं है । 

(विष्णुपुराण' के अनुसार लिखा गया है कि ब्रह्मा की वे प्रजा जब नही 
बढ़ रही थी, तब उन्होने ऋषियो को उत्पन्न किया । पुन. दक्ष के वर्णन में भी है 
कि दक्ष के मन से उत्पन्न देवता, पितृ, ऋषि, मनुष्य, पद्ु आदि जब आगे 
नही बढ़े, तब दक्ष ने असिक्नी नाम की कन्या से विवाह कर सन्ताने उत्पन्न की 
और उन्ही सनन्‍्ततियो से सम्पूर्ण जगत्‌ की वृद्धि हुईं । इन दोनो बातो का 
२. तन्तु झन्तनयज्नस्त्वमभद्रमचरः पुन* । 

तस्माव्छोकेषु ते मूढ न भवेदअमतः पदम॥ 
“-भागवत, स्कन्ध ९, अध्याय ५, इलोक ४३ | 
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आशय एक यही है । ब्रह्मा नाम का मूलतत्त्व (क्षरपुरुष के आरम्भ में वैज्ञानिक 
प्रक्रि| में जिसका विवेचन किया गया है) और दक्ष (त्रिगुणात्मक प्रकृति) 
इन दोनों के योग से ही सम्पूर्ण जगत्‌ बना है । उनमे पुरुषप्रधान सृष्टि 
(ऋषि, पितृ, देव आदि) क्रम से चलछती है और प्रकृतिप्रधान सृष्टि का निरूपण 
पुराणों में विस्तार से है । उसी का प्रतिनिधि-रूप यहाँ दक्ष है और अन्यान्य 
ऋषि उसके सहकारी रूप से माने गये है । 


दक्ष की साठ कनन्‍्याओ का विवरण इस प्रकार मिलता है कि उन्होने अपनी 
दस कन्याएँ धर्म को, तेरह कश्यप को, सत्ताईस चन्द्रमा को दी थी । शेष दस 
कन्याएँ चार ऋषियो को बाँठ दी । उनमे से अरिष्टनेमि' को चार, बहुपुत्र' 
को दो, अद्धिरा' को दो और 'कशाइव' को दो कन्याएँ दी गईं । भागवत- 
पुराण में इनके नामो में कुछ भेद मिलता है । वहाँ “गभरिष्टनेमि' के स्थान में 
ताक्ष्द/ और “बहुपुत्र' के स्थान में भूत” नाम प्राप्त होता है । स्वस्तिवाचन के 
सुप्रसिद्ध मन्त्र--- 


स्वस्ति न इन्त्रों बुद्धभवाः स्वस्ति नः पृषा विश्ववेदाः । 
स्वस्ति नसस्‍्ताक्ष्यों अरिष्टनेमिः स्वस्ति नो बुहस्पतिदंधातु 


में ताक्य' का विशेषण “अरिप्टनेमि' मिलता है । यद्यपि वैज्ञानिक प्रक्रिया 
में इस मन्त्र का तारापरक मण्डल अर्थ छूगराया जाता है, तथापि उसकी उपेक्षा 
कर यहाँ सामान्य रूप से ताक्ष्य को ही अरिष्टनेमि मान लिया गया प्रतीत होता है । 
दक्ष ने धर्म को अपनी जिन दस कन्याओ को दिया था, उनके नाम “िष्णु- 
पुराण (अ० १, अ० १५, इलो० १०५ ) तथा वायुपुराण” (६६।२-४) 
के अनुसार इस प्रकार है--१ अरुन्धती, २. वसु, ३. यामि, ४. लम्बा, ५ भानु, 
६. मरुत्वती, ७. सकलपा, ८. मुहर्त्ता, ९. साध्या और १० विद्ववा ।' 


श्रीमद्भागवत (स्कन्ध ६, अध्याय ६) में अखन्धती के स्थान में ककुभ 
नाम आया है और यामि' के स्थान में जामि' कहा गया है ।* पूर्वजन्मः के 
दक्ष ने धर्म को अपनी जो तेरह कन्याएँ दी थी, वे तो धर्म की स्वरूप-सम्पादक 
चित्तवृत्ति-ल्प थी, यह कहा जा चुका है | यहाँ जो दस कन्याएँ दी गई है, 
उनमें कई तो धर्म का वाह्य स्वरूप यज्ञादि सम्पन्न करनेवाली है और कई धमें- 
१. अग्न्‍्धपती वसुयामिर्टेस्दा भानुर्भरत्वती । 
सदब्पा च मुदत्तों च साध्या विश्वा च तताध्णी ॥ 
-विष्णुपुराण, शाश्ष्त१०५० | 
२. भावुन्या ककुब्नामिविज्या साध्या मरत्वतों। 
बनुस्‍ुहत्तोीं सइब्पा परमंपत्थः सुनामशझणु॥ 
“-इलो० ४ । 
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प्रधात देवताओं को उत्पन्न करनेवाली है । उनको तथा उनकी सनन्‍्तानो के 
सक्षिप्त विवरण के अनुसार धर्मपत्नी साध्या' के पुत्र साध्य' नाम के देवता 
हुए । इनका विवरण वायुपुराण” में इस प्रकार मिलता है-- 


पहले ब्रह्मा ने अपने मुख से जय नाम के पुत्रो को उत्पन्न किया था । जय 
इन्द्र से उत्पन्न मन्त्ररूप थे । ये यज्ञ के भागरूप है, जिन्हे देवताओं के जानने- 
वाले सब देवताओ से उत्कृष्ट वतछाते हैं । इनके नाम वायुपुराण” में इस 
प्रकार प्राप्त होते है-- 


१. दर्शं, २ पौर्णमास, ३. बृहत्‌ ४. रथन्तर, ५ चित्ति, ६ विचित्ति, 
७ आकूति, ८. कूति, ९ विज्ञाता, १०. विज्ञात, ११ मन और १२. यज्ञ । 


यज्ञों अथवा यज्ञागोों के ये नाम कर्मकाण्ड-प्रक्रिया में प्रसिद्ध है । अन्त में, 
यज्ञ का सामान्य नाम भी इनमें ग्रिनाया गया है और सब यज्ञों का सम्पादक 
मन भी ग्यारहवे स्थान में गणित है । इससे सिद्ध है कि यज्ञ अथवा यज्ञ में 
विनियुक्त मन्त्रो के अधिष्ठाता देवता ही साध्या के पुत्र हुए, जो क्रियारूप धर्म 
के स्वरूप-सम्पादक कहे जा सकते है । पुन, प्रत्येक मन्वन्तर में इनके भिन्न- 
भिन्न नाम भी वायुपुराण' के उक्त स्थान पर ही मिलते है । ये ही जय' 
नाम के देवता ब्रह्मा के शाप से स्वायम्भुव मन्वन्तर में “नित' नाम से उत्पन्न हुए । 
फिर, वे ही स्‍स्वारोचिष” मन्वन्तर मे तुषित', तामस' मन्वन्तर में हरि, 
“रैव्ता मन्वन्तर में वैकुण्ठ', 'औत्तम” नाम के मन्वन्तर में सत्य” और “चाक्षुप 
मन्वन्तर में छन्‍्दज (छन्द से उत्पन्न होनेवाले साध्य) नाम से देवता बने । 
इसके अतिरिक्त, वायूपुराण मे और भी वर्णन प्राप्त होता है कि जव चाक्षुप 
मन्वन्तर की समाप्ति और वैवस्वत मन्वन्तर का आरम्भ होने ही वाला था, 
तब स्वारोचिष मन्वन्तर में उत्पन्न होनेवाले तुषित देवताओं ने परस्पर मिलकर 
विचार किया कि अब हमलोग साध्यो के शरीरो में प्रविष्ट होकर नये रूप में 
उत्पन्न हो । इस विचार के बाद पूर्व द्वादश तुषित देवता स्वायम्भुव के पुत्र 
धर्म से उत्पन्न हुए । इनमे नर-तारायण भी थे, जो पहले वदरिकाश्रम में तपस्या 
करते थे । पूर्वकाल के विपदिचित्‌ नाम का इन्द्र, जो पहले तुषित देवता था, वह 


१. जह्ाणो वे मुखात्‌ उष्टा जया देवाः भ्रजेप्सया। 
सर्वे मनन्‍्न्रशरीरास्ते स्वृता मन्वन्तरेब्विह्द॥ 


-वायुपुराण (उत्तराद्), अध्याय ५, इलोक ५ । 


२. दर्शर्च पौर्णमासईइच बृहचत्च॒ रथन्तरम्‌ । 
चित्तिइ्चैव विचित्तिद्च आकूतिः कूतिरेव च॥ हि 
विज्ञाता चैव विशातो मनो यशइच ते स्थृताः 
नामान्येतानि तेषा वै जयाना प्रथितानि च ॥ 


-तन्ैव, इलोक ५ और ७ । 
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भी यहाँ उत्पन्न हुआ । उन हादश तुषितों के नाम 'वायूपुराण' में इस 
प्रकार है।-.- 


१ मन, २. अनुमन्ता, हे. प्राण, ४. नर, ५. यान, ६ चिति, ७. हय, 
८. नय, ९ हंस, १०. नारायण, ११. प्रभव और १२. विभु | 


वायुपुराण' (उत्तरार्द, अ० ५, इछोक १७-१८) के अनुसार ही स्वारोचिष 
मन्वन्तर में इन तुपित देवताओं के नाम इस प्रकार थे-- श 


१. आण, २. अपान, हे. उदान, ४. समान, ५. व्यान, ६. चक्षु, ७. श्ोत्र, 
८. प्राण (नासिका), ९ स्परशशे (त्वचा),१०- रसना, ११ वृद्धि और १२. मन । 


इनमें पाँच नाम तो प्राणवृत्तियों के प्रसिद्ध है और पाँच ज्ञानेन्द्रियों के । 
मन और बुद्धि (अन्तः:करण) भी इनमें सम्मिलित किये गये हैं । साध्य नाम 
दर्शनशास्त्रों में कई जगह धर्म का ही बताया गया है; वयोकि वह पुरुष के 
क्रिया-सम्पादन से ही उत्पन्न होता है । अतः, धर्में और क्रिया का धनिप्ठ सम्बन्ध 
होने के कारण यहाँ धर्म' और साध्या' का पति-पत्नी-भाव कहा गया है । 
मन, इन्द्रिय, प्राण ये सभी धर्म-सम्बन्धी है, अतः इनको कुटुम्वी मानकर पुत्र-रूप 
में इनकी कल्पना की गई है । इस रहस्य को इस प्रकार भी समझा जा सकता है 
कि पूर्वजन्मकृत धर्मानुसार ही इस जन्म में वलिप्ठ या गिथिल्‍्प्राण, इन्द्रिय 
आदि प्राप्त होते है । इसीलिए, ये सभी धर्म की सन्‍्तान है । 


“विप्णुपुराण' में यह कथा भी मिलती है कि तुपित देवता विचार कर 
वैवस्त्रत भन्वन्तर में कश्यप से अदिति में उत्पन्न होकर आदित्य कहलाये ।* 
इस विरोधाभास का भी समाधान आगे “विष्णुपुराण" (१।१५।१३४) करता है। 
वह कहता है कि पहले चालूपष मन्वन्तर में ये धर्म के पुत्र होकर साध्य' 
कहलाये और फिर वैवस्वत मन्वन्तर में वे ही 'कव्यप' से “अदिति' में उत्पन्न 





१. मनों5नुमन्‍्ता प्राणशच नदों यानइच वीय॑वान्‌। 
नित्तिदंगी नवब्चैव हंसो नारायणस्तवा॥ 
प्रमवोध्थ विभुदचेव साव्या ठादश जझिरे। 


--वायुपु० उत्तरा्ड, अध्याय ५, ब्लोक ३५०१६ । 
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होकर आदित्य' कहे गये । देवताओ के मध्य भिन्न-भिन्न युगों में ऐसा परिवर्तन 
होता रहता है । इस बात को मैत्रेय और पराशर ऋषि के सवाद मे. स्पष्ट 
किया जा घुका है । 
दक्ष की 'विश्वा” नाम की भी एक कन्या थी, जो धर्म को दी भई थी-+- 
(विष्णुपुराण, १॥१५।१६) । उसकी सनन्‍्ताने “विद्वेदेवा' नाम 'से विख्यात है । 
इन विश्वेदेवों के नाम हैं-- “5 > 
९. कनु, २. दक्ष, ३. श्रव, ४. सत्य, ५ काल, ६९ काम, ७. 'धनि. 
८ -कुरुवान, ९, प्रभव और १०, रोचमान । 
इनमें भी अधिकाश नाम चित्तवृत्तियों के है और स्वयं चित्तवृत्तियाँ धर्म से 
ही उत्पन्न मानी गई' है । इनमे ऋतु, दक्ष, श्रव, सत्य आदि आते 'है । इनमे जो 
चित्तवृत्तियो में नहीं आते, उन्हें देवयोनि में समझना चाहिए । उन्हें भी धर्म से 
उत्पन्न होने के कारण धर्म की ही सनन्‍्तान कह सकते है । धर्म की तीसरी पत्नी 
मरुत्वती' है, जिसकी सन्‍्तान “मरुत्वान्‌” है | चौथी पत्नी “वसु” है, जिसका पुत्र 
वसुदेवता' है । पाँचवी पत्नी 'भानु' है।। उसका पुत्र भानु देवता (इन्द्र का 
सहचर) हैँ । छठी पत्नी "मुहर्ता' है, जिसकी सन्‍्तान 'मुद्तत्ती! समय के विभाग-रूप 
में प्रसिद्ध है । सातवी पत्नी लम्बी” है। उसके सनन्‍्तान मेघ आदि कहे जाते है ।' 
ये भी धर्म से उत्पन्न होने के कारण धर्म की ही सन्‍्तान है । आठवी पत्नी 
यामी” है । उसके सन्‍्तान नागवीथी आदि अन्तरिक्ष-प्रदेश (तारामण्डलो के नाम- 
विशेष) बताये गये है । याम' नाम एक प्रहर का श्रसिद्ध है। भिन्न-भिन्न 
त.रामण्डलों से चन्द्रमा का सम्बन्ध होने के कारण ही प्रहर का परिच्छेद होता है, 
इसलिए इनको भी काल का ही परिच्छेद मानना चाहिए। धर्म की नवी स्त्री 
अरुन्धती' है, जिससे पृथ्वी में उत्पन्न होनेवाले भिन्न-भिन्न प्राणियो का जन्म है । 
फिर, उसकी दसवी स्त्री सकलपा' है, जिससे संकल्प! का जन्म बतछाया 
गया है। यह 'सकल्प” भी मन की एक वृत्ति है | इस प्रकार धर्म! की अधिकाश 
सनन्‍्तान मनोवृत्ति-हूप ही माती गई है। सारी मनोवृत्तियाँ धर्म से उत्पन्न होती है 
और देवयोनि के कई प्राणी भी धर्में की सन्‍्तानों में आते है । धर्म के कारण 
ही जीवों को देवभाव मिला करता है, इसलिए इन्हें भी धर्म की ही सन्‍्तान कहना 
युक्तिसंगत है । ये सारे वर्णन वायुपुराण” (उत्तराद्धे, अध्याय ५) में वणित हैं । 
कश्यप को दी गईं तेरह कन्‍्याओं के नाम विष्णुपुराण (१।१५।१२६-२७) 
में इस प्रकार मिलते है-- 
१. अदिति, २, दिति, ३. दनु, ४. अरिष्ठा, ५. सुरसा, ६. शवसा, (खसा) 
७. सुरभि, ८, विनता, ९, ताम्रा, १०. क्रोधवशा, ११. इरा, १२. कद्रु और 
१३. मुनि । 
उपर्युक्त नामों में दिति और अदिति का वैज्ञानिक विवरण हम कश्यप" 
के प्रकरण में कर आये है । इनमे अदिति से आदित्य नाम के देवता और दिति 
२५ 
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से उनके विरोधी दैत्य अथवा असुरो का जन्म पुराणों में मिलता है । इन्ही की 
सन्‍्तानों में भिन्न-भिन्न प्रकार के देवता, गन्धर्त और असुर, दनुज आदि सब उत्पन्न है । 
सृष्टि के अन्य प्राणी भी कश्यप से ही उत्पन्न है। साराश यह है कि कश्यप 
और दक्ष-पृत्रियों के परस्पर सम्बन्ध से ही जगत्‌ के सब प्राणी और ,अप्राणी 
(जड पदार्थ) उत्पन्न होते हैँ । | 

दक्ष-कन्याओ में सत्ताईस कन्याएँ चन्द्रमा को. दी गई थी (विष्णुपुराण, 
१।१५११३५) । वे सब नक्षत्र-रूप हैं । उन नक्षत्रों में चन्द्रमा प्रतिमास भ्रमण 
करता है और चन्द्रमा के किसी नक्षत्र पर जाने से भूमि में जो परिवत्तन होते 
रहते है, वे सब उनकी सनन्‍्तान-रूप कहे जाते है । इसी प्रकार, ऋषियो को जो 
कन्याएँ दी गईं, उनकी भी जडचेतनात्मक सन्‍्तान जगत्‌ में व्याप्त हैं। यहाँ 
भाठ प्रकार की सृष्टि का अति सक्षिप्त वर्णण लिखकर नवम 'कौमार सृष्टि” का 
भी सक्षिप्त वर्णन आगे किया जायगा । 


कीमार सर्ग 


पुराणोक्‍्त नवम 'कौमार सर्ग' को पुराणों में ही प्राकुंत और - वैक्ृत का 
सम्मिलित सर्य कहा गया है। इस 'कौमार सर्ग” को ही '“रुद्गसर्ग” भी कहा जाता है। 
इसका वर्णन “विष्णुपुराण" (अ० १, अ० ८) में इस प्रकार मिलता है 
कि कल्प के आदि में जब ब्रह्मा अपने सदुश ही पुत्र का ध्यान कर रहे थे, 
तव उनकी गोद में एक नील और रकक्‍त वर्ण का कुमार प्रादुर्भूत हुआ ।॥* वह 
उत्पन्न होते ही जोर-जोर से रोने लगा और इधर-उधर भागने भी छूगा । 
ब्रह्मा ने जब उससे पूछा कि तुम रोते क्यो हो, तब उस शिक्षु ने कहा कि मेरा 
नामकरण कर दीजिए । इसपर ब्रह्मा ने रोदन और प्रवन (इधर-उधर 
चलने) करने के कारण उसका नाम *रुद्र”' रखा और कहा--तुम रुदन मत करो, 
घेर्यं घारण करो ।” फिर भी, वह रोता रहा और अन्यान्य नामो की इच्छा करता 
रहा । ब्रह्मा भी उसका अन्यान्य नाम देकर उसे चुप रहने को कहते गये । 
इस प्रकार, क्रम से रुद्र नाम के साथ मिलकर निम्नलिखित आठ नाम हो गये-- 

१. रुद्र, २ भव, ३. शर्व, ४. ईशान, ५ पशुपति, ६ भीम, ७. उम्र, 
और <४. महादेव ॥ 

इन आठो को क्रम से ब्रह्मा ने आठ स्थान दिये । वे ही आठ स्थान इनके 
शरीर हुए । उन आठो स्थानों के नाम वहाँ इस प्रकार लिखे गये है-- 

१. सूर्य, २. जल, ३ पृथ्वी, ४. वायु, ५. अग्नि, ६. आकाश, ७. दीक्षित 
ब्राह्ोण (यजमान) और ८. सोम । 

इनकी आठ पत्नियाँ! भी ब्रह्मा ने निश्चित की -- 


१. कल्पादावात्मनस्तुस्यथ सुत भ्रध्यायतस्ततः | 
प्रादुरासीतमोरदडे कुमारो नीरकूलोहितः ॥ 


--विष्णुपुराण, १।८।२॥ 
२. ररोद सुस्रर सोध्थ प्राद्रवद्द्विनसत्तम । ध 
“-तत्रेव, १८३ 
३. भव शर्वमथेशान तथा. पशुपति द्विज | 
भीमसमुझ मदादेवम॒वाच स॒  पितामदरः ॥ 
--विष्णुपुराण: ै।८।अ 
४ सूर्थों जल महद्दी वायुव॑हिराकाशमेव च। 
दीक्षितो जाह्मणः सोम इत्येतास्तनवः क्रमात्‌ ॥ 
“-तत्रेव, १८८। 


५. सुवर्चछा तथैवोषा विकेशी चापरा शिवा। 


स्वाद्य दिशस्तथा दीक्षा रोदिणी च यथाक्रमम्‌ ॥ 
सर » १८॥९ 
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१. सुवर्चछठा, २. उषा, ३ विकेशी, ४ शिवा, ५ स्वाहा, ६. विश्याएँ, 
७, दीक्षा और ८. रोहिणी । 
इनके पुत्रों के भी नाम वहाँ वताये गये है, जो इस प्रकार है -- 


१. शनैरचर, २. जुक्र, ३. छलोहिताज़, ४. मनोजव, ५. स्कन्‍्द, ६- से, 
७. सन्तान और ८, बुध । 5४ 


, विष्णुपुराण' के उक्त स्थरू में यह भी कहा गया है कि इनकी सनन्‍्तानों 
से सम्पूर्ण जगत्‌ व्याप्त है । उन अप्टमृत्तियों में महादेव ने दक्ष की कन्या 
सती से विवाह किया । सती ने अपने पिता दक्ष के यज्ञ में महादेव का अपमान 
देखकर अपना शरीर त्याग दिया । फिर, वही सती हिमवान्‌ की पृत्री उसा 
नाम से श्रादुर्भूत हुई । उम्रा ने घीर तपस्या करके महादेव को पुन. पति-रूप 
में प्राप्त किया | | 

श्रीभागवत (स्कन्ध ३, अ० १२) के अनुसार ब्रह्मा ने सर्वप्रथम सनकादिक 
को उत्पन्न किया और उनसे सृष्टि करने को कहा । किन्तु, उन्होने अस्वीकार करते 
हुए कहा कि हम इस झझट में पडना नहीं चाहते । इसपर ब्रह्मा को बड़ा 
क रोध हुआ । फिर भी, उन्होने क्रीध को रीकने का अतिशय प्रयास किया, किन्तु 
वह क्रोध झक न सका । वह उनकी भौंहो के मध्यभाग से फूट पड़ा, जिससे 
एक 'नीललोहित” कुमार का प्रादुर्भाव हो गया ।* श्रीभागवत के उक्त स्थल में 
भी वैसी ही कया मिलती है, जैसी 'विष्णुपुराण' में है। वहाँ भी वह नीछलोहित 
शिशु रोने छगता है और ब्रह्मा उनके नाम आदि नियत करते हैँ । किन्तु, यहाँ 
जो नाम, स्थान और उनकी पत्नियाँ गिनाई गई है, वे इस प्रकार हैं-- 

१. द्वदय, रे. इन्द्रिय, ३. प्राण, ४. आकाश, ५. वायु, ६. अग्नि, ७. जल, 

८. मही (पृथ्वी), ९. सूर्य, १०, चन्द्र और ११. तप ।* 

फिर, कुमारों के नाम वहाँ इस प्रकार हैं--- 
१. मन्यु, २. मनु, ३. महिनस, ४. महान, ५, शिव, ६. ऋतुध्वज, 

७. उप्ररेता, ८, भव, ९. काल, १०. वामदेव और ११, धृतत्रत ।" 





*, झनैठचरसथा शुक्री लोदिताडो मनोंनवः। 
स्थन्दः समोष्य सन्‍तानो बुधइचायुक्रमात्सुता- ॥ 
--त्रैच, ह८१£-१२। 
२. तानू बसाये स्वभूः पुत्रान्‌ प्रजा' खजत पुत्रका- । 
तरच्छन्मोक्षरर्माणी वासुदैवपरायणाः ॥ 
॒ “--भौमदभागवत, 9? !?२।५। 
2. फ्रीप दुविप््ट जात नियस्तुमुपलकमे ! 
दिया. निमुधह्ममातोइपि श्रवोम॑ध्यात्मजापने- ॥ 
संपोधजायत नम्मन्यु" कमारों नौह्लोहित्तः। 
-मत्नंद, 28725«छ] 
४. श्ौमदभागदवेत, दर भा? रै । 
७. हीमदमागपत। २7२३३ 
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इनकी स्त्रियों के नाम इस प्रकार हं-- 


१. घी, २. वृत्ति, ३. उद्यना, ४, उमा, ५. नियुत्‌, ६. सपि, ७, इल्ा, 
८, अम्बिका, ९, इरावती, १०. युधा और ११, दीक्षा 


यहाँ ब्रह्मा ने जब उनसे सृष्टि करने को कहा, तब वे अपने समान ही उम्र 
सृष्टि करने ऊूग्रे । इसपर ब्रह्मा ने उनसे कहा कि तुम्हारी सृष्टि से प्रजा 
भयाकुल हो रही है, अत. ऐसी सृष्टि मत करो । अब तुम तप करो । ब्रह्मा 
की आज्ञा मानकर वे तप करने के लिए वन में चले गये । 


वायुपुराण (पूर्वार्ड, अध्याय २२) में तो, इस 'कौमार सर्ग' का विस्तृत वर्णन 
प्राप्त होता हैं । उसका सक्षेप इस प्रकार है-- 


जब ब्रह्मा, महेश्वर का ध्यान करने लगे, तब इवेतरवत एक कुमार का 
प्रादर्भाव हुआ । उसके वसरुतच्र, माल्य आदि सभी श्वेत थे । ब्रह्मा ने उन्हें शिव का 
अवतार समझकर प्रणाम किया तथा सद्योजात (तत्काल उत्पन्न) रूप से 
उनका ध्यान किया । इसपर कुमार महेश्वर ने अट्टहास किया, जिससे चार 
ब्रह्मा के समान कान्तिवाले ऋषि उत्पन्न हो गये । वे चारो ऋषि उस इ्वेत 
कुमार के शिष्य बनें और धर्मप्रचार करते हुए अन्त में शिव में ही छीन हो 
गये । फिर, रक्त नाम के दूसरे कल्प मे ब्रह्मापुत्र की इच्छा से ध्यान करने छगे । 
उस समय एक रकतवर्ण कुमार प्रादुर्भूतन हुआ । उसके वस्त्र, माल्य आदि 
सभी रक्‍त वर्ण के थे । ब्रह्मा ने महेश्वराववार समझकर उस कुमार को 
प्रणाम किया और वामदेव नाम से उनका ध्यान किया । उसके अनन्तर उस 
कुमार ने अद्टहास किया । उस अट्टहास से पूर्वोकत' प्रकार से ही चार रकक्‍तवर्ण 
के ऋषि उत्पन्न हुए । वे सब उस रक्‍त कुमार के शिष्य बने और उन्होने वामदेव 
नाम से रुद्र की उपासना की । अन्त में, वे सब धर्मप्रचार करते हुए रुद्र 
ही छीन हो गये । पुन, तीसरे पीतकल्प' में पीतवर्ण ब्रह्मा ने पुत्र की इच्छा से 
जब ध्यान किया, तब पीतवण्ण कुमार का प्रादुर्भाव हुआ । उस कुमार के वस्त्र, 
माल्य आदि सभी पीतवर्ण थे । ब्रह्मा ने महेश्वर नाम से उनका ध्यान 
किया और उनके मुख से एक गौ उत्पन्न हुई, जिसके चार मुख, चार पैर, चार 
हाथ, चार स्तन, चार नेत्र, चार सीग और चार दाँत थे । उस कुमार ने ब्रह्मा 
को यह गौ दी और कहा कि इसी से सृष्टि करो । यह गायत्री है। पुन उनके 
अद्टहास से चार ऋषि उत्पन्न हुए और वे भी अन्त में रुद्र' में ही छींन हो 
गये । फिर, दूसरे कल्प में कृष्णवर्ण कुमार श्रादुर्भूत हुआ, उसे अधघोर 
नाम से ब्रह्मा ने प्रणाम किया । इसके देव के अट्टहास से चार कृष्णवर्ण 
ऋषि उत्पन्न हुए । वे भी अघोर' नाम से रुद्र की उपासना करते हुए अन्त में 
रुद्र में ही लीन हो गये। इसके बाद के कल्प में भी ब्रह्मा के ध्यान करने पर 
सभी श्रकार के रूपोवाला कुमार प्रादुर्भूत हुआ । उस कुमार के भी पूर्व सर्व- 


१. ओऔमदूभागवत, २।१२।१३ | 
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रूप-सम्पन्न सरस्वती नाम को कन्या प्रकट हुई । इस कुमार को ब्रह्मा ने ईशान 
नाम से प्रणाम किया । तदनन्तर, भगवान्‌ महेब्वर के प्रसन्न होने पर उनसे 
सरस्वती का परिचय पूछा । महेब्वर ने उत्तर दिया कि यह प्रकृति है, इसी से 
तुम सृष्टि कर सकोगे । उन्होने अपनी सर्वरूपता का भी वर्णन ब्रह्मा को वतछाया । 
किर, इनके भी अट्टहास से चार ऋषि उत्पन्न हुए इत्यादि । इसके पश्चात्‌ ब्रह्मा 
की जिजासा के वाद जकर ने अपने दवेत आदि रूपो का भी रहस्य बतलाया है । 
यही वायुपुराणोकत 'कौमार सगे” का सक्षेप है । 


गतययब्राह्यय (६१३॥८ से २० तक) में रुद्रोत्पत्ति-प्रसग में कहा गया है 
कि भूतों का अधिपति ही सवत्सर प्रजापति था । उसने उषा नाम की स्त्री 
में वीर्य डाछा । उससे एक पुत्र उत्पन्न हुआ । वह उत्पन्न होते ही रोने छूगा । 
तब प्रजापति ने उससे कहा कि कुमार तुम क्यों रो रहे हो ? तुम श्रम और 
तप से उत्पन्न हुए हो । कुमार ने उत्तर दिया कि मै पापो से टूर हो चुका हूँ 
अब मुझे नाम दीजिए । प्रजापति ने उससे कहा कि तुमने उत्पन्न होते ही रुदन 
किया है, इसलिए तुम्हारा नाम रुद्र'ं है । नामकरण के अनन्तर वह अग्निरूप 
हो गया, अत अग्नि ही रुद्र है । फिर, उस कुमार ने कहा कि आपने जो नाम 
दिया, उससे में अधिक दूँ, अत मुझे और नाम दीजिए । इसपर प्रजापति ने 
उसे सर्व” (शर्व) नाम दिया | इस नाम के कारण वह आप” रूप हो गया । 
फिर, उस कुमार ने कहा कि मैं इससे भी बडा हूँ, मुझे और नाम दीजिए । 
तव प्रजापति ने उसे 'पञजुपति' नाम दिया । इस कारण, वह “ओपधि-रूप” हो गया। 
वह फिर वबोछा कि आपने जितने नाम दिये है, उनसे भी में बड़ा हूँ, अत 
मुझे और नाम दीजिए । तब प्रजापति ने उसे उम्र” नाम दिया । इस नाम के 
कारण वह वायुरूप' हो गया । इसी प्रकार अजनि', भव, महादेव” और ईशान' 
नाम प्रजापति ने दिये और इस नाम के कारण ही उस कुमार के चिदयुत्‌, पर्जेन्य 
(मेंप), चन्द्रमा और आदित्य-रूप होते गये । इस प्रकार, आठ नाम प्राप्त हो जाने 
पर उस कुमार ने कहा--वस, मैं इतना ही हूँ और नाम मुझे नहीं चाहिए ।* 
ये आठ ही अग्नि-हप हैँ और सामान्य कुमार उसका नवम रूप है | इन नो 
रझूपो के कारण ही अग्नि भ्िवृत्‌ कहा जाता है । तीन-त्तीन के समुदाय को तीन 
बार करना ही “त्रितर॒त्‌!र॑ कहछाता हँ--च्रिवृत्वं नाम ब्रिवृत्ता। इस प्रकार, सवत्सर 
का ही चयन किया जाता हैं और चयन के कारण ही उनका नाम चित्र होता है-- 
चपनतम्बन्धाच्चित्रनाम सम्पन्नमिति । 
१. तथानि तानि भूतानि। ऋतयस्नेंड्य य- स भूताना प्रतिः सब्बत्तरः सो5थ या सतोषाः पत्नयौ 

प्सी सा सतानीमानि भूनानिच भूताना च पत्रिः सब्बत्सरष्ठपति रेतो5सिन्नत्मु सब्पत्सरे 

कमारो>नायत सोइरोडीय ।--शनपयम्राष्मण, द। हटा 


२. ते प्रभापतिरमंजीग कुमार कि रोदिपि यच्द्रमात्पसो5षिनानीह्लीति । 
“-पम्रय, ६१82॥९॥ 


2५ सौडझमबीरैयाबास्वाइअध्मिमामेलः परो नाम पा इति 
->इातप्रथआाफ्षण,:६१।३7 ७! 
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इसके बाद शतपथब्राह्मण”/ (६।१।४।) के दूसरे अध्याय में आता है कि उन 
आठो में प्रजापति ने उस कुमार को पहचान लिया, तव उसने विचार किया कि 
मैं ऐसा रूप बनाऊँ, जिससे प्रजापति पहचान न सके । अत , उसने पाँच पशुओं 
के रूप में अ्वेश किया । उन पशुओ के नाम है--£१ पुरुष, २ अइव, हे गौ, ४ 
अबि और ५ अज । 

इस 'रुद्टसग्ग” या 'कुमारसर्ग' का वैज्ञानिक विवरण इस अकार किया जायगा 
कि रुद्र अग्नि का ही एक नाम है । वह जबतक केवल अपने ही रूप में 
रहे और सोम से मिश्रित न हो, तबतक वह 'घोर-रूप' श्रुतियों में कहा जाता है 
और सोम का सिश्रण हो जाने पर वही 'शिव-रूप” बन जाता है । शिव-रूप 
की उपासना बैदिक मार्ग मे बताई गई है और घोर-रूप से दुर जाने की प्रार्थना 
की गई है । अग्नि की सात घाराएँ हैं । सबसे प्रथम धारा वह है, जो स्वय- 
म्भूमण्डल में प्रादुर्भूत होती है | इसे सबके पिता-रूप में भी कहा गया है--थौः 
पितः पृथिवि मातः । 

अग्नि का दूसरा (वकास सूर्यमण्डल में होता है और तीसरा विकास पृथ्वी- 
मण्डल में अन्नादाग्नि! नाम से होता है | इसका चौथा विकास सवत्सराग्नि 
के रूप में है । संवत्सराग्नि वह है, जो सुर्यमण्डल से प्रतिदिन पृथ्वी पर आबर 
एकत्र होता है और एक वर्ष में उसकी पृत्ति हो जाती है। सुर्येसण्डल से प्रवृत्त, 
अर्थात्‌ विच्छिन्न होकर वह पृथ्वी पर आता है । इसलिए, श्रुति में इसे प्रवर्ग्य 
भी कहा जाता है । सृष्टि के आरम्भ में यही सूर्यमण्डल का उत्पादक होता है । 
सूर्यमण्डल को उत्पन्न करके उसी में प्रतिष्ठित हो जाता है और फिर सूर्यमण्डल 
से निकरकर पृथ्वी में व्याप्त होता रहता है ॥ इस बात का संकेत इस प्रन्थ 
मे कई बार आ चुका है । उस सवत्सराग्नि से ही कुमाराग्नि उत्पन्न होता है, 
जिसकी उत्पत्ति का विवरण इस प्रकार है -- 

सवत्सराग्नि ही प्रजापति है । सूर्योदय के कुछ पूर्व एक प्रकार का जो प्रकाश 
दौड जाता है, उसे ही उषा कहते है । उस उषा में ही सूर्य से निकलनेबाली 


पूर्वोक्त सवत्सराग्नि का प्रवेश होता है । वही उषा में गर्भाधान हुआ । वैश्वानर 
नाम के पाथिव अग्नि के साथ इस सवत्सराग्नि का सम्बन्ध होने पर अग्नि 
प्रजज्लित हो जाता है । उस भज्वलन के समय जो शब्द होता है, वही यहाँ 
कुमार का रुदन कहा गया है । . - मर अर बी 

यह कुमाराग्नि आठ स्थानो में श्रतिष्ठित होता है ।.वे ही 'रुद्र' की आठ 
मूत्तियाँ श्रुति, पुराणो और काव्यादि में प्रसिद्ध है । इनके नामो में शतपथ- 
ब्राह्मण” मे और “िष्णुपुराण” आदि में क़ुछ-भेद मिलता है, किन्तु कुमारागर्नि 
के आठ स्थान है, इनमे भेद नहीं मिलता । कही किसी एक का दूसरा नाम 


१. स॒ एवान्‌ पन्ष पशूनपश्यत्पुरुषमण्व गामविमज यदपश्यत्तस्मादेते पशव- । 
८ “-गतपथबाह्मण, 5१९ ४२। 
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मिल गया अयवा किसी का नाम पहले पीछे आया, इसमें कोई विरोध नही । 
अतपथन्राह्मण' में एक नाम अजनि' मिलता है और उसका स्थान विद्युत 
वबतलाया गया है ! ये दोनों भयानक होते है, इसलिए “विष्णुपुराण” मे इसका 
नाम भीम कहा गया है। विद्युत्‌ का स्थान भी आकाश होता है, अत* आठ 
स्थानों में वहाँ आकाश नाम का उल्लेख कर दिया गया है । गतपथब्राह्मण' 
में एक नाम चन्द्र! है.' उसके स्थान में 'विष्णुपुराण' में उसका पर्याय सोम 
दिया गया है । इसी प्रकार शगतपथन्राह्मण/ में एक नाम ओषधि आया है, 
किन्तु विष्णुपुराण (१।८।८) में ओषधि का उद्गम-स्थल 'मही' शब्द आया है। 
शतपथब्राह्मण में जहाँ पर्जन्य' नाम है उसके स्थान पर “<विप्णुपुराण' में 
यजमान-रूप आत्मा का नाम आता है । क्योकि, आत्मा के ही यज्ञ करने से 
पर्जन्य उत्पन्न होता है, इसलिए पर्जन्य के कारणभूत यज्ञ के कर्त्ता यजमान का 
ही सन्निवेश पुराणकर्त्ता ने उचित समझा । इसके अतिरिक्त मेघ में स्थित 
अग्नि विद्युत्‌ के अतिरिक्त स्पष्ट भासित नही होती, किन्तु यजमान का किया 
हुआ यनर तो स्पप्टरूप से यज्ञ के द्वारा ही होता है | इसलिए यंजमान-रूप 
आत्मा की गणना पुराण में की गईं | यद्यपि यज्ञ में अग्नि की प्रधानता है, 
तथापि मुख्य यजमान तो आत्मा है, जिसमें प्राणरूप से अग्नि वत्तेमान है तथा 
यज्ञ आदि कर्म प्राण के ही द्वारा सम्पन्न होते है । चेष्टा अथवा क्रिया कराने- 
वाला भी प्राण ही है, इसी से शिव की आठ मूत्तियों में यजमान-रूप आत्मा की 
गणना होती है । इन आठो स्थानों में स्पप्ट रूप से अग्नि विराजमान है तथा 
जल, सोम आदि में भी अग्नि व्याप्त है | 





१. तमबवीदशनिरमीति । तचदस्य तन्नामाररोदियत्तद्रपमभवद्धियद्ा5अशनिस्तमा् विधुद्ध- 
न््यभनिरवधीदित्याहुः ।--शत्तपथ, ६।१३१४॥ 
२. अर्थ छर्वमय्रेणान तथा पश्मुपर्ति द्विज। 


भीममुझआ महद्ेवम्॒वातच्न स पितामहः ॥ 
चक्रे नामान्यमैतानि स्थानान्येषा चकार सः। 


3. सूर्यों जर मही वायुर्वहिराकाशमेव थे । 
दीक्षितों माध्यणः सोम हत्येवास्तनवः ऋमात्‌ ॥ 
--बिष्णुपुराण, ११८६ से ८ तक | 
४. नद्दस्य सम्नामाकगैयन्द्रमाः । 
“+भनपयथआहयण, ६।१३१६। 


»  द्वीक्षितों आाह्मणः सोम इत्येतास्वनव" कमाल! 


“-+विष्णुपराण, शादादा 
६. मददमस्य सप्नामाकरोंदो पधयरतदुपममवकपथयो वे । 
ब्-्दनपएम; 5 रै87:! 


७. तपरस्प सक्नमाकरेलर्जस्थराद पममया्‌ पर्जन्यों वैध । 
ज्च्चधनपए्पं, 57972५/ 
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उक्त आछो स्थानों में स्पष्ठ रूप से अग्नि को देखा जाता है, किन्तु पशु 
आदि के शरीर में अग्नि प्रच्छन्न है। वहाँ श्रग्नि के भाग को पृथ्वी के 
भाग ने ढक रखा है। यही वात 'शतपथब्राह्मण/ मे कही गई है कि आठ 
स्थानों में प्रजापति ने अग्नि को पहचान लिया,! अतः वह गृप्त रूप से पशुओं 
में प्रविष्ट हुआ।* 

यहाँ पशुओ के पॉच नाम ही लिखे गये हे--१. पुरुष, २. श्रदव, हे गो, 
४ शअ्रवि और ५ शअ्ज । यहाँ पचरपणशुश्रो के नाम देखकर कई वैदेशिक 
विद्वानों ने कल्पन्थ की है कि प्राचीन समय में ऋषियों को उक्त पाँच ही पशुझो 
का जान था । किन्तु, ऐसी कल्पना बिलकुल अधकचरे लोगो के हारा ही 
की गई है, क्योकि वेदों और ब्राह्मण-प्रन्थो में उप्ट्र, हस्ती आदि अनेक पशुओं 
और पक्षियों के नाम प्राप्त होते हूं । यहाँ पाँच ही नाम लिखे जाने का 
कारण यह है कि अग्नि प्रागरूप से पशुओं में प्रविष्द रहता है भौर वह ब्राण 
पशुओं में पाँच प्रकार का ही रहा करता है। अन्य पशुओ के प्राण भी इन 
पॉच जातियो में ही अ्रन्तभू'क्त हो जाते है, जो दैनिक ऋषियों का एक गम्भोर 
तत्त्वान्वेषण है। 

तैतीस देवताशो की गणना मे रुद्र ग्यारह माने गये हें। इसी भ्राधार पर 
अन्य श्रुति को एकवाक्यता के लिए श्रीभागवत में ग्यारह नाम और उनके 
ग्यारह ही स्थान आदि दिये गये हैं।* 

इस तरह के सक्षेप-विस्तार में कोई विरोध नही होता । “वायूपुराण” में जो 
इवेत, रक्त, पीत, कृष्ण आदि कुमारो की उत्पत्ति का वर्णन किया गया है, उसका 
तात्पय प्रकृति के गुणों से है । प्रकृति के तीन गुणो में सत्त्व को श्वेत, रज को रक्त और 
१. प्रजापतिरग्निरुपाण्यम्यध्यायत्‌। स योध्यं कुमारों रूपाण्यनुप्रथिष्ट आसीत्तमन्बेच्छत्सोडग्नि- 

रवेदनु वे |-शतप्थ, ६॥१।४११ | 
२ स॑ एतान्‌ पन्‍च पशुन्माविशत्‌ | 

--तत्रव, ६१४३ । 


३. अन्युम॑नुमेहिनलो महान्छिव अतध्वज । 
उम्ररेतो भव कालो वामदेवो धृनत्रत ॥११॥ 
हृदिन्द्रियाय्यसुन्योम वायुरग्निर्जल मही । 
सुय्ेश्चन्द्रस्तपश्चेव स्थानान्यग्रे कृतानि में ॥११॥ 
--श्रीमद्भागवत, ३।१२'१६॥११ ! 
४ (क) श्वेतोष्णीष' श्वेतमाल्य श्वेताम्घरधर शिखी । 
उत्पन्नस्तु महातेजा कुमार परावकोषम ॥ १०॥! 
भीम झुलं॑ महारोद' घुघोरं श्वेतलोहितम । 
दीप्त दीप्तेंन वपुषा महास्य श्वेतवर्चंसम्‌ ॥१ श॥। 
त॑ दृष्ट वा पुरुप श्रीमान्‌ बह्मा वे विश्वतोमुख' । 
कुमार ॒श्लोकपातार विश्वरूप॑ महेश्वरम्‌ ॥१२॥ 
२६ 
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रजस्तम के मेल को पीत कहते हे तथा तम को कृष्णवर्ण कहा जाता है। ये गण 
जवतक पृथक्‌-पृथक्‌ रूप मे रहंगे, तबतक सृष्टि नही कर सकेंगे । तीनों मिलकर ही 
सृष्ठि करने में समर्थ होते हैँ। इसीलिए, वहाँ एक-एक कुमार का प्रकट होकर 
पुनः महंश्वर के रूप में लीन हो जाना बताया गया है। फिर, जब तीनो गण 
मिलकर, भश्र्थात्‌ सव रूपो के मिश्रण से विश्वरूप कुमार का प्रादर्भाव होता है. 
तब सृष्टि चलती है । इस प्रकार, वहाँ प्रकृति को ही कुमार-हूप मे बतलाया 
गया है श्रौर उस प्रकृति-हप कुमार का भी महश्वर से ही उत्पन्न होना माना 
गया है। हम इस वात का सकेत कर चुके हूं कि पुराणों में साख्यदर्शन 
की तरह प्रकृति को स्वतन्त्र नहीं माना जाता, अपितु परमात्मा की इच्छा से 
प्रादभूत श्र उसकी इच्छा से ही उसे क्रियाकर्त्री माना जाता है। इससे 


एराणपुरुषं देव निम्वात्मा थोगिर्नों चिरम। 
बवन्दे. देवदेवेश अह्मा लोकपितामह” ॥१शवा 


८ भर 2८ 


(ख) तनस्त्रिशत्तम कत्पो रकक्‍तो नाम प्रकीत्तित ! 

रक्‍नो यत्र महातेजा रक्तवर्णमधारयत ॥२०॥॥ 

ध्यायत- पुत्रकामस्थ अह्षणः परमेध्ठिन | 

प्राइम तो महातेजा' कुमारों रक्‍तविग्रह- ॥२१॥ 

रक्‍्तमास्याम्वरधरोी रक््तनेत्र प्रतापवान्‌ ॥२१॥। 

“वायुण्राण्ण, पृत्नाद, अ० २२ | 

(ग) एकर््रिशत्तम कत्प प्रीतवासा इति स्मृत* 

हाग्रा यक्र महानेजा पीकरर्णवमागत ॥१॥ 

ध्यायत प्त्रकामत्य हुृतह्मण परमेब्ध्नि 

प्रादभू तो महातेजा झमार प्रीसवस्च्रयान्‌ आर" 

पीतगस्पानुलिप्तादी परीतमाल्यवरें झुश। 

प्रीतयश्षापत्रीलश्च प्रीतोष्णीयों महामुज वश 

--वाद्०, पर्वाद्र , आ० २3, हला० २-४ | 


तृतीय खण्ड 


काल-गणना 


पुराणादि पन्‍्षों में भौर लोक-ध्यवह्ाार में भी कास-गणना यार प्रकार से 
मात्री गई है । मानुपकाल, पितृकाल देवकाल श्रौर ब्राह्ममाल । मनुष्यों के 
लिए मानुषकात ही मुब्यतय/ उपयोगी है । यह काल-प्रकरण में कहा गया है कि 
दिन-रात का विभाग सूर्य के दर्शन झौर प्रदर्गन के झ्राधार पर ही व्यवस्थित है। 
लो प्राणी जिनने काल तक सूर्य को देखता है, वह उतने काल को दिन और 
जितना काल उसे सूर्य नहीं दियाई पडता, उस काल को रात्ति कहता है । 


मनुष्य प्राय, बारह घण्टे (त्यूल़ मान से) सूर्य को देखता है, और प्राय. 
बारह घण्टे नहीं देखता | यही हमारे अहोरात्र की व्यवस्था है । 


इसी प्रकार, पितृ, देवता झीर ब्रह्मा के भी श्रहोरात्र की व्यवस्था सूर्य के 
दर्शन और अदर्णन में ही होती है । ब्रह्मा का एक दिन एक कल्प कहलाता है। 
जिस तरह हमारे एक दिन मे चौंदह मुहृत्तों का विभाग रहता है, ( १४ मुहूर्त 
का दिन, १४ मुहत्त की रात्रि और २ मुहूर्त की दोनों सन्ध्याएं ), उसी तरह 
प्रहोरात्र में ३० मुहूर्त माने जाते हूँ । इसी प्रकार, ब्रह्मा के दिन में भी चौदह 
मुहूर्त हैं । इनमें एक-एक मुहूर्त को पुराणों में एक-एक मन्वन्तर कहा गया हे । 
इन चतुर्देश मन्वन्तरों के नाम इस प्रकार हें---१« स्वायम्भुव मन्वन्तर, २ स्वारोचिप 
मन्वन्तर, ३. उत्तम मन्वन्तर, ४. तामस मन्वन्तर, ५ रैवत मन्वन्तर, ६. चाक्ष॒प 
मन्वन्तर, ७ वैवस्त्रत मन्वन्तर, ८. सावणि मन्वन्तर, &. वक्षसावर्णि मन्वन्तर, 
१०. ब्रह्मसावर्णि मन्वन्तर, ११, धर्मसावर्णि मन्वन्तर, १२. रुद्रसावर्णि मन्वन्तर, 
१३, दैवसावर्णिं मन्वन्तर और १४ इन्द्रसावर्णि मन्वन्तर ।* 


इनमें एक-एक मन्वन्तर ७१ चतुयुगी का होता है । सत्ययग, त्रेतायुग, 
हापरयग और कलियग--थे वा ते युग मिलकर एक चतुय गी कहलाते हैं । एक 
चतुय गी में देवताओं के १२ हजार वर्ष होते है, जो मनुष्यों की वर्ष-गणना के 
श्रनसार ४३ लाख २० हजार वर्ष होते हैँ । इन' यूगो की दोनो सन्ध्याएँ, 
सन्ध्या और सम्ध्याश के नाम रो, पुराणों में इन्ही वर्षों के अन्तर्गत लिखी 
गई है । 


१. सूर्य के दीखने न दीखने के कारण का विवरण कालतत्त के निरूपण मे दिया गया है +--लै० 
२. मत्स्यपुराण, अध्याय & | 
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युग-व्यवस्था 


पुराणों के अनुसार देवताश्रों के ४ हजार वर्ष का (मनुप्यो की गणना के 
भ्रनुसार चौदह लाख चालीस हजार वर्षों का) सत्ययुग होता है भर देवताओं के 
४ सौ वर्षो की (मनुष्यों के एक लाख चौग्रालीस हजार वर्षों की) सन्ध्या और 
उतने ही काल का सन्ध्याश होता है । इस प्रकार, मव मिलाकर देवताओं के 
४ हजार ८ सौ (मनुप्यो के ७ लाख २८ हजार) वर्षों का सत्ययुग होता है। 
फिर, देवताओं के ३ हजार ६ सी वर्षो का (१० लाख ८० हजार मानुप वर्षो 
का) लेतायुग एवं देवताशों के २ सौ वर्षो की (१ लाख ८ हजार मानुष वर्षोकी) 
सन्ध्या और इतना ही सन्ध्यांग, सव मिलाकर ३ हजार ६ सौ देवताझों के वर्ष 
(मानुष वर्ष १२ लाख ६६ हजार) का त्रेंतायुग होता है । फिर, दो हजार 
देवताओं के वर्षों का (७,२०० मानुप वर्ष) द्वापरयुग और देवताञों के २ सौ 
वर्षों की (७,२०० मानृप वर्षो की) उनकी सन्ध्या और उतना ही सम्ध्याश, सब 
मिलाकर २ हजार ४ सौ देववष का (मानुप वर्ष ८ लाख ६४ हजार) 
ह्वापरयुग कहलाता है | इसी प्रकार, १ हजार दैववर्थ का (३ लाख ६० हजार 
मानपष वर्ष) कलियुग और १०० दंववर्ष (३६,००० मानप वर्ष) की उसकी 
सन्ध्या और उतना ही सन्ध्याश, ये सब मिलाकर १२ सौ दववर्ष (मानुप वर्ष 
४ लाख ३२ हजार) का कलियुग कहा जाता है । 


युगों का विवरण 


जिस काल में मत्यपरायण ऋषियो को ईव्वर-कृपा से मन्त्रों का दर्शन हुआ, 
उसे सत्ययुग कहते हैं। जिस काल में मन्त्रों के कहें हुए कर्मो का लेता नाम की 
तीन अग्नियों में अ्रनुष्ठान अधिकाधिक होने लगा, उसे त्रेतायुग कहा गया। 
पुनः जिस काल में कर्मो के फल में जनता को सन्देह होने लगा, उसे द्वापरयुग और 
जिस काल में सन्देह ही प्रवल हो गया, जिसके कारण मनुष्यों ने कर्मे को ही छोड 
दिया, वह कलियुग कहलाया। कटही-कही धर्म के हास के कारण ही युगो का 
नाम बदला, ऐसा कहा गया है। जिस समय धर्म के चारो पाद हो, अर्थात्‌ 
पूर्ण रूप में धर्म रहे, उसे सत्ययुग कहते हैं। एक चरण न्यून होनेपर त्रेतायुग, 
दो चरण न्यून हो जानेपर द्वापरयुग और तीन चरण नन्‍्यून हो जानेपर ( जिसमें 
परस्पर कलह में हीं लोगो की प्रवृत्ति अधिक बढे) कलियुग कहा जाता है। 
बेंट में अन्य प्रकार से भी इन यूगों का निरवंचन मिलता है--- 
कलि- शयानो भवति सब्जिहानस्तु पर. । 
उत्तिष्ठंस्त्रेता भवति कृतं सम्प्यते चरन्‌ ॥ 


यहाँ मनुष्य की अवस्थाओं को ही चारो युगो का प्रतीक माना गया है।' 
जबतक मनृष्य सोता रहे, वह कलियुग है। जब उठने की तैयारी करन लगे, वह 
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हीप॑रयुग है। जब शय्या छोड दे, तब त्रेतायुगय और जब उठकर विचरने लगे, 
तब सत्ययुग कहलाता है। इसका भी आशय यही हो सकता है कि सत्ययुग मे सब 
मनृष्य उत्साहशील होते थे एवं अपने-अपने धर्मकार्यो मे लगे रहते थे । बल्लेतायुग 
में कर्म करने का उत्साह पूर्ण रूप से रहता था। द्वापरयुग में सन्देहवश कम 
करने में शिथिलता हो जाती थी और कलियुग में तो निद्रा, आलस्य तथा 
प्रमाठ आदि के वढ जाने से सोते रहने की-सी दशा आ जाती है । अस्तु,जिन 
सार यूगो का ऊपर निरूपण किया गया, सब मिलकर एक चतुयुगी 
होती है, जो देवताश्रो के १२ हजार वर्ष और मनुप्यो के ५३ लाख २० हजार 
वर्षो में पूर्ण होती है । ऐसी ७१ चतुयु गियो का एक मन्वन्तर कहा जाता है, 
जो ब्रह्मा का एक म्‌हत्तं होता है। मन्वन्तर १४ बताये गये है, जिनके नाम ऊपर 
लिखे जा चुके हैं | इसलिए, ७१ को १४ से गुणा करने पर € सो €४ युग 
(चतुयु गी) हुए । शेप ६ चतुयु गी ब्रह्मा की दोनों सब्ध्याओों का काल मान 
लिया जाता है। इस प्रकार, एक हजार चतुयुगी मिलाकर ब्रह्मा का एक दिन 
होता है । पुराणों में कहे गये क्रम के अनुस।र वह्या का एक दिन ही एक सूर्य 
की आयु है। इसके वाद एक सूर्यमण्डल विशीर्ण होकर लीन हो जाता है । वह 
सूर्य का ग्रभावकाल ही ब्रह्मा की रात्रि है। यह दिन-रात मिलाकर ब्रह्मा का 
एक अहोरात्र हुआ, जो कल्प नाम से पुराणादि में अभिहित हुत्रा है । 


कल्प 


जैसे हमलोग प्रायः ३० दिन का एक मास मानते है, वैसे ही ब्रह्मा 
के एक मास में भी ३० कल्प होते हे । उन कल्पो के नाम भी पृथक्‌-पृथक्‌ 
कई पुराणों में बताये गये हे | वे इस प्रकार है--- 

१. इवेतवाराह, २. नोललोहित, रे. रथन्तर, ४. रावण, ४ प्राण, ६. बृहत्‌, 
७. वन्दर्प, ८. सत्य, ६. ईशान, १०. व्यान, ११ सारस्वत, १२, उदान, 
१३. गरुड, १४ कूर्म्म और १५ वामदेव । 

ये ब्रह्मा के शुक्‍लपक्ष के १५ विन हुए । इनमे कूर्मकल्प पूर्णिमा कहा 
जाता है। भागे कृष्णपक्ष के १५ ढिनो के नाम इस प्रकार है-- 

१. नारसिंह, २. समान, हे. आस्नेय, ४. सोम, ५. मानव, ६. तत्पुरुष, 
७ वेकुण्ठ, ८ लक्ष्मी, ६. सावित्री, १०- घोर, ११५ वाराह, १२. वैराज, 
१३. गौरी, १४. महेश्वर भ्रौर १५८ पितृकल्प (३०) । 

यह कलपो का निरूपण प्राय. मत्स्यपुराण' के अनुसार है । 


कल्प-व्यवस्था 


पुराणों के पर्यालोचन से कल्प शब्द के अन्यान्य श्र भप्राय भी प्रतीत होते है । 
ब्रह्मवैवर्त महापुराण” (प्रथम ब्रह्मखण्ड, पचमाध्याय) में पहले पूर्वोक्त प्रकार 
२७ 
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से ब्रह्मा के दिन का निरूपण कर श्रागे यह भी लिखा है कि ब्राह्म, पाग्न और 
वाराह नाम के तीन कल्प होते हे । उनमे ब्राह्म कल्प में ब्रह्मा ने मधुकंटभ 
के मेंद से मेदिनी की सृष्टि की और वाराहकल्प में वराह ने रसातल में गई 
हुई पृथ्वी का बडे प्रयत्न से उद्धार किया । श्रागे पाझ्म कल्प में पद्म के ऊपर 
विराजमान ब्रह्मा ने ब्रह्मलोकान्त त्विलोकी का निर्माण किया--- 


ग्राह्मवाराहपाद्साइच त्रथ. कल्पा निरूपिता, । 
कल्पत्रये यथा सुष्टिः कथयामि निश्चामय ॥ 
ब्राहय व मेंदिनी सुष्दृवा ख्रष्टा सृष्टि चकार सः । 


मधुकंटभयोकचेव मेदसा  चाज्ञया  प्रभो ॥ 
वाराहे तां समुद्धत्व लुप्ता सग्नां रसातलातू । 
विव्णोवराहरूपस्थ द्वारा चातिप्रयत्नतः ॥। 


पाशये विष्णोर्नाभिप्मे खस्रष्टा सुष्टि, विनिर्से । 
निलोकोीं. ब्रह्मलोकान्ता नित्यलोकत्र्य॑ बिना ॥ 
कल्पयोरन्तरं यच्च तस्य तस्यथ सच फल्पितम्‌ । 
तत्सवं सम्प्रवरयास यथा दुष्ट यथा श्रुतम्‌ ॥ 
भवस्तु पभ्रथमः कल्‍पों लोकादो प्रथितः पुरा। 
ज्ञातव्यो भगवान्‌ यत्र ह्यानन्दः साम्प्रतः स्वयम्‌ ॥ 
ब्रह्ममधानसिद॑ विव्यं प्राप्त॑ वा दिव्यसम्भवम्‌ । 
द्वितीयस्तु भुवः कल्पस्तृतीयस्तप उच्चते ॥॥ 
भवदचतूर्थो.. विज्रेयः पञ्चमों रम्भ एवं थ। 
ऋतुकल्पस्तथा षष्ठ:5 सप्तमस्तु ऋतुः स्मृतः ॥॥ 
अ्रष्टमस्तु भवेद्वत्निनंवमों ह॒व्यवाहनः: । 
सावित्रों ददामः कलपो भुवस्त्वकादशः स्मृतः ॥॥ 
उछक्षिकों हादशस्तत्र कुशिकस्तु त्रयोदशः । 
चतुर्देदात्तु गन्धवों गात्घारों यत्र वे स्वरः ॥ 
उत्पन्नस्तु यथा नादो गन्धर्वा यत्र चोत्यिताः । 
ऋषभस्तु ततः कल्‍पो ज्ञेयः पञ्चदशो. हिजाः ॥ 
ऋषयो यत्र सम्भूताः स्वरा लोकसनोहरः । 
षड्जस्तु षोडशः कल्पः षड़॒ जना यत्र चर्षयः ॥। 
दशिविरश्च वसनन्‍्तरच निदाधो वर्ष एवं च। 
शरठड्धेमनत  इत्येते. सानसा ब्रह्मणः सुताः ॥। 
उत्पन्नाः: षपडजसंसिद्धाः परुत्राः: कलल्‍पे तु षोडशें । 
यस्माज्जातैदव तेः पड़भिः सद्यो जातो महेद्बरः ॥॥ 
तस्मात्‌ु समुत्यथित.. षड़ज स्व॒रात्तूदधिसन्िभः । 
ततः सप्तदद्ः कलपो सार्जीलीय इति सस्‍्मृतः ॥॥ 


काल- गणना 


ततस्तु मध्यमो. नास कल्पोष्षण्टदश उच्यते । 
यस्मिस्तु सध्यमो नास स्वरो धंवतपूजितः ॥। 
उत्पन्न: सर्वभूतीष मसध्यमो वे स्वयम्भुवः । 
ततस्त्वेकोनविश्वस्तु कल्पो. वेराजकः सस्‍्मृतः ॥ 
वेराजो यत्र भगवान्‌ सनुर्वे.. ब्रह्मणः  सुतः । 
तस्य पुत्रस्तु धर्मात्मा दधीचिर्नामय धामिकः । 
प्रजापतिम हातेजा वभूव त्रिदशेइवरः ॥। 
तस्मज्जज्ञे स्वर: स्तनिग्धः पुत्रस्त्यथ दधीचितः । 
ततो विशतिसः कलल्‍पो. निषादः परिकीत्तितः ॥ 
प्रजापतित्तु॒ त॑ वृष्ट्वा स्वयस्भूप्रभव॑ तदा । 
विरराम प्रजाः ख्रष्दु निषादस्तु तपोष्तपत । 
दिव्य वर्बसहलं॑ तु निराहारो जितेद्ियः ॥। 
तमुबाच भहातेजा ब्रह्मा लोकपितामहः । 
ऊध्वेबाहुं| तपोग्लानं दुःखितं. क्षुत्पिपासितम्‌ ॥ 
तस्मान्षिधादः सम्भूतः स्वरस्तु स॒ निषादवान्‌ ॥॥ 
एक विज्ञतिमः कलपो विज्ञेयः पण्चमों हिजाः । 
प्राणोपपान: समानह्त उदानो व्यान एवं थे ॥॥ 
भरह्मणो. मानसाः पुत्रा: पव्चेते ब्रह्मणः ससाः । 


तेस्त्वर्थ वादिभियक्तर्बाग्भिरिष्टो महेव्वरः ।। 
यस्मात्‌ परिणतेगीतः पण्चभिस्तेमंहात्मभिः । 


स्व॒रस्तु पण्चमः स्तिग्धस्तस्मात्कल्पस्तु पञु्चमः ॥। 
हाविशस्तु तथा कलपो. किज्षेयों मेघवाहनः । 


यत्र विष्णुमंहावाहुमेंघीभूत्वा महेश्वरम्‌ ॥। 
विष्य॑ वर्बसहलं तु भ्रवहत्कृत्तिवाससम्‌ । 


तस्थ नि इवसमानस्यथ भाराकान्तस्थ वे मुखात्‌ ॥ 
निर्जणासम सहाकायः कालो लोकः  प्रकल्पितः । 
त्रयोविश तिमः कल्पो विज्ेयश्चिन्तकस्तथा ॥॥ 
प्रजापतिसुत:.. श्रीमांश्चितिइव मिथुनञ्च तो । 
ध्यायतोी.. ब्रह्मणश्चंच यस्माच्चिन्ता समुत्यिता ॥ 
तस्मातु चिन्तकः सो वे कल्पः प्रोक्‍तः स्वयम्भवा । 
चतुविशतिमदरचापि ह्याछूतिः कल्प उच्यते ॥। 
श्राकृतित्व तथा देवी सिथु्नं सम्बभूवह । 
पञ्चविदश्वतिमः कलपो. विज्ञातिः परिकीत्तित ॥ 
विज्ञातिश्व तथा देवी सिभुनं सम्प्रसूयतत । 
ध्यायतः. पुत्रकामस्य मनस्यध्यात्मसंज्ञितम्‌ ॥ 
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चिज्ञातं. वे समास्न विज्ञातिस्तु ततः स्मृुतः । 

पर्ड्विद्स्तु ततः फल्‍पों. मन इत्यभिधीयते ॥ 

देवी च शाडूरी नाम मिथुन सम्प्रसुयत । 

सर्पवावशतिम:ः. कलपो भावों वेंकल्पसंज्तितः ॥ 

पोर्णगाती तभा देवी मियुन॑ समपश्चत । 

प्रजा वे स्ष्दुकामरय ब्रह्मप: परसभेष्ठिनः ॥। 

ध्यायतस्तु. परं॑ ध्यान परमात्मानभीश्चरम्‌ । 

अग्निस्तु सण्डलीभत्वा रश्मिजालसमावृतः ॥ 

शुवं दिव स्व॒ वकिष्टम्य दीय्यतें से महावपृः । 

ततो वर्बतहरात्ते. सम्पूर्ण. ज्योतिमण्डले ॥ 

आविष्दूया चर सहोत्पन्नमपद्रय॒त्तूर्यमण्ठलमृ । 

सर्वे. योगादरच मन्त्रात्व रण्डलेन सहोत्थिता. ॥॥ 

यसमातू कल्‍पो हाथ॑ दृष्टस्तरमानव्‌ दक्षमुच्यते । 

यब्मान्ननति सम्पुर्णो.. ब्रह्मण:. परमेष्थ्निः ॥॥ 

पुरा ये भगवान्‌ सोमः पौर्णमासी ततः स्थृता । 

तस्मात्तु पर्वेदशें वे पौर्णमाती च॑ योगिधिः ॥ 

उभवो* पक्षयोयॉज्विमात्मनों हितकाम्यया । 

दर्श च पौणणमास॑ च ये यजन्ति हिजातयः ॥ 

(बह्मपुराण, १॥५) 
उपयुक्त वर्णन से प्रतीत होता है कि एक संस्था पूर्ण होने का ही नाम 
कल्प” है । इसीलिए, मधुकैटभ-वध के अनन्तर उस दैत्य के मेद से पृष्वी 
का निर्माण हुआ और वही एक कल्प कहलाया । फिर, वराह ने पृथ्वी का 
उद्धार किया, जो दूसरा कल्प हो गया, पुन पद्म पर वैंठकर ब्रह्मा ने श्रन्य लोको 
और वहाँ के प्राणियों की सृष्ठि की, इसलिए यह पाद्म कल्प कहलाया। इसका 
यह भी अभिप्राय हो सकता है कि ब्राह्म कल्प में मधुकदभ का बंध होता है 
ओर उनके मेंद से पृथ्वी बनाई जाती है और वाराहकल्प मे वराह भगवान्‌ 
हिरण्याक्ष का वध कर पृथ्वी का उद्धार करते हू एवं पाझम कल्प में ब्रह्मा भ्रन्यान्य 
लोको की तथा प्राणियो की सृष्टि करते है, किन्तु ब्राह्म और पाहझ्म कल्पो के 
नाम पूर्वोक्त कलपो के नामों में नहीं आये, यह सन्देह फिर भी बना ही 

रहता है । 

वबायुपुराण” में तीस से भी अधिक कल्पों के नाम मिलते है । वहाँ भी 
पहले पूर्वोक्त प्रकार से युगो की देव और मानुप मान से सख्या लिखकर 
मन्वन्तर की भी देव और मानूष मान से सख्या बनाई गईं है और श्रागे कल्पो 
का निरूपण करते हुए वायूपुराण (पूर्वार्ड, अध्या० २१, इलो० २६ से ७१ तक) 
में कहा है कि प्रथम कल्प भव होता है । यह कल्प लोक के आरम्भ मे प्रसिद्ध है 
झौर जिसमें आनन्द-रूप से भगवान्‌ की सत्ता का ज्ञान करना चाहिए । 
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इसी ज्ञान से ब्रह्मा ने दिव्य स्थान प्राप्त किया । द्वितीय कल्प “भुव और 
तृतीय 'तप' नाम से प्रसिद्ध है। आगे पुनः भव, 'रम्भ, 'ऋतुकल्प', कऋतु|, 
'बहि', ह॒व्यवाहन', 'सावित्र', भुव', 'उशिक', कुशिक' और “गन्धवें, इन ग्यारह 
कल्पों के नाम गिनाये गये हे । अन्त में गन्धर्व” कल्प के विषय में लिखा है कि 
उसमें गान्धार नाम का स्वर होता है और नाद तथा गन्धर्व भी वहाँ उत्बित 
होते हैं । झागे 'ऋषभ' नास का पतन्‍्द्रहवाँ कल्प होता है, जहाँ ऋषभ नाम का 
स्वर उत्पन्न हुआ । सोलहवाँ कल्प षड्ज होता है, जहाँ छह ऋषि उत्पन्त 
होते हैं । इनके नाम 'शिशिर', वसन्‍्त', निदाघा, वर्षो, शरद! और हेमन्त' है । 
ये ब्रह्मा के मानसपुत्र है । इनकी उत्पत्ति के साथ ही 'सद्योजात' नाम 
मे महेदवर का अवतार हुआ और उनसे ही समुद्र के सदुश पढ्ज स्वर उपन्त 
हुआ । सत्नह्वाँ कल्प 'मार्जालीय” है । अद्वारह॒वाँ कल्प मध्यम” नाम का है, 
जिसमे मध्यम स्वर “धैवत' द्वारा पूजित होता है। फिर, उन्नीसवाँ कल्प “वैराज' 
नाम का है, जहाँ ब्रह्मा का पुत्र वैराज नाम का मनु होता है। उन्ही के पुत्र 
दधीचि हुए है, जिनसे अत्यन्त स्तिग्ध स्वर उत्पन्न हुआ है । श्रागे बीसवाँ कल्प 
'निषाद' है, जिसको देखकर प्रजापति ने सृष्टि करना बन्द कर दिया और निषाद 
तपल्‍्या करने लगा । बहुत काल खडे-खडे तप करने के अनन्तर ब्रह्मा ने उसे 
'निषीद! ऐसा कहा, जिसका श्रर्थ होता है--बैठो । इसी से उसका नाम “निषाद 
हो गया। फिर, उसी से निपाद” वामक स्वर उत्पन्न हुआ ! इसके आगे इक्कीसवाँ - 
कल्प पंचम” नाम का है, जिसमे पाँचो प्राण उत्पन्न होते है। वे ब्रह्मा के मानस, 
पुत्र है, उन' पाँचों ने चिक्कणता से युक्त स्व॒र का दान किया । वह स्वर भी 
पंचम” नाम का ही हुआ । वाईसवाँ कल्प मेघवाहन' है, जिसमें भगवान्‌ विष्णु ने 
मेघ वनकर महेश्वर का वहन किया था। विष्णु जब भार से दबने लगे, तब 
उनके' मुख से 'काल' उत्पन्त हुआ । वही काल सम्पूर्ण लोक को परिवत्तित 
करता है। वे विष्णु, कश्यप के पुत्र कहे जाते है|! तेईसर्वाँ कल्प 'चिन्तक” नाम 
का है। उससे प्रजापति और चिति का स्मरण करते हुए ब्रह्मा को चिन्ता 
हुईं थी, इसीलिए उसका नाम' चिन्तक' कल्प हुआ । चौवीसवाँ कल्प 'भ्राकूति' है। 
उसमे आकूति नाम की देवी ने सृष्टि की थी । पच्चीसवाँ कल्प 'विज्ञाति' 
नाम' का है, जिसमे “विज्ञाति” के हारा सृप्टि हुई। मन से सृष्टि का ध्यान 
करते हुए ब्रह्मा ने उसे जान लिया । इसलिए, वह विज्ञाति' कल्प कहलाया । 
छब्बीसवाँ कल्प 'मन” है, जिसमे शाकरी नाम की देवी सृष्टि करती है । सत्ताईसवाँ 
कल्प भाव! है, जिसमें पौ्णमासी देवी सृष्टि करती है। इसी भाव में सृष्टि का 
ध्यान करते हुए ब्रह्मा से मण्डल-रूप से भ्रग्नि प्रकट हुई तथा भूमि और आकाश 
में उसका तेज व्याप्त हुआ । वही तेज हजारो वर्षो के अनन्तर सूर्यमण्डल-रूप 
में परिणत हो गया। वह सूर्य पहले मनुष्यों के द्वारा देखा नहीं जाता था। 
१. इससे यह सिद्ध होता है कि विष्यु नाम यहाँ आदित्य का है, जिससे काल की उत्पत्ति बताई 
गई है ।-ले९ 
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ब्रह्मा ने ही उसे देखा । उसी मण्डल के साथ सब मन्त्र और वेद भी प्रादुभूत हुए । 
ब्रह्मा को सूर्य का दर्शन हुआ, इसलिए वह कल्प दर्ण! कहा जाता है । ब्रह्मा ने 
जिस समय सोम को देखा, वह तिथि पौर्णमासी कहलाती है। इसके आगे 
'दशपौर्णमास' यज् की आवश्यकता और उसका माहात्म्य बताया गया है। इसके 
श्रागे अ्र्टाईसवाँ कल्प 'वृहत्कल्प' कहलाता है । प्रजापति जब सृष्टि का ध्यान करने 
लगे, तब उनसे “बृहत्माम' श्रीर 'रथन्तर साम', ये दोनो कल्प उत्पन्न हुए । 
निरुक्‍त में कहा गया है कि पृथ्वी का साम, रथन्तर है; क्योकि पृथ्वी की 
झ्न्तिम व्याप्ति सूर्य के रथ तक जाती है और सूर्य का साम 'वृहत्साम” होता है; 
क्योंकि वह सवसे बडा है। उसके ही उदर में सव साम रहते हैं। गहाँ रथन्तर 
का परिमाण भी बताया गया है । इस बृहत्साम का ही भेंदन कर योगी लोग 
भ्रागे जाया करने हे । अन्य कल्प रथन्तर के ही संघात-रूप में अन्तर्गत हो 
जाते है! 
इसके आगे वायुपुराण (पूर्वा०ण, अ० २२, श्लोक १) में ऋषियों का प्रदन है 
कि हैं वायु ! तुमने यह अदभुत कल्पों का रहस्य सुनाया, अब इनका विस्तार 
भी सुनाओं ।१ इसके उत्तर में वायु ने आगे कहना प्रारम्भ किया कि अव में 
तुम्हें ब्रह्मा के युगाग्र और वर्षात्र नामक कल्पो की सख्या कहुँगा । एक हजार 
कल्प का ब्रह्मा का वर्ष होता है और आठ हजार कल्पों का ब्रह्मा का पुर्ग 
होता है तथा एक हजार युग का ब्रह्मा का सवन” कहा जाता है । फिर, हजारो 
सवन मिलकर ब्रह्मा की स्थिति का काल कहा जाता है। उनतीसवाँ कल्प 
(इबेतलोहितः कहा जाता है, जिसमें ध्यान करते हुए ब्रह्म। से रवेत वस्त्र-माल्य 
धारण किये हुए एक अग्नि जैसे तेजस्वी कुमार” का शआरादुर्भाव हुआ । ब्रह्मा नें 
उस कुमार को साक्षात्‌ महेश्वर का रूप समझकर 'मद्योजात'” नाम से उसे प्रणाम 
किया । फिर, उस महेदवर-रूप कुमार ने भ्रट्टहास किया । उस भ्रट्टहास से 
चार ऋषि वैसे ही श्वेत वस्त-माल्य धारण किये प्रकट हुए और उनके अश्रागे 
एक झौर श्वेत कुमार हुआ । ये चारो ऋषियों ने 'सद्योजात' महेश्वर का 
बहुत काल तक ध्यान किया और योग तथा ब्रह्म का उपदेश भी किया । फिर, 
वे उसी “वेत कुमार में लीन हो गये । इसी प्रकार, तीसवे “रक्त नामक कल्प 
में रक्त वस्त्र-माल्यवाले कुमार का और पूर्वेबत्‌ ह्ठी चार ऋषियो का प्रकट 
होना कहा गया है। ब्रह्मा ने “वामदेव' नामक महेश्वर-रूप उस कुमार 
को प्रणाम किया । इसी प्रकार ३१वें पीतकल्प में भी ब्रह्म से ही पीले वस्त्र- 
भाल्य धारण किये हुए कुमार का प्रकक होना वर्णित है। उसे ब्रह्मा ने 
भहेंद्वर/ नाम से प्रणाम किया । उस कुमार से एक गौ उत्पन्न हुई, जो 
'हद्वाणी! और “गायत्री नामो से पुकारी गई है । फिर, पुर्वोक्त अकार से ही 


विलिदम मत आटे अमल जल 
१. सब घातसुपनीताश्च अन्‍्ये कल्पा रब॒न्तरे | “-वाययु०, पृर्वा०, अ० २०, श्लो० ७० | 


२. अत्यदमुतमिद सर्व क्पानान्तें महामुने ॥ 
रहस्व ये समास्याव मस्ताणाब्त्र प्रकत्पनम्‌ “अध्याय २३ श्लो० १। 
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उस कुमार से पीले वस्त्न-माल्यवाले चार ऋषियों का प्रकट होना और उपदेश 
करने के पश्चात्‌ उनका उसी में लीन होना वर्णित है । आगे ३२वें कल्प मे 
ब्रह्मा से कृष्ण वर्ण के कुमार का प्रकट होना तथा ब्रह्मा का 'अघोर” नाम से 
उसे प्रणाम करना कहा गया है । उसके अट्ठहास से पूर्वोक्त प्रकार के ही 
कृष्ण वस्त्-माल्यवाले चार ऋषियों की उत्पत्ति और उनका फिर महेश्वर में 
लीन होना वर्णित हैं । आगे ३३वाँ कल्प “विब्वरूप' है । उसमें पहले अनेक 
रूपोवाली, चार मुख, चार स्तनोवाली एक देवी का प्रादुर्भाव बताया गया है। 
उसके परिचय के सम्बन्ध में ब्रह्मा द्वारा प्राथना करने पर महादेव ने उत्तर 
दिया कि वत्तंमान कल्प “विश्वरूप' नाम का ही है । इसमें भव आदि सब 
देवता ३६ मनुओ के रूप में उपस्थित हे । जबसे तुमने ब्रह्मस्थान प्राप्त किया, 
तबसे यह रे३वाँ कल्प है । एक भानन्द-रूप परत्रह्म है, जिसमे शतश. ब्रह्मा 
उत्पन्न और विनप्ट हो चुके हे । श्रागे उस चतुम खी देवी का रहस्य बताते 
हुए महेश्वर ने कहा है कि यही सब जगत्‌ को उत्पन्न करनेवाली प्रकृतिरूपा 
भगवती है । इसे तुमने ही उत्पन्न किया है और इसी से तुम सम्पूर्ण जगत्‌ की 
सृष्टि करोगे । इसके आगे पूृर्ववत्‌ महेश्वर का अट्टहास और उससे स्वंरूपो के 
कुमारों का उत्पन्न होना आदि बताया गया है । यही रे३ कलपो का वर्णन 
समाप्त है ।* है 
उपयुक्त वर्णन से स्पप्ठ है कि यहाँ ब्रह्मा के दिन-रूप कल्प जैसे अन्य 
पुराणों में वणित है, उससे विलक्षण यहाँ बताया गया है । एक-एक सस्था को 
ही एक-एक कल्प यहाँ कहा गया है । आरम्भ में भुव., तप. आदि नाम वे 
ही हे, जो लोको के लिए प्रसिद्ध हैं । सूर्य की उत्पत्ति तो ब्रह्मा के दिन के 
झारम्भ में ही होनी चाहिए । हमने काल-निरूपण मे लिखा है कि नये सूर्य का 
उत्पन्न होना ही ब्रह्मा के दिन का आरम्भ है । किन्तु, सत्ताईसवे कल्प में 
अग्नि का उत्पन्न होना और उसका सूर्यरूप में परिणत हो जाना बताया गया है 
और वही २८वें कल्प में रथन्तर और बृहत्साम की उत्पत्ति कही गई है । 
हमारी पृथ्वी का साम-मण्डल 'रथन्तर' नाम से और सूर्य का साम-मण्डल, 
बृहत्साम” नाम से वेदो में प्रसिद्ध है । इससे स्पष्ट है कि एक-एक संस्था का 
नाम यहाँ कल्प है । यह इसलिए कि जब पहले सूर्यमण्डल प्रादुभूत हुआ, तब 
उसके म्रमण से उसका 'साम-मण्डल” बना । यहाँ भी सूर्य का वृह॒त्साम' है, 
यह स्पप्ट किया गया है । इसी प्रकार, चौदहवे कल्प से आरम्भ कर इक्कीसवे 
कल्प तक भिन्‍न-भिन्‍न' स्वरों की उत्पत्ति आदि का विवरण है । इसी पुराण के 
८दवे अध्याय मे, ब्रह्मलोक में सातो स्वरो की स्थिति और उनके परिवत्तंन से 
ही पृथ्वी आदि लोको में प्राणियो मे परिवत्तंव होना विस्तार से वर्णित है । 
उसका यही तात्पयं हो सकता है कि आगमशास्त्ों में प्रथम शब्द सृष्टि और 
उसके अनन्तर अ्र्थों की सृष्टि कही गई है । 


१. वायुपुराण, पूर्वाढ, अध्या० २९ और २१ | 


११६ पुराण-परिशौलन 


स्वरो से शब्दों में भेद होता है और उसके आधार पर श्र्थों में भी परिणाम 
हुआ करते है। उन' स्वरो की उत्पत्ति यहा एक-एक कल्प में बताई गई है । श्रस्तु, 
इस प्रकार यह क्रम २८ कल्पो में ही समाप्त किया गया हे। यहाँ कल्प 
के लिए कल्पना शब्द भी इस पुराण में आया है । यहाँ ब्रह्मा की श्रायु का अन्य 
पुराणों से विलक्षण ही वर्णन है । श्ागे के कल्पों में भगवान्‌ शिव के इवेत, रक्त, पीत 
और कृष्ण-रूप बतलाये गये हू । साथ ही, उनके भ्रट्टहास से वैसे ही कुमारों की उतत्ति 
अर उनका भ्रचार कर लीन होना बताया गया हे । इसका यही तात्पर्य है कि परन्रह्म 
के हास्य से ही जगत्‌ की उत्पत्ति होती है । 


मुख-विकास का नाम हास्य है । यह सृष्टि ब्रह्म का विकास ही कहीं 
जा सकती है, परिणाम नहीं । परिणाम में मूल पढार्थ का रूप समाप्त हो 
जाता है, जैसे दूध के दही वन जाने पर दूध का रूप समाप्त हो जाता है । 
किन्तु, यहाँ परब्रह्म तो जगत्‌ की दशा में भी उसी श्रकार अपने स्वरूप में विकार- 
रहित ही रहता है। इसीलिए, इस सृष्टि को परनब्रह्म का विकास ही कहना चाहिए, 
परिणाम नही । यहाँ फिर भ्रागे चलकर व्वेत, रक्त आदि सर्परोका विवेचन है। 
इस विवेचना का तात्पयं है कि प्रकृति के तीन गुणों (श्वेत, रक्त और कृष्ण) 
के कल्पित रूपो का निर्देश साख्यदर्शन भी करता हे--अ्रजामेका लोहितशुवल- 
कृष्णाम्‌ । उक्त पुराण इन रूपो के मध्य में पीत रूप का जो वर्णन करता है, वह 
रक्‍त ओर कृष्ण का मध्यगत मिश्रित रूप है । इन चारो वर्णो के उत्पादन के 
लिए मिश्रित रूप भी माना जाता है । प्रकृति के ये गुण जबतक पृथक्‌-पृथक्‌, 
अर्यात्‌ भिन्‍न-भिन्‍न रूप में रहेंगे, तवतक ये कुछ नही कर सकते । किन्तु, जब 
ये तीनो सम्मिलित रूप में रहेगे, तब उनका परिणाम-स्वरूप यह सृष्टि बना करती है । 
यही वात यहाँ इन शब्दों में कही गई है कि जवतक इवेत, रबत, पीत या कृष्ण 
कुमार रूप से प्रकट हुए, तबतक वे सृष्टि नही कर सके । उपदेश गौर प्रचार 
कर शित्र में ही लीन हो गये । किन्तु, जब विश्वरुप, अर्थात्‌ सम्मिलित तीनो 
या चारो रूप प्रकट हुए, तब महेग्वर ने ब्रह्मा को सृष्ठि का आदेश व्या । 
मध्य मध्य में गायत्नी, सरस्वती आदि का जो प्रादुर्भाव वताया गया है, वह भिन्‍न- 
भिन्‍न रूप में शवितियों का ही प्रादुर्भाव है । फिर, अन्त में यह कहा गया है कि 
यह “विश्वरूप कल्प है । इसका भी तात्पर्य है कि प्रकृति ने जो सृष्टि की, 
उसी का स्वरूप इस समय दिखाई दे रहा है। इन सब वातों पर विचार करने 
से स्पप्ट प्रतीत होता है कि इस पुराण में भिन्‍न-भिन्‍न सस्थाओं का ही कल्प- 
रूप से वर्णन किया गया है | उनके अनुसार ही मन्वन्तर युग आदि का भी 
निरूपण कर लेना चाहिए। 





१ दाशैनिकशिरोमणि श्रीवाचस्पतिमिश्र ने भी अपने 'भामती' अन्य के मगलाचरण मे लिखा है 
कि 'स्मितमेतस्य चराचरम”, अर्थात्‌ चर और अचर सम्पूर्ण जगत परमह्य का मन्द हासरूप 
ही है [--े० 


केाल-गणनों २१७ 


ईसं प्रंकार, कई पुराणों में भिन्‍त-शिन्‍न प्रक्रिया मिलने पर भी सभी पुराणों से 
सम्मत कल्प” शब्द का श्रथे ब्रह्मा का एक दिन ही है । जिन पुराणों मे भिन्न 
प्रकार की कल्पन! प्राप्त होती है, उनमें भी “कल्प' शब्द का यह श्रर्थ छोडा नही 
गया है। ब्रह्मा के दिन कापरिमाण ही वहाँ कल्प शब्द से बतलाया गया है । 
वह परिमाण हम सब मनृष्यो की गणवा के श्रनुसार चार अरब बत्तीस करोड़ 
वर्ष होता है । इस हिसाब से ब्रह्मा का वर्ष और उतकी सौ वर्ष की आयु 
की अवधि दो पराद्ध के बराबर होती है । परार्द्ध ही सस्कृत-भाषा में श्रन्तिम 
सख्या मानी जाती है । ब्रह्मा की आयू का एक परादैें व्यतीत हो चुका, दूसरा 
परार्ध चल रहा है । यही बात हमारे यहाँ सकल्प में पढ़ी जाती है--अह्मणों 
हद्वितीयपराद्धें ध्वेतवाराहकल्पे वेवस्वतमन्वन्तरे कलियुगे इत्यादि । यह 'श्वेत 
नबाराह' कल्प का अद्ठाईसवाँ कलियुग है । 


पाश्चात्य विद्दा्नाँ का वेमत्य 


सुष्टि के आरम्भ के विषय में हमारे शास्त्रों का पश्चिमी विद्वानों से बड़ा 
सधर्ष था । उनके धर्मग्रन्थो में सृष्टि की आयु बहुत कम मानी गई है । 
इसी आधार पर बहुत-से पाश्चात्य विद्वान हमारी पौराणिक प्रक्रिया का उपहास 
करते थे । किन्तु, जब उन देशो के ही वैज्ञानिकों ने अपनी ही मानी हुई 
वैज्ञानिक प्रक्रिया के अनुसार नदियों के वत्तंमान तट-अदेशो की बनावट की आ्रायु 
या समुद्रजल में यह क्षारता कितने दिनो में आई आदि बातो का शअ्रन्वेषण 
किया, तब उनके मुख से यह बात निकलने लगी कि सृष्टि केवल ५ हजार वर्ष 
की ही नही, अपितु लाखो वर्ष पुरानी है । फिर, उनलोगो ने जब भूगोलविद्या 
का भ्राविष्कार किया और भूणगर्भ से प्राप्त पदार्थों की आयु को अपनी प्रक्रिया से 
जाँच करने लगे, तब वे सृष्टि को करोड़ो वर्ष पुरानी मानने लगे । फिर, जब 
रेडियम नाम की धातु का आविष्कार हुआ, तब तो परिचिम के वैज्ञानिकों ने 
स्पष्ट मान लिया कि सृष्टि लाखो, करोडो वर्ष ही पुरानी नही, श्रपितु अरबो वर्ष 
पुरानी है । किन्तु, भ्रब भी वहाँ के वैज्ञानिक यह निरचय नहीं कर पाये कि 
सृष्टि उतने ही वर्ष पुरानी है, परन्तु भारतीय पुराण अपनी गणना के अनुसार 
निद्िचित कर देते है कि वर्तमान सुष्ठि इतने अभ्ररब, इतने करोड, इतने लाख, 
इतने हजार, इतने सौ, इतने चर्ष प्राचीन है । भारतीय पुराणशास्त्रों की यह 
गणनीय विशेषता है। 


श्द 


वंश-परम्परा 


पुराणों में ऋषिवश या राजवश का जो वर्णेत प्राप्त होता है, उसका आरम्भ 
वैवस्वत मन्वन्तर के आरम्भ से ही होता है । उतने समय में सत्ताईम चतुय ग्ी 
व्यतीत हो चुकी हे भ्रीर अदृठाइसवे चतुर्यु गी के भी तीन युग व्यत्तीत हो गये हूँ । 
इस अवधि में चोथा कलियुग चल रहा है । इतने लम्बे कात के इतिहास की 
रूपरेखा हमारे यहाँ सुरक्षित है । बिन्तु, हमारा दुर्भाग्य हें कि इस बात पर 
हमारे ही देश के अधिकतर आधुनिक विद्वान विश्वास नहीं करते । वें युग 
शब्द के भिन्‍त-भिन्‍न तथा अनर्गल अर्थ लगाकर समय के सकोच की प्रक्रिया में 
लगे हुए हे । कुछ लोग युग” शब्द को अ्रेंगरेजी के 'पीरियड' शब्द का समानार्थंक 
मानते है, जैसे श्राजजल हिन्दी में 'भारतेन्दु-युग', 'द्विवेदी-युग” इत्यादि व्यवहृत 
होते है । कुछ विद्वानू पुराणों में वर्णित वारह हजार दैव वर्ष की चतुर्युगी 
को ही मानृप वर्ष भानते है। शवगीय साहित्य-परिपद्‌” के श्रीगिरीशचन्द्र वसु ने 
प्रपनी कल्पनाश्रों के आधार पर पुराने ऋषि, राजा श्रादि को बहुत अर्वाचीन 
सिद्ध करने क। प्रयत्न भ्रपनी “पुराणप्रवेश” नामक पुस्तक में किया है । सृष्टि 
की वश-परम्परा को भ्र्वाचीन सिद्ध करने के लिए जितना ही अधिक प्रयत्व किया 
गया तथा कल्पनाएँ की गई, पुराणों भें उन कल्पनाओं के विरुद्ध उतने ही 
अधिक प्रमाण मिले हूँ | इसीलिए, विरोध में जबतक कोई दृढ और सर्वमान्य 
प्रमाण नही प्राप्त हं। जाता, तबतक हम वैवस्वत ननु से ही श्रपने इतिहास का 
आरम्भ मानने के लिए विवण हैं। 
आधुनिक विद्वानों का कहना हैं कि यदि वैवस्वत मनु से राजाओं की वश- 
परम्परा मानी गई है, तो पुराणों में इतने भ्रल्प नाम क्यो आये है ? नामो की 
सख्या तो हजारों लाखों तक जा सकती थी? इसके अतिरिक्त वे यह भी 
कहते हैं कि पुराणों में प्रत्येक राजा की हजारो वर्षों की आयु लिखी है, जो 
पुराणकर्त्ताओं की कोरी कल्पना तथा भविधवसनीय वात है । 


उद्ाहरणस्वरूप, रामायण में वर्णित महाराज दशरथ के इस वाक्य को लीजिए--- 


पष्टिवर्षंसहलाणि जातस्थ मम कौशिक । 
- दु खनोत्पादितरचार्य न रास नेतुमहेसि ।। 


अर्थात्‌, “हे कौशिक, मैनें साठ हजार वर्ष की आयु बताकर इस बृद्धावस्था 
में वड़ी कठिनता से राम को पाया है । अ्रत, में इन्हें देने मे अ्रसमर्थ हूँ ।” 
इतना ही नहीं, राम” के विपय में भी कहा गया हैं--- 
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दइशवर्षत्तहसाणि दशवर्षशतानि च। 
दामो राज्यमुपासित्वा ब्रह्मलोफ अयास्थति ॥। 


अर्थात्‌, दस हजार, दस सौ वर्ष राज्य करने के वाद राम ब्रह्मलोक को जायेगे । 


पराणो मे वर्णित उस तरह के सारे वाक्य अनत्गेल है । 
पर, हमारे ये दिहान्‌ इन ग्रन्थों के रचनाकाल का ज्ञान ठीक से नही रखते है 
ही एह बात थानते हैं कि शब्दीं के अर्थों मे कब और कितना परिवत्तंन 
ट्आा और हो रहा है। प्राचीद मीमासादर्शन में वर्ष जब्द का प्र दिन आया है। 
उस व्रियय पर मी्मासादर्गन में अनेक विचार हें और वहाँ यह भी कहा गया है 
कि पतायुर्त पुएण ' अर्थात्‌, मनृप्य की आयु सी वर्ष ही श्रूति में मानी गई है। 
उसके दिरुद्ध शाधिक आयु मनुष्य की नहीं मानी जा सकती। श्रुति में ऐसे भी 
वाक्य मिलने है, जिससे पता चलता है कि सी वर्ष से कुछ ऊपर भी मनुष्यो 
का जीवन होता है। किन्तु, ज्यीतिपशास्त मे अधिक-से-अ्रधिक एक सौ बीस, या 
एक सौ चौत्नालीस वर्ष की भ्रायु निद्दितत की गई है। जहाँ वर्ष शब्द का श्र्थ दिन 
मानने पर झाय वहन अधिक प्रतीत हो, वहाँ एक हजार वर्ष का श्रर्थ एक वर्ष 
मानना चाहिए। दस प्रकार, व्शरथ के साठ हजार वर्षवालें कथन भें साठ हजार 
वर्ष शब्द हवा अर्थ होगा--पूरे साठ वर्ष | स्मृति था प्राणों में सत्ययग, त्रेतायग 
ग्रादि में जो चार सौ या तीन सौ वर्ष की' मनृष्य की आबु लिखी गई है, 
उसका तात्पय है कि सत्ययुग, त्ेतायुग श्रादि का परिमाण कलियुग से चतुगंण 
या ब्रिगण माना जाता है। इसलिए, कलियुग के सौ वर्ष ही उन यगो के चार 
सौ या तीन सौ कहें जाते है । इससे उन' वाक्यों का श्रुति से विरोध नहीं समझना 
चाहिए । इसी प्रकार, बहुन-बहुत काल के अन्तर पर होनेवाले राजाझो के समय में 
भी किसी एक ऋषि के ही अस्तित्व का वर्णन पुराणों में पाया जाता है। उदाहरण 
के लिए, वसिष्ठ और विश्वामित्न के श्रस्तित्त को लिया जा सकता है, जो हरिश्चन्द्र 
और उनके पिता बिशंकु आदि राजाओो के समय में भी उपस्थित हे तथा दशरथ 
और राम के समय में भी । इसी प्रकार परशुराम, भगवान्‌ राम के समय मे उनसे 
धनुर्भ|ग के कारण विवाद करते देखे जाते हैं और महाभारत-काल में भी भीष्म, 
कर्ण आदि को उन्होने विद्या पढाई, ऐसा भी प्राप्त होता है। इसका तात्पयें है 
कि वसिष्ठ, विश्वामित्न भ्रादि नाम कुलपारम्परिक नाम का बोधक है। जबतक 
किसी विशेष कारण सें--प्रवर आदि की गणना के लिए नाम का परिवत्तंन 
नही होता, तवतक वही नाम चलता रहता था । किन्तु, भगवान्‌ राम के राज्य का 
समय इतना लम्बा किसी प्रकार नहीं हो सकता, अत समय का सकोच' करना 
आवश्यक होगा। अतः, दस सहस्त वर्ष का अर्थ है--१०० वर्ष और दशशत वर्ष 
का भ्र्थ है--दस वर्ष । अर्थात्‌, राम ने ११० वर्षों तक राज्य करके ब्रह्म-सायुज्य 
प्राप्त किया था । जहाँतक वश-परम्परा में भअत्यल्प नामो की चर्चा है 
उसके सम्बन्ध में कहना है कि पुराणों की वश-परम्परा में ऋ्मबद्ध सभी राजाओं 


सै 
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के नाम नही दिये गये है, श्रपितु जिस वश में जो श्रत्यन्त प्रधान राजा हुए, उनके 
ही नाम पुराणों में वणित ह। अनेक वर्णन-प्रसग में पुत्त शब्द का अर्थ उनका 
वशज है । उदाहरण के लिए, 'राम' के लिए 'रघुनन्दन' शब्द का व्यवहार 
भ्रानुवशिक है, नकि रघु का पुत्र । इस वात की पुष्दि निम्नलिखित वावय से भी 
होती है-- 


अपत्यं पितुरेव स्पात्तत्त: प्राचामपीति च॑ । 


अर्थात्‌, 'पिता का तो अपत्य होता ही है, उसके पूर्वपुरुषों का भी वहू अ्रपत्य 
कहा जाता है ।' इसके अ्रतिरिक्त, श्रीमद्भागवत में परीक्षित के द्वारा राजाश्रं 
के वश पूछने पर श्रीगृकदेवजी का उत्तर-- 


श्रूयततां मानवों वंश. प्राचुयेंग परन्तप | 
ते शकक्‍्यते विस्तरतो वक्‍तु वर्धदातेरपि ॥ 
( भाग०, स्कन्ध ६, श्र० १, इलो० ७ ) 


श्र्थात्‌, 'वैवस्वत मनु का में प्रधान झूप से वंश सूनाता हूँ | इसका विस्तार 
तो सैकडो वर्षों में भी नही किया जा सकता ।/ इससे सिद्ध है कि वंश के 
नाम बहुत श्रधिक है । “लिग्रपुराण” तथा 'वायुपुराण' ( उत्त०, श्र० २६, इलो? 
२१२) में भी राजाओं के वंश-कीत्तंन के श्रन्त में लिखा गया है-« 


एते इक्वाकुदायादा राजानः प्रायश्ञः स्मृताः | 
बंद प्रधाना एतस्मिन्‌ भ्रावान्येन प्रकीत्तिताः ॥। 


अर्थात्‌, 'इध्वाकुनवंश के प्राय- प्रधान-प्रधान राजाओ के ही नाम बहें गये है । 
यही कारण है कि जिनका विवाह आदि सम्बन्ध पुराणों में लिखा है, उनकी 
पोढियो से वहुत भेद पड़ता है । उदाहरण के तौर पर, इक्ष्वाकु के तीन पुत्र 
विकुक्षि, निमि और दण्डक कहें गये है । उनमें विकुक्षि के वंश में प्रायः 
५५ पुरुषों के अनन्तर राम का अ्रवतार वर्णित है और निमि के वंश में प्राय: 
इक्कीस पीढी के अनन्तर ही सीता के पिता सीरध्वज जनक का नाम आता है । 
इस तरह दोनों को पीढियो में लगभग यह १,००० वर्ष का श्रन्तर असम्भव-्सा 
लगता है । इससे स्पप्टत- दोनों वश के प्रधान-प्रधान राजाओं के ही वाम 
पुराणों में गिनाये गये हैँ । अतः, जिस राजवश में प्रधान और प्रतापी राजा 
अधिक हुए, उस वंश के अधिक नाम आा गयें हे और जिस वश में प्रधान राजा 
न्यू हुए, वहाँ न्‍्यून ही नाम गिनाये गये । राजाओं के वंश-वर्णन में ऐसा भी 
भेंद देखा जाता है, कि किसी एक पुराण में एक वंश के राजाओ्रो के जो नाम 
मिलते है, वे इूसरे पुराणों में नही मिलते । इसका कारण यह है कि जिस 
पुराणकार की दृष्टि में जो राजा प्रतापदानू और उल्लेखनीय माने यये हैँ; 
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उन्हीं के वाम उस पुराणकार ने गिनाये । कुछ पुराणकारों ने तो संक्षिप्तीकरण 
के विचार से भी ऐसा किया है । पुराणों मे वंश आदि के वक्‍ता पृथक्‌-पुथक्‌ 
ऋषि आदि हूं, जो पुराणवाचको को स्पष्ट ही प्रतीत हो जाता है । इस प्रकार, 
यह निद्ध है कि पुराणों की पीढियो में प्रधान-प्रधान राजाओं के ही नाम गिनाये 
गये हूं और भेद भी मिल जाते हैँ । राजवंशों के नाम बहुत पुराणकारों ने 
लोकश्रुनि के आधार पर भी लिखा है, जिस लोकभश्रृति में सम्पूर्ण राजवश के 
प्रत्येक राजा का नाम आना असम्भव था । लोकश्रुति तो प्रधान और अवतारी 
पुरुषों का ही र्मरण रखती है, श्रन्य लोगो को छाँटकर किनारे कर देती है । 

किन्तु वशानृगत यदि सभी राजाग्रों के नाम और समय उपलब्ध हो जाते, तो 
ठीक-डीक काल-गणना का अ्राघार प्राप्त हो जाता । परन्तु, ऐसा नही है; श्रतः 
पुराणों में काल-गणना का जो विस्तार वैज्ञानिक रीति से किया गया है, उसे 
ते मानकर अ्रपनी प्रज्ञा से उसका सकोच करना उपयुक्त नही है । 


सर्यबंश 


संक्षिप्त रूप से काल के निरुपण और शअ्रनुपपत्तियों के समाधान के निमित्त कुछ 
भ्रन्य बातो के साथ राजवंशों का विवेचन आरम्भ किया जाता है | ऋषियों के 
वर्णन का क्रम पुराणों में प्रायः नही मिलता । किसी-किसी पुराण में ऋषियों 
के वश का कुछ अ्रण कहा गया है; पर राजवंशों की तरह ऋषि-वशानुगत क्रम 
नही मिलता । इन पुराणों में भारतीय राजाओं के तीन वश्ञ भाने गये है-- 
शधूर्यवत, चन्द्रवण तथा अग्निवश । इन तीन दीप्त पदार्थों के नाम पर क्षत्तिय- 
वश की कल्पना का रहस्य यह है कि सृप्टि में तेज तीन प्रकार का ही 
प्रसिद्ध है--सूर्य का प्रखर तेज, चन्द्र का शीतल तेज और अग्नि का अल्प स्थान में 
प्याप्त दाहक तेज । इनमे भी मृख्य रूप से सूर्य ही तेज का घन है । 
चन्द्रमा का तेज केवल प्रकाश-रूप है, उप्णता उसमें नहीं है । वह प्रकाश भी 
सूर्य से ही प्राप्त है। श्रग्नि में भी तेज सूर्य के सम्बन्ध से ही प्राप्त होता है । 
विष्णुपुराण का कहना है कि सूर्य जब अ्रस्ताचल को जाता है, तव अ्रपना तेज 
भ्रग्ति में अ्रपित कर जाता हैं। इसी लिए अग्नि की ज्वाला रात्रि में दूर से 
दिखाई देती है* श्रौर दिन में जब सूर्य अग्नि से अपना तेज ले लेता है, तब 
भरिन का केवल धूम ही दिखाई देता है, दूर से ज्वाला नहीं ठीख पडती । यही 
कारण है कि पुराणों में सूर्यवश ही मुख्य माना गया है । चन्द्रवश और 
अग्तिवंश को उसी के शाखा-रूप में प्रतिपांदित किया गया है। इनमें भी 
झस्निवश का वर्णन पुराणों में अल्प मात्रा में ही प्राप्त होता हैं। महाभारत- 
युद्ध के अनन्तर ही चौहान आदि अग्निवंशियो का श्रभाव इतिहास में दीख 
पडता है । मद्दाभारत-युद्ध तक सुर्येवंश शौर चन्द्रवंग का ही विस्तार मिलता है। 


प्राण-प्रक्रिय के साथ मनुष्यचरित का सांकर्य 


पुराणों की यह प्रक्रिया हैं कि प्राण अथवा प्राणजन्य पिण्डो के साथ ही 
मनुष्यवरित को मिला दिया जाता है। पुराणों में प्राण या प्राणजनित 
पिण्डो का विवरण प्रायः ब्राह्मण-ग्रन्थों के ही आधार पर है। सूर्यवश के 
प्रारम्भ में भी उसी प्रक्रिया का अवलम्बन किया गया है । उनमें तेज के पिण्डरूप 
सुयें और सोमघन-रूप चन्द्रमा की उत्पत्ति का विवरण ग्रन्थ के दुसरे खण्ड में, 
परलोक रूप पिण्डो की उत्पत्ति के प्रकरण में, लिखा जा चुका है । 
२ प्रा विवस्वतों राग्रावस्तं गच्छति भास्करे । 

विशत्यग्निमतों रात्री वहिदूरातकाराते ॥--विष्णुपु०, ३८९४ | 


सुयवश् श्र 
सूर्य 'की पाँच पत्नियाँ 

सूर्य की पाँच पत्नियों का वर्णन पुराणों में मिलता है--प्रभा, सज्ञा, 
रात्रि (राजी), वड्वा और छाया। इनमे अपनी पुत्री सज्ञा को त्वप्टा न सूर्य को 
प्रदान किया था । उसके वैवस्वत मन, यम और यमृना नाम की तीन सन्‍्ताने 
उत्पन्न हुई । सज्ञा अपने पत्ति सूर्य का तेज सहन नहीं कर सकती थी, श्रत., 
सपने को अन्तर्हित' कर देने का विचार करने लगी । उसने शअ्रपने ही रूप की 
छाया नाम की एफ स्वी को उत्पन्न किया और उसे अपने स्थान पर रखकर 
रवय बडवा वनकर सूमेरु-प्रान्त में चली गई । जाते समय उसने छाया से 
कहा कि इस रहस्य को सूर्य से प्रकट मत करना । छाया ने कहा---'सूर्य जब- 
तंदः मेरा केश पकड़कर न पूछेंगे, तततक में नहीं कहूँगी।' बहुत काल तक 
इस रहस्य का भेद नहीं खुल सका और सूर्य छाया को 'सज्ञा' ही समझते 
रहे । रुप-दुण और व्यवहार में छाया सज्ञा के समान थी ही, झत. 'सवर्णा 
नाम से भी अभिहित हुई । छावा के सावर्णि मनु, शनैश्चर, ताप्ती नदी और 
चिष्टि नाम की चार सन्‍्ताने उत्पन्त हुई । कुछ समय बीतने पर छाया अ्रपनी 
सन्तानों से अधिक प्रेम करने लगी और अपनी सपत्नी की सन्‍्तानों का तिरस्कार 
करने लगी । इस विपमता को वैवस्वत मनु सहन नहीं कर सके और सूर्य से 
शिकायत की कि 'ाँ छाया, हममे और शनेश्चर आदि मे भेद का व्यवहार 
करती है ।' तत्पश्चात्‌ सूर्य ने अपनी पत्नी छाया से इसका कारण पूछा । 
छाया की ओर से जब यथार्थ उत्तर नहीं मिल सका, सब सूर्य ने क्रोध में 
आकर उसके माथे का वाल पकड लिया और डाँटते हुए ठीक-ठीक बात बतलाने के 
लिए छाया को वाध्य किया । छाया नें अपनी पूव्व॑प्रतिज्ञा के अनुसार सज्ञा- 
वाली वात का रहस्य प्रकट कर दिया और कहा कि “श्रापकी वास्तविक पत्नी 
सज्ञा अपने स्थान मे मुझे रखकर स्वय वडवा रूप धारण कर चली गई है ।! 
इस रहस्य को जानकर सूर्य ने अदंव का रूप धारण किया और सज्ञा को 
ढुँढने निकलने पड़े । ढूँढने के क्रम में सजा सुमेरु-प्रन्त मे मिली और सूर्य ने 
अपने अश्वरूप से ही उसके साथ समागम किया । इस समागम के फलस्वरूप 
बडवा-झूपधारी सज्ञा से नासत्य” और 'दर्क्षा नाम की दो सनन्‍्ताने उत्पन्न हुई, 
जो 'श्रश्टिवनी' में उत्पन्न होने के कारण अश्विनीकुमार' नाम से ही देवताओं की 
गणना में प्रसिद्ध है । फिर, त्वप्टा ने सूर्य को अपने सान पर चढाकर इनका 
बेडौल रूप हटा दिया और सुन्दर-शुद्ध रूप बना दिया । तत्पश्चातू, पुनः सज्ञा 
सूर्य के पास आ गई इत्यादि ।' 

इन विषयो का प्रतीकात्मक आशय यह है कि सूर्यमण्डल के चारो ओर 
प्रभा व्याप्त होती है, और सववेदा सय्य के साथ रहती है। अतः, उसे सूर्य की पत्नी 
१ वायुपुराण, उत्तराद्द, अध्या० २९; मत्स्यपुराण अध्या० ११५ और पव्सपुराण, सृष्टिखण्ड, 

अध्या० ८, श्लो० १५ से ७५ तक ! 
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झौर सहचारिणी कहा गया है । उस प्रभा से ही प्रातःकाल होता है, इसीलिए 
'प्रभात' को प्रभा का पुत्र बताया गया । सूर्य के अस्ताचल चले जाने पर ही 
रात्रि होती है, जिसका सम्बन्ध सूर्य से होता है; श्रतः रात्ति को सूर्यपत्नियों में गिना 
गया । सूर्य का जब प्रकाश फंलता है, तब छप्पर या खिडकी भ्रादिं के छोटे- 
छोटे छेदो में रेणकण उडते हुए दीखते है । वही 'सुरेणु' नाम से अभिहित है भौर 
सभी प्राणियों में सन्ना, श्रर्थात्‌ चेष्ठा सूर्य से ही प्राण प्राप्त करती दीख पडती है । 
इसीलिए, श्रुति का कथन है-प्राणः प्रजानामुदयत्थेष सूर्य", अर्थात्‌ सूर्यपिण्ड 
ही सारी सृष्टि में श्राण-रूप से उदित है । इसीलिए, सज्ञा सूर्य की सहचारिणी है, 
जिसे पुराणों में सूर्य की पत्नी कहा गया है | त्वष्टा सभी प्राणरूप देवताश्रो के 
भिन्न-भिन्न स्वरूपो के सगठत का कारण वनता है | विशकलित', श्रर्थात्‌ 
प्रकीर्ण भाव से बिखरे हुए सभी प्राण त्वष्टा-हूप प्राणशक्ति से ही संगठित होकर 
अपना रूप ग्रहण करते है । यही कारण है कि त्वप्ठा भी प्राणियों की चेंप्ठा 
सज्ञा' में कारण बनता है, अतः संज्ञा को त्वग्टा की पुत्री भी बतलाया गया है । 
पृथ्वी पर सीधे आनेवाले सूर्य के प्रकाश का ही 'सज्ञा' या प्रभा नाम 
शास्त्रो मे कहा गया है । जो प्रकाश किसी भित्ति झ्रादि से रुककर तिरक्ठे 
होकर आता है, वह “छाया' या सवर्णा' नाम से श्रभिष्ित है । स्मरण 
रहे कि जहाँ हम छाया देखते है, वहाँ भी सूर्य का प्रकाश अवश्य है । वहाँ 
सूर्य की किरणे भित्ति श्रादि से प्रतिहत होकर आती है, सीधी नही श्राती । 
भरत: इसका नाम छाया” या 'सवर्णा” रखा गया । सूर्य का तेज सहन न करने के 
कारण 'सज्ञा' अपने स्थान में 'छाया' या सवर्णों को रखकर चली गईं, सज्ञा से 
पहले वेवस्वत मनु उत्पन्न हुआ, एवं सवर्णा या छाया” से सावर्णि' मनु का 
जन्म हुआ--इत्यादि वातों का यही आशय है कि सीधी किरणों से जो अड्धेन्द्र 
बनता है, वह “वेवस्वत मनु' और प्रतिहत किरणों से वननेवाला अद्धेन्द्र 
सावर्णि मनु! कहा जाता है । मनु की उत्पत्ति का वैज्ञानिक विवरण, इस 
पुस्तक के द्वितीय खण्ड में, मण्डलो की उत्पत्ति के प्रसग में, किया जा चुका है। 
सज्ञा' और सवर्णा' से यमुना और "ताप्ती! नाम कौ दो नदियों कौ उत्पत्ति 
का रहस्य हमने भन्यत्न लिखा है । यम की उत्पत्ति सूर्य से हुई है, इसका 
तात्पय॑ यह है! कि सूर्यमण्डल से ही प्राप्त होनेवाली सभी प्राणियों की श्रायु 
ज्ब किसी शक्ति से विच्छिन्न होकर टूट जाती है, तब प्राणियो की मृत्यु हो 
जाती है | सूर्य और उससे उत्पन्त होनेवाली आयु को परस्पर विच्छित्न 
करनेवाली शक्ति का नाम ही यम! है। वह यम-रूप शक्ति भी कही 
बाहर से नही आती, अपितु सूर्य से ही उत्पन्न होती है । इसका थोड़ा विवरण 
हमने “भूगुः शौर अगिरावाले प्रकरण में दिया है। सवर्णा' से उत्पन्न 
शनैदचर को भी सूर्य का पुत्त बताया गया है, जिसका तातार्य है कि 'शर्नि 
नामक तारा सूर्य से इतनी दूरी पर है कि वहाँ सूर्य की किरणें सीधी पहुँच ही 
नही पाती, कुछ वक्र होकर ही वहाँ पहुँचती हैं, इसीलिए उसे 'सवर्णा' था छाया” से 
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उत्पन्न बतलाया गया है । शनि इतना बड़ा है कि अनेक सूर्य उसमे प्रवेश कर 
सकते है । वह भी इस ब्रह्माण्ड की परिधि पर है, इस कारण सूर्य का पुत्र 
कहा गया है । जितने भी तत्त्व ब्रह्माण्ड-परिधि पर हूँ, सभी तत्त्व इस सूर्य से 
उत्पन्न माने जाते हैं । सूर्य का जो प्रकाश सुमेरु की परिधि में जाता है, वही 
प्राणहूप अश्व” कहा जाता है । 'सज्ञा” जब वडवा-रूप से सुमेरु-प्रान्त में चली 
गई, तब सूर्य भी भब्व वनकर सुमेरु-प्रदेश में पहुंचा और वहाँ अण्व और 
अश्विनी (वंडवा) का सयोग हुआ, जिससे अश्विनीकुमारो की उत्पत्ति हुई। सुमेरु 
पृथ्वी की परिधि है, अर्थात्‌ प्रान्त भाग है । वहाँ सूर्य-किरणो की श्रन्यथा ही स्थिति 
हो जाती है। वहाँ अध्विनी नक्षत्र की आभा के साथ सूर्य की किरणों का अदभुत 
समागम होता है, जिससे वहाँ का वातावरण अन्य स्थानों से भिन्न हो जाता हे । 


श्श्वाईु 

पूवंचर्णित सूर्यवशी वेवस्वत मनु से ही इक्ष्वाकु की उत्पत्ति पुराणों में कही 
गई है । प्रत्येक मन्वन्तर में ब्रह्मा से मनु के उत्पन्न होने की कथा का वर्णन 
झाता है और मनु को ही सभी प्राणियों का सूष्ठा माना जाता हैँ। यही 
पुराणो की प्रक्रिया है। पुराणों की प्रक्रिया में सूर्य को ही ब्रह्माह्प माना 
गया है और उनसे वैवस्वत मन्‌ की उत्पत्ति कही गई है । एक दिशा में जाने- 
वाले प्राणो के प्रवाह को मनु कहते है । इसी कारण सभी प्राणी वृत्ताकार 
न बनकर लम्बें होते है और उनकी आकृति के एक भाग में ही शक्तिप्रधान 
रूप से रहती है, जिसकी चर्चा पहले भी की गई है । 

पुराणों में लिखा है कि मनु ने अपनी छीक से इक्ष्वाकु की उत्पत्ति की । इसका 
भी तात्परय मनु की प्राणरूपता से ही है । हमने पूर्व ही 'वराह' के प्रकरण में 
लिखा है कि विचार करते हुए ब्रह्म की नाक से एक छोटा-सा जन्तु निकला 
और वही बढकर वराह के रूप में परिणत हो गया । वही प्रक्रिया यहाँ भी 
समझनी चाहिए । प्राण का व्यापार मुख्य रूप से नाक से हुआ करता है और 
मन अदेेन्द्र प्राण है, अतः उसकी भी सृष्ठि नाक से ही बतलाई गई है । यही 
प्राणहूप देवताओं के चरित्न की संगति मनुप्य-प्राणियों से पुराणो में मिला दी 
जाती हैं। इन सबका तात्पर्य यही है कि सूर्यवंश में मनुष्य-रूप राजाओो का 
प्रारम्भ इक्ष्वाकु से ही होता है । यदि इनके पिता आदि का मनुष्य-रूप में 
वर्णन अपेक्षित हो, वो यही कहना होगा कि 'सूर्यी या “आदित्य” नाम का कोई 
पुरुष-विशेष भी था और उससे “मनु” नाम का कोई पुत्र उत्पन्न हुआ । उसीसे 
इक्ष्वाकु का जन्म हुआ । इसी इक्वाकु से उत्पन्न सूर्यवश के श्रधान राजाग्रों का 
वर्णन विस्तार से पुराणों में है और जिन राजाओ के कुछ अद्भुत कर्म है या 
जिनके कार्यो का विज्ञान से भी सम्बन्ध जोडा गया है, उनके चरित्नों का भी 
विवरण विशेष रूप से पुराणों में है । 
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चन्द्रवंश 


हमने पूर्व में ही लिख, है कि चन्द्रवश भी सूर्यवंश से ही प्रादुर्भूत हुआ । 


उस प्रसंग में कहा गया हैं कि सबसे पूर्व मन्‌ से सुद्युम्त' नाम का पुत्र उत्पन्न 
हुआ था । पुराणों में वर्णन आता है कि जब “वैवस्वत मनु! पुत्न-प्राध्ति की 
कामना से यज्ञ करने लगे, तब यज्ञ के होता से मनु की स्त्री ने गुप्त रूप से 
निवेदन किया कि इस विधि से यश करो कि कन्या उत्पन्त हो । स्त्रियों का 
स्नेह कयाञ्रो पर ही श्रधिक होता है, इसलिए में कन्या ही चाहती हूं । इस 
कथन से गज्ञ के होता ने मित्न और वरुण की ऐसी श्राहुतियाँ दी कि जिनके 
प्रभाव से मनु को पुत्नी ही उत्पन्न हुई । जब मन्‌ ने प्रधान पुरोहित से 
पूछा कि ऐसा व्यतिक्रम क्यो हुआ, तव उसने ध्यान से देखकर तथ्य को जान 
लिया और कहा कि तुम्हारी स्त्री के कथन से होता ने व्यतिकम कर दिया । 
भ्रव में पुन. ऐसा उपाय करता हूँ कि यह कन्या पुत्ररूप में परिणत हो जाय । 
तत्पदचात्‌ पूरोहित वसिष्ठ की विशिष्ट कृपा से वह कन्या पृत्ररूप में परिणत 
हो गई और उसका नाम 'सुथुम्न' रखा गया। फिर, वही सुद्युम्न महादेवजी द्वारा 
अ्रभिशप्त वन में चले जाने के कारण पुनः स्त्री हो गया | उसी स्त्रीरूप सुद्युम्न के 
साथ जब चन्द्रमा के पुत्र बुध का समागम हुआ, तव उसमे “पुरूरवा” नाम का 
पुत्र उत्पन्न हुआ । वही पुरूरवा चन्द्रवंश के राजाओं में सर्वप्रथम प्रधान और 
विख्यात पुरुष हुआ । इन सब विषयो का वैज्ञानिक विवेचन चन्द्रवश के ही 
प्रसग में भागे किया जायगा । 


धुन्दुमार 


इक्वाकु के वश में एक धुन्धुमार नाम का राजा हुआ, जिसका नाम पहले 
कुबलाइव' था। कुवलाइव ने (धुन्ध्‌” का वध किया, जिससे उसका नाम (धुन्धुमार/ 
पडा। वायूपुराण' मे इसकी कथा हैँ कि इसके पिता वृहदश्व जब राज्यभार सौप- 
कर तपस्यार्थ बन में जा रहे थे, तव उनके पास उत्तक ऋषि आये और उन्होने 
कहा कि मुझे एक देत्य सता रहा है। मेरी रक्षा का उपाय करके स्राप वन में 
जाइए | राजा ने मुनिरसे जब पूछा कि वह दैत्य कौन है, तब उत्तक ऋषि ने 
कहा कि समुद्र-तट पर मेरा आश्रम है। वहाँ 'मख्यन्व' नाम' का देश है, 
जहाँ वालू-मिट्टी का एक ढेर समुद्र-जल के अन्तर्गत हो गया हैं । उस वालुका के 
ढेर में छिपा हुआ एक घुन्धु नाम का असुर रहता है। उसका बहुत बड़ा 
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शरीर है। वह देवताओं से नही मारा जा सकता। वह प्रत्येक संवत्सर के अन्त 
में अपना श्वास छोडता हैं, और उसके श्वास से समुद्र-तट की धूलि उडकर 
सूर्य को आच्छादित कर देती है, जिससे वहाँ भूकम्प-सी प्रतीत होती है। हमारे 
आश्रम उससे विध्वस्त हो जाते है । आप उसका नाश कीजिए। वृह॒दर्च” ने उत्तर 
दिया कि में तो तपस्या के लिए अ्रव वन में प्रस्थान कर रहा हूँ। मेरा पूत्र 
कुवलाइव अपने इक्कीस हजार पुत्रो-सहित वहाँ जाकर आपकी सहायता करेगा 
झौर वही '“धुन्धुमार' कहलायगा। विष्णु भगवान्‌ से बल प्राप्त कर कुवलाश्व 
उत्तंक के साथ, अपने इकक्‍्कीस हजार पुत्रों को लेकर उस धुन्धु को मारने समुद्र- 
तट पर पहुँचा। वहाँ उसके पुत्नों ने तट की वालुका को खोद डाला। श्रपने स्थान 
को नष्ट होते देख धुन्धु झ्रपने मुख से अग्नि की ज्वाला निकालने लगा। अग्नि 
की ज्वाला जल की धारा की तरह बड़े वेग से प्रवाहित हुई, जिससे कुवलाश्व 
के सभी पुत्र नण्ट हो गये । केवल तीन बचे । प्रब कुवलाश्व ने भ्रपने योगबल से 
जल उत्पन्न किया भ्रौर धुन्धु के मुख की अ्रग्नि को शान्त कर दिया.। तत्पद्चात्‌ 
जल के भीतर छिपे उस धुन्धु को मारकर उत्तक को दिखा दिया। उत्तक ने 
उसे कई वरदान दिये और उसके पृत्नो को भी सद्गति दिलाने के लिए अपने तपोबल 
से प्रयत्न किया । 


उपयुक्त कथा का वैज्ञानिक तात्पर्य यह है कि समुद्र के किनारे बालुका-राशि 
के एकत्र हो जाने से मारवाड देश बना है। इस बात को भ्राधुनिक भूतरववेत्ताओों ने 
भी मान लिया है । उस युग में समुद्रतटीय उस बालुका-राशि से ऐसा तूफान 
उठता था कि आसपास के स्थान बरबाद हो जाया करते थे । कुबलाइव राजा ने 
उस वबालुका-समूह को साफ कर दिया श्रौर उस श्रदेश को निवास के योग्य 
बनाया । प्रवल वायु के द्वारा उठे हुए बालुका के तूफान को असुर कहा गया है, 
क्योंकि समुद्रतटीय स्थानों को वह नप्ठ कर रहा था। कुबलाश्व ने अपने योग, 
श्र्थात युक्तिबल से जलधारा बरसाकर अग्निस्वरूप वायुवेग के उपद्रव को शान्त 
किया । वह वायु का तूफान ही धुन्धु नाम से असिद्ध था। उसे नष्ट करने के 
कारण कुवलाश्व का नाम 'धुन्धुमार” पडा। उसने समुद्र से रत्नो के रूप में बहुत-सा 
धन' प्राप्त किया, जिस धन को पुराणों ने उत्तक का दिया हुआ कहा है।' 
कुवलाश्व के इक्कीस सहन पुत्र जो बताये गये है, वहाँ सहल्न शब्द बहुत्व का 
वाचक है। सम्भवत २१ पुत्र इसके रहे होगे । उनमें १८ उस तूफान के वेग से 
नष्ठ हो गये और तीन बच गये ।* ये ही पुत्र मारवाड का राज्य चलाने लगे। 
यह एक महत्त्व का ऐतिहासिक विषय है कि मारवाड-भूमि बसाने का कार्य किसने 
आरम्भ किया । इसका पूरा पता इस कहानी से लग जाता है। उस युग 
में भी हमारे भारत में ऐसा विज्ञान था, इस कथा से यह भी स्पष्ट हो जाता है। 





१, अदात्तस्याक्षय वित्त शन्रुसिश्चाप्यभृष्यताम | --बाबु० ०, उत्त०, अध्याय २३, श्लोक ५६ | 
२ तष्य पुन्रास्त्रय” शिष्ठा. [--वायु० तत्रेव, रलो० ६१ | 
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इसी कुल में भ्रागे चलकर सबसे बडा चक्रवर्ती राजा 'भान्ध्राता' हुआ। उसका 
चरित्न श्रीमद्भागवर्त' के नवम स्कन्ध में तथा “विष्णुपुराण' के चनुर्थ अण के द्वितीय 
भ्रध्याय में वणित है । उसका पिता यूवनाण्व एक प्रतापी राजा था, किन्तु पुत्त न 
होने के कारण दु.खित होकर वह वन में चला गया और ऋषियों के श्राश्रम मे 
रहने लगा । युवनाश्व की ऐसी अवस्था जानकर ऋषियों ने उसपर दया की 
श्रीर उसे पुत्र उत्पत्न हो, इसके लिए उन्होने इन्द्र देवता का यज्ञ आरम्भ किया । 
उस यज्ञ में जल को अभिमन्त्रित कर उसकी स्त्नी को पिलाने के लिए एक कलश 
में रख दिया गया । कलश को यथास्थान पर रखकर ऋषि लोग सो गये | 
युवनावव को रात्ति में जोरों की प्यास लगी । तृपा से व्याकुल हो वह उठा 
और जल दूढने के लिए यज्ञ-मण्डप में गया। वहाँ सोते हुए ऋषियो को जगाना 
उसने उचित नहीं समझा तथा जल का कलश सामने देखकर उसके जल को 
श्रपने-आप पी गया । श्रभ्िमन्त्रित जल का रहस्य उसे विदित नही था। प्रात 
काल जब ऋषि उठे श्रौर कलश में श्रभिमन्नित जल को उन्होने नही देखा, 
तब पूछताछ करने लगे कि वह मन्त्रपृत जल कहाँ गया । युवनादव ने 
बतलाया कि अत्यन्त तृपा के कारण उसे मैने पी लिया है। ऋषियों ने भगवान्‌ 
की ऐसी ही इच्छा समझकर सनन्‍्तोप किया और उस जल के प्रभाव से राजा की 
कुक्षि मे ही वालक उत्पन्न होकर बढने लगा । इतने समय तक यह राजा 
ऋषियो के श्राश्रम में ही रहा । गर्भ के पूरा होने पर ऋषियों ने ही युवनाव्व 
की कुक्षि को चीरकर पुत्न निकाला । कुक्षि को इस प्रकार चीरा गया कि युवनाश्व 
रजा भी जीवित रहा | उत्पन्न होने पर बालक जब रोने लगा, तव ऋषि 
परस्पर चर्चा करने लगे कि--श्रयं कुमार. कि धास्यति ? अश्रर्थात्‌, यह वालक 
किसका द्वुध पीयेगा ! वहाँ यज्ञ द्वारा आराधित देवराज इन्द्र ने प्रकट होकर 
उत्तर दिया कि यह वालक मेरा दुग्धपान करेगा--श्रयं मां धाता । यह कहकर 
इन्द्र ने अपनी श्रेंगली वालक के मुख में दे दी, जिसे चूसकर वालक तृप्त होने लगा । 
इन्द्र ने मा धाता' ऐसा कहा था, इसी कारण उस बालक का नाम भी 
भान्धाता' हो गया । वड़ा होने पर वह वडा प्रतापी राजा हुआ । राज्य के 
चोर श्रौर डाकू उससे इतन। त्स्त रहते थे कि 'मान्धाता' का दूसरा नाम त्सदस्यु/ 
भी पड गया । यह ऐसा प्रतापी राजा हुआ कि इसके विपय में यह पद् 
लोकोक्ति-सा हो गया--- 


यावत्सुय॑ं उदयते यावच्च प्रतितिष्ठति । 
सर्व तथौोवनाध्वस्य भान्यातु. क्षेत्रमुच्यते ।। 


अर्थात्‌, जहाँ से सू्ये का उदय होता है शौर जहाँ भ्रस्त होता है, इतना 
प्रदेश युवनाइंव के पुत्र मान्धाता का क्षेत्र कहा जाता है ।? 


कै 
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इस कथा में पुरुष के उदर से पुत्रोत्पत्ति भी एक विलक्षण बात है, जिसका 
समर्थन किसी युक्ति या तक के द्वारा नही किया जा सकता । यह बात 
यज्ञ-प्रक्रिया की वैज्ञानिकता के प्रकाश में ही सिद्ध हो सकती है । आज भी 
यद्यपि गर्भवती स्त्ियो के उदर से मानवेतर प्राणियों की उत्पत्ति की घटनाएँ 
बदा-कदा अपवाद-स्वरूप सुनने में आती है, परन्तु पुरुष के उदर में गर्भ होना 
अ्सम्भव लगता है । पुराणो के उत्तर सन्दर्भ मे लिखा है कि वह उदरस्थ 
बालक क्रुक्षि का विदारण करके बाहर निकल शब्राया-- 
तत काल उपावृत्त कुक्षि निभिद्य दक्षिणम्‌ । 
युवनाइवस्यथ तनयश्चक्रपर्ती जजान हु ॥। 
(श्रीमद्भागवत, &६।६।३०) 
परन्तु, इसका तात्पय शभ्रागे की श्राधी पक्ति में सकेत रूप से स्पष्ट किया 
गया है-- 
न भमार पिता तस्प विप्रदेवप्रस।दतः । 
अर्थात्‌, वित्रों तथा देवो के प्रताप से उसका पिता मरा नहीं । इसका 
भ्रभिप्राय यही है कि वे ऋषिगण शल्य-चिकित्सा में निष्णात थे श्ौर श्राज जिस 
प्रकार प्लॉपरेशन के हारा सन्‍्तानोत्पत्ति का प्रयोग चल पड़ा है, वैसे ही कही- 
कही ऐसा प्रयोग प्राचीन काल में भी होता था । आज से ढाई हजार , वर्ष 
पूर्व भगवान्‌ बुद्ध के समय में 'जीवक' वैद्य की कथा तो सभी जानते है, जिसने 
ऐसे कई श्रॉपरेशन किये थे, जिससे प्रमाणित है कि इस तरह के ऑपरेशन' 
की प्रथा भारत में बहुत प्राचीन काल से प्रचलित थी । 
मान्धाता का ही पुत्र श्रम्बरीष हुआ, जो भक्ति-मार्ग में अत्यन्त प्रसिद्ध हुआ । 
मान्धाता ने बहुत-से यज्ञ किये और ब्राह्मणों को इन यज्ञों में बहुत दक्षिणादी। 
इसके तीन पुत्र श्ौर पचास कन्याएँ थी । वे पचासो सौभरी ऋषि” को 
ब्याही गई । 


सोमरी ऋषि 


मान्धाता के कथा-प्रसग मे 'सौभरी ऋषि' का भी बहुत ही रोचक चरित्र 
मिलता है। सौभरी ऋषि अपने योगबल से किसी जलाशय के भीतर 
बैठकर बहुत काल तक तप करते रहे । एक बार उन्होने एक मत्स्य को अपनी 
स्‍त्री और बाल-बच्चो के साथ विनोद करते हुए देखा । इस दृश्य से उनका 
मन चचल हो उठा और उनके मन में वासना उत्पन्न हुई कि हम भी गृहस्थ 
बनकर इसी प्रकार अपने कुटुम्ब के साथ विनोद करे । ऋषि ने जल से 
निकल मान्धाता के समीप जाकर प्रार्थना की कि आप अपनी कन्याश्रो में से 
एक कन्या मुझे दे दीजिए । राजा ने देखा कि ऋषि वृद्ध हो चुके हे, मुख पर 
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झूरियाँ पडी हुई है, केश श्वेत हो चुके है, इनको देकर में किस लडकी का 
झपने ही हाथ से नाश करूँ । उस तपस्वी ऋषि से निषेध भी नहीं किया जा 
सकता था; क्योंकि कुछ अ्रनिष्ट हो जाने का भय था । राजा ने वहानेवाजो के लिए 
सौभरी ऋषि से कहा कि हमारे यहाँ राजाओ्रों में तो स्वयवर की प्रथा है, 
श्रत* आप मेरी कनन्‍्याओ के समीप जाइए और जो कन्या आपको वर लेगी, 
उसे में श्रापको दे दूंगा । ऋषि राजा का अ्रभिष्राय समझ गये कि थहद्द मुझे 
बूढा समझकर अपनी कन्या नहीं देना चाहता है । सौभरी ऋषि ने तपोवल से 
अपना रूप ऐसा सुन्दर भौर सुरम्य बनाया कि जब वे अपने रूप को लेकर कन्याग्रो 
के समीप गये, तव सब कन्याएँ उन्हें देखकर मोहित हो गई और सभी ने उन्हें 
वर लिया । श्रन्तत , राजा ने सभी कन्याझ्रों का विवाह ऋषि से कर दिया। 
श्रपने गराहेसथ्य जीवन में ऋषि धन-धान्य और कुदटुम्ब के साथ बहुत सुखी रहें 
और उन्होने गृहस्थी में बहुत काल बिताया । किन्तु, वाद में अपने को तपोश्रप्ट 
समझकर अन्‍्हें बहुत पश्चात्ताप भी हुआ और पुनः अपनी पत्नियों के साथ वे 
वन में चढे गये । तपस्या में रत रहकर वे पुनः सदगति को प्राप्त हुए श्रौर 
उनकी पत्नियाँ उन्ही के साथ सती हो गई ॥ 


सत्यत्रत 


झागे इस कुल में सत्यत्रत नाम के एक राजा हुए । इनका चरित्न विस्तार से 
दिवीभागवततः और 'वायुपुराण” में है। इन्होने अतिलोलुपता के कारण 
विदर्भ देश के एक ब्राह्मण की स्त्री को विवाह के समय सप्तपदी के पूर्व ही 
छीन लिया । ब्राह्मणों ने जाकर इसके पिता 'वण्यारुण राजा से निवेदन 
किया कि आपके पुत्र ने ऐसा दुराचार किया है । हम आपकी प्रजा में श्रव 
कंसे रह सर्कंगे । राजा ने कुपित होकर सत्यन्नत को घर से निकाल दिया और 
कहा कि तुम जैसे दुष्त पुत्न से मुझे प्रयोजन नही है । सत्यत्रत ने जब पूछा कि 
में कहाँ जाऊँ, तव राजा ने कहा कि तुमने चाण्डाल जैसा काम किया है, इसलिए 
तुम चाण्डालो में जाकर निवास करो । पिता की श्राज्ञा से वह चाण्डालों की 
ही वस्ती में रहने लगा । वहाँ भी वह अपना कवच-शस्त्नादि रखता था | 
वसिष्ठ ऋषि पर वह कुढ हो गया, क्योकि वस्तिष्ठ त्रग्यारुण राजा के पुरोहित थे। 
पुरोहित का धर्म होता है कि यदि राजा कोई नीतिविरुद्ध कार्य करे, तो उसे 
रोके । शास्त्र के अनुसार सप्तपदी के पूर्ण होने पर ह्वी विवाह पूर्ण होता है । 
सत्यन्नत ने सप्तपदी होने के पूर्व ही स्त्री का अपहरण किया था, इस कारण 
यह परदारा का अपहरण करनेवाला नहीं कहला सकता था। ज्ञानी तथा 
पुरोहित वरिष्ठ ने सत्यन्नत के निष्कासन के मामले में कोई हस्तक्षेप नही किया, 
अत्त: वसिष्ठ पर सत्यक्षत को क्रोध आ गया । उसी अवसर पर विश्वासित्र अपने 
वालको और स्त्री को छोडकर ब्राह्मणत्व-्राप्ति के हेतु तप करने चले गये थे। 
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राज्य में ऐसा अ्धर्म होने के कारण बारह वर्ष तक वृष्ति नहीं हुई । वृष्टि न 


होने से दुर्भिक्ष हो गया और सब लोग भूख से व्याकुल होने लगे । स्वय 
विश्वामित्न के कई पुत्र भूख से व्याकुल हो श्रपनी माता को सताने लगे । 
विश्वामित्र की पत्नी ने विचार किया कि सभी बालक भूख से मर जायेगे, इससे 
तो यही श्रच्छा है कि में एक मध्यम पुत्र को बेच दूँ" और उससे जो कुछ 
द्रव्य मिले, उससे बालको की रक्षा कर लू । उसने अपने मध्यम पुत्र के 
गले मेबेचने का चिह्न एक दुपट्टा डाल दिया भर वह बाजार में बेचने उसे 
लेकर चली । उसी अवस्था में सत्यव्रत ने माँ और पृत्त को देखा । उसने 
पूछा कि देवी, तू इस रोते हुए बालक को कहाँ लेजा रही है ? विश्वामित्र की 
पत्नी ने सारा वृत्तान्त कह सुनाया । सत्यक्नत ने उसे आइवासन दिया कि 
तू ऐसा भ्रत्याचार मत कर । म॑ तेरे घर के पास ही वृक्ष पर नित्य पशुझो 
का मास रख दिया करूँगा, उससे ही तुम अपना और बालको का निर्वाह कर 
लिया करना । विध्वाभिन्न की स्त्री बालक को लेकर अपने घर लौट गई । 
तत्पश्चात्‌ सत्यत्नत के लिए पशुमास से वह अपना तथा अपने बालकों का 
जीवन-निर्वाह करती रही । एक दिन सत्यक्त को कोई जगली पशु हाथ न' 
लगा । वह स्वय भी भूख से व्याकुल था और श्रपनी प्रतिशा के अनुसार 
विश्वामित्न की पत्नी को भोजन भी उसे पहुँचाना था। इस कारण उसने 
वसिष्ठ ऋषि की गौ का वध कर दिया और उसके मास से अपना उदर भरा 
झौर विव्वामित्र के घर के पास भी रख दिया । विश्वामित्र की पत्नी ने 
मृग का ही मास समझकर सदा की भाँति उसका उपयोग किया । देवी- 
भागवत' में यह विशेष लिखा है कि अ्रन्तत' सत्यत्नरतः चाण्डालो के मध्य में 
निवास करने से इतना खिन्‍न' हो गया कि एक दिन प्राणत्याग के लिए उसने 
अग्नि की चिता बना ली और उसमे वह प्रवेश करना ही चाहता था कि 
जगदम्बा भगवती ने उसके समक्ष स्वय उपस्थित होकर जलने से बचा लिया और वरदान' 
दिया कि तेरा पिता तुझे स्वय बुलायगा और सारा राज्य भी तुझे दे देगा । 
कुछ ही दिनों के बाद त्य्यारुण श्रपने पृत्न के मरणोद्योग का वृत्तान्त सुनकर 
मन्त्रियों के हारा उसे वापस बुला लिया और राजगद्दी देकर स्वय वन' मे चला गया । 
राज्य-प्राप्ति के अ्रनन्तर सत्यब्रत ने एक वार वसिष्ठ ऋषि से प्रार्थना की कि 
भगवन्‌, आप सर्वंसमर्थ है । मुझे ऐसा यज्ञ कराइए कि मैं अ्रपने इसी मत्त्यंदेह से 
स्वर्ग में चला जाऊँ भ्रौर स्वर्ग के सारे सुखो का भोग कर सके । वसिष्ठ ने 
उसे समझाया कि 'मरत्त्य शरीर स्वर्ग मे नहीं जा सकता । निप्ठापूर्वक यज्ञ 
करो । देहत्याग के अ्रनन्तर स्वर्ग मे जाओगे, तब स्वर्ग का सुख भोग सकोगे ।! 
पहले से ही वसिष्ठ के प्रति सत्य्रत की दुर्भावना थी ही । उसने कहा कि 
यदि आप ऐसा यज्ञ नहीं करा सकते, तो में आपको छोडकर दूसरा पुरोहित चुन 
लेता हूँ । उसकी ऐसी धृष्टता-भरी बात सुनकर वसिष्ठ कुपित हो गये और कहा कि 
दुष्ठल, तू तो चाण्डाल है। तेरे मस्तक में तीन महापापो की कौले गड़ी 
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हुई है । एक तो तेरे पिता ने तुझे पापी समझकर छोडा, दूसरी तूने गुर क्षी 
गौ का वध किया, और तोसरी निरन्तर अप्राक्षि (विना यज्ञ के प्रोक्षण के) 
मास खाया तथा ऋषि-बालकों को भी अनजाने गोमास खिलाबा । उने पापों के 
चिह्रस्वरूप तुम्हारे सिर में तीन कीले प्रकट हो जायेगे भ्रौर तुम इस देहें से 
चाण्डाल वने जाम्रोंगे ।' 
गुरु के शाप से सत्यन्नत के घर की अग्निहोन्न की अग्नि बुझ गई और उसके 
शरीर से चाण्डाल जैसी दुर्गेन्ध भ्राने लगी और वह वेश से भी चाण्डाल जैसा 
प्रतीत होने लगा। 
सत्यव्नन बसिष्ठ ऋषि के शाप से बहुत खिन्‍न हो गया । वह अपने पुत्र हरिइचन्द्र 
को राजगही देकर वन में चला गया और वहा भगवनी की उपासना करते 
लगा । इसके पुत्र हरिउ्चन्द्र ने मन्त्रियों को अपने पिता को वन से लौठ। लाते 
के लिए भेजा, किन्तु वह लौटकऋर नहीं आया । उसने कहला भिजबाया कि “में राज्य 
के योग्य नही हूँ / इसी समय उधर विश्वामित्र अपने तपोबल से ब्राह्माणत्व 
प्राप्त कर घर झा गये और अश्रपनी पत्नी से सत्यक्नत का वृत्तान्त सुनकर उससे 
स्‍्तेंहु करने लगें। विष्धामित्न को अपनी तपस्या के बल पर बहुत वडा विश्वास था 
कि में सब कुछ कर सकता हूँ । उन्होंने यभ कराकर अपने तपोबल से 
सत्यक्नत को संदेह स्वर्ग भेज व्या । उधर जब स्वर्ग के राजा इन्द्र ने देखा 
कि भर््त्य शरीर स्वर्ग में आ रहा है, तव अपने हुकार से देवराज ने उसे गिरा दिया | 
स्वर्ग से गिरता हुआ सत्य्रत चिल्लानें लगा कि 'मुझे गिराया जा रहा है, बचाइए | 
विश्वामित्र ने सत्यत्रत की पुकार सुनी तो कहा कि “तू बीच में ही ठहर जा, पृथ्वी पर 
मत गिर' और अपने तपोंवल से उसे बीच में ही ठहरा दिया । इतना हो 
नही, विष्वामित्र ऋषि ने अपने तपोवल से वही नई सूष्टि आरम्भ कर दी 
और वही वे एक नया स्वर्ग भी वसाने लगे । 
इसी सत्यन्नत का नाम 'त्िशकु' भी था । गुरु वसिष्ठ की अवबज्ञा करने के 
कारण उनके शाप से तीन सीग उसके सिर में पैदा हो गये थे । अत.-, वह 
त्रिशकु” कहलाने लगा । 
अब आप इस कथा का तात्पयं इस प्रकार समझिए कि तारामण्डल से 
कुछ नीचे भाग में तीन चमकते हुए तारे दिखाई देते हैँ । उन्ही तारो से 
सम्बन्ध जोड़कर इस राजा की कीत्ति सदा स्थायी रखने के लिए इसका भी 
नाम 'त्रिशकु' रखा गया है। इन ताराशो के आधार पर ही सत्यक्नत की कथा 
पुराणों में लिखी गई है । ऐसे नाम यशोनाम कहें जाते है, जी किसी राजा 
की कोतति स्थिर रखने के लिए तारामण्डल के आधार पर उस राजा के भी 
नाम रख दिये जाये, अयवा किन्‍्ही स्त्रियों की कीत्ति स्थिर रखने के लिए 
प्रसिद्ध नदियों के नामानुसार उनकी कथा और नाम द्विम्े जायें । अत:, सत्य- 
त्रत राजा का यशोंनाम ही त़िशंकु था और विश्वामित्न की तपस्या के अतुल 
प्रभाव का स्मारक त्रिशकु की कथा पुराणों में वणित है। 


घंच््रवश २३३ 


राजा हरिव्चन्द्र 


हरिश्चन्द्र की कबा तो ससार में प्रसिद्ध है, जिसमें हरिध्चन्द्र की सत्यप्रियता 
और सत्यदृढता का अनुपम निदर्शन है। अनेक पुराणो में यह कथा वर्णित 
हुई है । यहाँ मार्क॑ण्डेयपुराण (अ्रध्या० ७और ८) के अनुसार उस कथा की चर्चा 
की जा रही है-- 


हरिश्चनद्रेंति राजबिरासीत्‌ त्रेतायुगे पुरा। 
धर्मात्मा पूृथिवीराल प्रोल्लसत्कीत्तित्तम* ॥ १ ॥। 
न दुभिक्ष न च व्याधिनकालमरणं नृणाम्‌ । 
साधमंसुचय. पौरास्तस्मिन्‌ झासति पाथिबे ॥ २॥। 
बभूवुरन तथोन्मत्ता. धनवीरयंतपोमदे: । 
नाजायन्त स्तियश्चव कादिचदप्राप्तयौवना ॥। ३ ।। 
त्रेतायूग में राजपि हरिश्चन्द्र राजा थे, जो धर्मात्मा, पृथ्वीपति और श्रपनी उत्तम 
कीति के कारण देदीप्यमान थे । उनके राज्य में न' दुर्शिक्ष पडता था, न रोगों के 
झ्राक्रमण होते थे । अकालमृत्यु किसी की भी नही होती थी । सबसे बडी विशेषता 
यह थी कि उनके शासनकाल में कोई भी व्यक्ति श्रधर्म में प्रवृत्त नही होता था और 
न॑ कोई अपने धन, बल, तप एवं अभिमान के कारण उन्मत्त था । इसी प्रकार, उनके 
राज्य में कोई भी स्त्री पूर्ण यौवन प्राप्त किये विना सन्‍्तानवती नही होती थी, श्रर्थात्‌ 
यौवन का पूर्ण झ्ानन्द उठा छेने के वाद ही गर्भ धारण करती थी। इसका तात्पर्य 
हुआ कि वाल-विवाह वर्जित था । 
हरिश्चन्द्र के सम्बन्ध में श्रागें कथा आती है कि एक समय शिकार खलते 
हुए राजा ने एक मृग का अनुसरण किया। उसी समय उसने स्त्रियों के चिल्लाने 
झौर बचाओ, वचाश्रो' पुकारने का शब्द सुना । राजा ने मृग का अनुसरण 
छोड दिया और जिधर से स्त्रियों की श्रावाज आई थी, - उधर ही यह कहते 
हुए दौडा कि 'डरो मत, डरो मत । मेरा शासन रहते कौन दुप्ट अन्याय में 
प्रवत्त होने की धृष्ठता कर रहा है । उसने अन्याय से श्रवृत्त उस अज्ञात 
पुरुष को देखते ही कडकती हुई वीरोचित झावाज मे ललकारा-- 
कोषपं बध्नाति वस्त्रान्ते पावकं पापकुत्तर: । 
बलोष्णतेजसा दीप्तें भयि पत्यावुपस्थिते ॥। 
कोइ सत्कामु काक्षेपविदीपितदिगन्तरे. । 
शरैपिसिस्नसर्वाइ गो दीघेनित्रां. प्रवेक्ष्यति ॥ 
(मा्क० प्रु०, श्र० ७, इलो० १२-१३) 
अर्थात, “मेरे जैसे पराक्रमी और तेजोदीप्त राजा के समक्ष कौन पापी 
भ्रपनी चादर की खॉँठ में अग्नि को बाँध रहा है ? कौन मेरी प्रत्यंचा की 


३० 
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डोरी को खिंचवाना चाहता है और उससे छूटे वाणों से दिशाश्रों को प्रज्वलित 
कराना चाहता है । वह कौन मूढ है, जो मेरें ऐसे बाणों से क्षत-विक्षत होकर 
मृत्यु के मुख में जाता चाह रहा है ? 

उसी समय विश्वामित्न ऋषि भयंकर उम्र तप कर रहें थे । राजा के इस 
प्रकार तीक्षम वचन सुनकर उन्हें क्रोध श्रा गया । उस क्रोध रे उनके तप की 
सारी शक्ति क्षीण हो गई । राजा ने भी अपने सामने जब तपोनिध्नि विश्वामित्र 
को देखा तब वह भी भय से वृक्ष के पत्ते की तरह काँपने लगे । विश्वामित्र ने 
ऋषधावेश में कहा-- है दुरात्मत्‌, ठहर ।! हरिश्चन्द्र ने अत्यन्त विनयपूर्वक प्रणाम करते 
हुए कहा--- “है भगवन्‌ ! यह मेरा धर्म है, इसमें मेरा कोई अपराध नहीं। सेने जो 
कटु वाक्य कहे है, वह अपराधी के प्रति है । उनको सूनकर जो आपको क्लेश 
हुआ है, उसके लिए में आपसे क्षमा चाहता हूँ! धर्मज्ञ राजाशो का कत्तंव्य है 
कि वह दान दे, रक्षा करे और धर्मशास्त्र के अनुसार धतुप लेकर युद्ध भी 
करे ।”* इसपर विश्वामित्र ने पूछा--- “किसको देना चाहिए, किसकी रक्षा करनी 
चाहिए और किसके साथ युद्ध करना चाहिए ?” हरिश्चन्द्र ने उत्तर दिया--“विप्रो 
को, भ्रीर दरिद्रता के कारण जो दुरवस्था को प्राप्त है, उनको दान देना चाहिए । 
युद्ध तो शत्रुओं से करना चाहिए ।” 


विद्वामित्र का क्रोध पूर्णतः शान्त नही हुआ था । उन्होने कहा--“राजन्‌ 
यदि तुम वास्तव में धर्म का मर्म जानते हो, तो मे विग्र हूँ । मुझे मेरी 
श्रभीष्ठ वस्तु दो ।” विखामित्न की बात सूनकर राजा अत्यन्त प्रसन्न हो गये । 
उन्होने तुरन्त कहा-- 
उच्यतां भगवन्‌ यत्ते दातव्यमविशद्धितम्‌ । 
दत्तमित्येच तद्धिद्धि यद्यपि स्थात्‌ सुदुर्लेभम ॥। 
हिरण्यं वा सुचर्ण' था पृत्र पत्नी कलेचरम्‌ । 
प्राणा राज्य पुरं लद्ष्मीयंदभिप्रेतमात्मन ॥। 
( भाकं॑० पु०, क्र० ७, इलोक २३-२४ ) 
“जो झापकी अ्रभीष्ट वस्तु हो, निसकोच्च आप मुझसे कहे । वह चाहे 
कितनी ही दुलंभ होगी, में निश्चय ही दूंगा । सोना, पुत्र, पत्नी, शरीर, प्राण, 
राज्य, नगर, लक्ष्मी आदि जो भी आप माँगेगे, में दूं गा ।” क्रोधाविष्ट विह्वामित्न ने 
नम्नता का भाव प्रकट करते हुए कहा--“राजनू * सबसे पहले श्राप मुझे 
राजसूय यज्ञ की दक्षिणा दीजिए । तत्पश्चातू आप समुद्र-सहित राज्यभूमि और 
राज्य, कोपायार और कोप दे दीजिए । इनके अतिरिक्त भी जिन वस्तुओ पर 
झापका स्वामित्व है, वे सारी वस्तुएँ मुझे दे दीजिए ।” 





१. द्वातव्य रक्षितव्यन्ध पस्मेश्ष न महिशक्षिता । 
चापन्चोधम्य योद्धव्य॑ धमशास्त्रानुसारतः ॥ 
“माके० पु०, अ० ७, श्लो० १८। 


चन्द्रवंग २१३४ 


विश्वामित्न ऋषि की माँग सुनकर हरिश्चन्द्र प्रफुल्लत हो उठे और बिलकुल 
निविकार भाव से उपयुक्त सारी घीजे उन्हें स्वस्तिपूर्वक दे दी । विश्वामित्न 
बोले--“हे राजन, श्रव तुम्हारा सम्पूर्ण राज्य मेरा हो गया, ग्रत. इस राज्य से 
अरब तुम निकल जाओ ।” राजा हरिश्चद्ध ऋषि की श्राज्ञा शिरोधार्य करके 
भ्रपनी पत्नी शैव्या और बालक रोहिताइव के साथ श्रपने राज्य से बाहर 
जाने के लिए उद्यत हो गये । जाते समय उनसे विश्वामित्र ने कहा कि “राजन ! 
तुम मेरे राजसूय यज्ञ की दक्षिणा दिये बिना ही जाने लगे । हरिश्चन्द्र ने 
कहा --“भगवन्‌, मेरे पासअञ्रव वचा ही क्‍या कि श्राप को दक्षिणा में दूँ । श्रव 
मेरे पास पुत्र, पत्ती और अ्रपना शरीर ही बच रहा है-श्रवशिष्टसिदं ब्रह्मन्नय 
देहन्यं सम ।” विश्वामित्र ने कहा--“चाहे जैसे हो, यज्ञ-दक्षिणा तुम्हे चुकानी है।” 
इसके बाद की कथा सर्वविदित है कि इस' दक्षिणा को चुकाने के लिए राजा 
हरिश्चन्द्र को काशी जाना पडा। वहाँ उन्हें रवयं अपने को चाण्डाल के हाथ और 
अपने पत्नी-पुत्न॒ को ब्राह्मण के हाथ बेचना पड़ा । उन्हें अपने वचन (सत्य) के 
निर्वाह के लिए किस तरह इमशान' का पहरेदार बनना पडा और पुत्र के शव- 
ससकार के लिए आये कफन के कपड़े का झाधा भाग कर के रूप में अपनी ही पत्नी 
से वसूलना पडा । सम्पूर्ण हरिश्चन्द्र उपाख्यान बडा ही लोमहषंक है । राजा 
हरिदचन्द्र इतने कत्तेत्यपरायण श्रौर सय पर अडिग रहनेवाले थे कि जब उन्हें 
स्वर्गें चलने के लिए धर्म ने कहा, तब उन्होने कहा कि में तो चाण्डाल का 
भृत्य हूँ । विना उसकी आ्राज्ञा के मैं स्वर्ग कसी जा सकता हुँ--नारोक्ये् 
सुरालयम । इतना ही नहीं, राजा हरिश्चन्द्र की प्रजावत्सलता ऐसी थी कि वे 
उन्हें छोड़कर स्वर्ग जाने को भी तैयार नहीं हुए । उन्होनें कहा-- 
मच्छोकमग्तमनंसः. फौसलानगरे जना. । 
तिष्ठन्ति तानपोह्याथ कर्थ यास्पाम्पह दिवम्‌ ।। 
श्र्थात्‌, “देवराज ! कोसल नगर की प्रजाएं मेरे शोक से सन्तप्त है। उनको 
छोडकर मै स्वर्ग कैसे जा सकता हूँ ।” इसपर इन्द्र ने कहा कि तुम्हारी 
प्रजा के लोगो के पुण्य और पाप पृथक्‌-पृथक्‌ है, सामूहिक रूप से उनका उप- 
भोग कैसे हो सकता है । तब हरिइंचन्द्र ने जेसा कुछ कहा, वैसा भादश्श संसार 
के किसी भी राजा ने उपस्थित नहीं किया है £ इन्द्र से उन्होंने निवेदन 
किया कि “मेरे कर्मों के श्रनूसार मुझे जो कुछ भी फल मिलन वाला हो, वह 
चाहे एक ही दिन के लिए मिले, मेरी प्रजाओ के साथ मिले ।” हरिदचन्द्र 
जैसे सत्यवादी और दृढप्रतिज्ञ राजा की बात भ्रन्त मे इन्द्र को माननी ही 
पडी और उन्हे प्रजावर्ग के साथ स्वर्ग छे जाना पडा । इसीलिए, राजा हृरि- 
एचन्द्र के सम्बन्ध में शुक्राचार्य को ये गाथाएँ लिखनी पडी--- 
4. “4. छकालोपभोग्य हि. फर्ल . फल यन्मम्र कमणः । 


तदस्तु दिनमप्येक॑तेः सम लत्पसादतः ॥ 
-मार्के० पृ०. अ० ८, श्लो० २५७ | 
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हरिब्च्समों राजा ने भूतो ने भविष्यति । 
यः श्रेणीति रचरदु'खात: म॑ सुर्र॑ मह॒दाष्तुयात्‌ | २६६ ॥॥ 
स्थर्गार्थी प्राप्ुयात्‌ स्वर्ण पृत्रार्थी परश्तमाप्नुयात्‌ ! 
भारयायीं प्राजुयादुभाया राज्या्थी राज्यमाप्नुयातू ॥ २६७ ।। 
आहो. तितिक्षामाहात्म्यममहों दानफर्ल महृत्‌ । 
यदायतों हरिश्चद्धः. पुरीब्चेद्धत्वमाप्तवान्‌ २६८ ॥।* 


इस प्रकार, सत्य हरिदचन्द्र की कथा “मार्कण्डेयपुराण” के अतिरिक्त कई 
श्रन्य पुराणो में तथा महाभारत के सभापर्व में, और दिवीभागवत' (स्कन्ध ७, 
अ्र० १८ से २७) में आई है । हरिण्चन्द्र की पहली कथा तो ऐतरेय ब्राह्मण 
में भी विस्तार से उपलब्ध है। वहाँ यज्ञ की प्रक्रिया का सम्वन्ध होने के 
कारण ही कथा दी गई है। दूसरी कथा में यज्ञ का कोई सम्बन्ध नहीं 
भ्राता, इसलिए उत्तरक्रथा वहां नहीं दी गईं, किन्तु 'देवीभागवर्त' में दोनो 
कथाप्रो की चर्चा है। आधुनिक पुराणों के अध्येता इन दोनों कथाश्रो का 
आधार काल्यनिक भानते है। उनके श्रनुसार वैदिक काल में मिथ्यावादी 
हरिश्चन्द्र के सप्र की कल्पना हुई और आगे उसकी प्रतिदृवन्द्रिता में पुराणों के 
रचयिता ने सत्य हरिश्चन्द्र की सत्यप्रियतावाली कथा की कल्पना कौ। उनका 
कहना है कि यह तो स्पष्ट है कि इन दोनों कथाओं में हरिण्चन्द्र के परस्पर 
दो विरुद्ध रूप देखने को मिलते है। श्र", मिथ्यावादी हरिश्चन्द्र की कथा 
प्रतिदन्द्िता के कारण लिखी गई है । इस वात से हम सहमत नहीं है; 
क्योंकि काल्पनिक मान लेने पर तो इन आदर्श कथाओं का महत्त्व ही समाप्त 
हो जाता है। सहल्नों वर्षो से इस प्रकार की कथाएँ भारतवर्ष के समाजिक 
स्तर को उन्नत वनाने में श्रपना योगदान करती आ रही हैं। काशी में 
सुप्रसिद्ध हरिश्चन्द्र घाट आज भी सत्यवादी हरिश्चन्द्र की कथा की सत्यता 
को प्रमाणित कर रहा है । 


प्रझन है कि इन्द्र के साथ वाग्व्यभिचार करनेवाला हरिश्चन्द्र ऐसा दृढ़ 
सत्यवादी कैसे हो सकता हैं? इसका उत्तर यही हो सकता है जीवन के 
प्रथम भाग म॑ उन्होने बचन-मग किया था; पर उसके वाद वे घोर दृढ़- 
प्रतित और सत्यवादी हो गये थे । उनके सत्य की दृढता यहाँतक बढी, 
जिसका रूप उनके जीवन के दूसरे भाग में तथा दूसरी कथा में देखने को 
मिलता है । 


सगर 


हरिश्चन्द्र का पुत्र रोहिताश्व हुआ । रोहित का पुत्र हरित, हरित का 
चचु, चचु के विजय श्रीर सुदेव नाम के दो पुत्र हुएं। बिजय का झुक, 
रुक का हृतकओऔर हतक का वाहु | वाहु के शासनकाल में हैहय और ताल- 


१ भार्क॑ण्डेयपूराण, अध्या० ८ | 


जंघ, शक, यवन, कम्बोज, पारद, पहुव, * इन राजाओं ने एकत्र होकर 
उसे राज्यच्युत करके भगा दिया । उसके लिए पुराणों मे लिखा है कि 
वह धामिक राजा नहीं था, बल्कि व्यसनी था । 

“विष्णुपुराण' में वाहु के पिता का नाम वृक लिखा ,है ।* हो सकता है, 
व॒क और हृतक एक ही राजा के दो नाम रहे हो। एक को वायुपुराण ने 
लिया और दूसरे को विष्णुपुराण ने । इस वश का क्रम ब्रह्मपुराण' में भी 
कुछ परिवत्तेन के साथ उल्लिखित है-- 

हरिश्चन्द्रस्य पुन्नोड्भूद्रेहितों नाम पाथिव । 
हरितो रोहितस्पाथ चक्षुहरीत उच्यते ॥ २६ |। 
विजयदव मुनिश्रेष्ठाइचक्षुपुत्रों बभूव हू । 
रुस्कस्तनयस्तर्थ राजा धर्माथफोबिद' ।। 
रुसकस्प बुक: पुत्रों वृकादूबाहुस्तु जज्िवान्‌ ॥ २८ ॥। 
( ब्रह्मपु०, भ्रृ० ८ ) 
#ूमंपुराण'* और 'श्रीमद्भागवत'* का वश-क्रम इससे कुछ भेद रखता है, 
_और वहाँ नामों का भी उलठफेर भौर क्रमविपर्यय देखा जाता है। इन क्मों 


१. दरिश्चन्द्र्य तु छुतो रोहितो नाम वीर्य॑वान्‌ । 

हरितो रोहितस्याथ चन्चुहारीत उच्यते | 

विजयश्च सुदेवश्व चन्चुपत्री परभूवतुः | 

जेता सर्वस्य क्षत्वस्य विजयरनेन स स्मृतः || 

रुरुफस्तनयरतत्र राजा. धर्माथकोविदः । 

रुरकाद तकः पुत्रस्तस्माद्‌ धाहुश्व जशिवान्‌ || 

है हयैस्तालजब् घेश्च निरस्तो व्यसनी नूपः | 

शकेयवनकाम्योजेः. पारदेः पहलैस्तथा ॥ 

नात्यय' धार्मिकोध्मूट्स धर्म्यें संत्ययुगे तथा | 

सगरस्तु सुतो धाहोजेशं सह गरेण वे ॥ है 

--चायु० पु०, उत्त०", ञअ० २६, श्लो० ११६-१२२ । 

२. विषूतु पु०, अंश ४, अ० ३, श्लो० १५ | 
३१ हिश्चिन्धस्यपुत्रोध्भूद्रोहितों नाम वीय॑वान्‌ । 

सेहितस्य इक. पुन्रस्तस्मादू_ वाहुरजायत ॥ 

हरितो रोहितस्याथ थधुन्धुस्तस्य सुतोधभवतत्‌ । 

विजयश्च सुदेवश्व अुन्धुपुत्नो बभूवतु" ॥ 

विजयस्याभवत्‌ पुत्र. कारुफो नाम २४2३ 

परमध ई] 

संगरस्तस्य पुत्नो5भूद्राजा --कूर्म पु०, पूर्वाद', अ० २१, श्लोक ३-४ | 
. हरितो रोहितसुतश्चम्पस्तस्मादु विनिर्मिता । 

चम्पापुरी सुदेवोध्तों विजयो यस्य चात्मनः ॥ १ ॥ 

वृकस्तस्थापि बाहुकः | है 


सरुकस्तत्सुतस्तस्माद्‌ 
सोइरिमिह * समायों वनमाविशत्‌ ॥ ३ ॥| 
सो तथू राजा --औीमद्सागवत, स्क० 8, झ० 5८5, इलो० १-२ | 


१३५८ पुराण-परिशीलन 


में लेखकों के दोष से नामों में कुछ उलटफेर हो गया है । श्रन्यत्ष भी इस 
प्रकार, एक ही विपय में, पुराणों के परस्पर विसवाद देखने मे श्राते हैं । 
ग्रनेक पुराणो में सगर! का चरित्र बडे विस्तार से वणित है, जिससे पता 
घलता है कि वह कितना प्रभावशाली और प्रतामी राजा हुआ था । सगर के 
६० हजार पुत्रो की कथा सभी लोगो में प्रसिद्ध है । उनसे श्रपने पिता 'वाहु 
के शत्रू, हैहय, तालजघ, शक्र, यवन, काम्बोज, पारद भ्रीर पलल्‍लवो से युद्ध 
करके उन्हें भगाया और पिता का अपहृत राज्य वापस के लिया । अपने इन 
शत्रुओ पर विजय के उपलक्ष्य मे उसने अ्रव्वमेघ यज्ञ किया था । 
सगर' के जन्म की भी विलक्षण कथा प्राणों में मिलती है । अपने 
शत्रुओ से पराजित होकर उसका पिता राजा वाहु श्रपनी दोनो पत्नियों के 
साथ वन में चला गया | उसकी ज्येष्ठ पली को गर्भ था । ईष््या-वश 
उसकी सपत्नी ने उसे 'गर', श्रर्थात्‌ विप हे दिया। विप के प्रभाव से यह 
गर्भ सात वर्षों तक उदर में ही पडा रहा । कालक्रम से वन में ही राजा 
वाहु' की मृत्यु हो गई | उसकी चिता के साथ उसकी ज्येष्ठ पत्नी भी जलने 
को समुच्यत हुई । उत्ती समय त्रिकालज्ञ ओऔर्व नाम के ऋषि अपने झाश्रम से 
बाहर आये । उन्होने रानी को समझाया कि तुम्हें ऐसा अरनर्थ नही करना 
चाहिए । तुम्दारे उदर में गर्भ है । सपत्नी के विष-प्रयोग से सात वर्षो से 
वह पुत्न-रूप में प्रादुर्भत नहीं हो सका । अब में ऐसा उपाय कहूँगा, जिससे 
विप का प्रभाव दूर हो जायगा और तुम श्रत्यन्त पराक्ममी और चत्रवर्त्ती 
पुत्र को उत्पन्न करोगी ।” महपि की इस विलक्षण वात को सुनकर रानी ने 
उनकी वात मान ली और ओऔर्व ऋषि रानी को अपने श्राश्रम में ले 
भाये । उन्होनें जिन श्रोषधियों का प्रयोग किया, उनके प्रभाव से रानी को 
पूत्र उत्पन्न हुआ । उसका अवरोधक ग़र भी पुत्रोत्यन्न होने के साथ ही 
वाहर आ गया | अतः 'गर' श्र्थात्‌ विष के साथ उत्पन्न होने के कारण 
उसका नाम 'सगर (गरेण-सहित ) हुआ । ऋषि ने उस बालक का जात- 
कर्म, उपनयन आदि संस्कार कराने के पद्चात्‌ शास्त्र श्रौर शस्त्नविद्या 
सिखाई और विशेष रूप से आग्नेंय अस्त का प्रयोग उसे बतलाया | 
कुमारावस्था प्राप्त होने पर जब उसे वश-परम्परा का ज्ञान हुआ, तव उसने 
माता से पूछा कि हम इस जगल में कैसे आये । माता ने जब पूत्न को सारा 
वृत्तान्त सुनाया, तव उसने यवनादिको पर आक्रमण किया ।* उनके मस्तकों को 
पूर्ण रूप से मुण्डित किया और शको के भस्तको को श्रद्धंमुण्डित किया । 
पारदो के लम्बा केश रखने के लिए वाध्य किया! और पलल्‍लवो को लम्बी दाढ़ी 
१. संगरः चक्रतर्च्यासीत, सायरो यद्‌ छुतेः छत्तः । 
यस्तालजब घानू._ यवनान्छकात्‌._ दैहयबर्बरानू ॥५॥ 
नावधीदू गुर्वाक्येतन चक्रो.. विक्वतवेषियः । 
मुण्डान्‌ श्मग्र॒धरान्‌ कांश्चिन्‌ मुक्केशाद मुण्डितान्‌ ॥ ६ ॥ 
अनन्तर्वातस काँटिचिच्च 


“-औमदमागवत, स्क० ६, अ० ८5, रसलो० ४-५ | 


चन्यद्ा ३३६ 


रखने का आदेश दिया । पहले ये सारी जातियाँ आ्रार्य थी, जिन्होने भ्रपने धर्म 
का पर्ित्याय कर दिया था । सगर-युद्ध के पदचात्‌ इनकी सजा “म्लेच्छ' हुई । 
विजय के ब्रसतततर 'सगर' अपनी राजधानी में गया पौर सप्तद्वीपदती पृथ्वी का 
भगासन करने लगा । 
सगर के दो रानियाँ थी । एक विदर्भराज की पृत्री 'केशिनी! और 
दूसरी कश्यप की पुत्री 'सुमति' । राजा की उन दोनों पत्नियों ने राजा के 
पालक झौर रक्षक झीव॑ ऋषि से प्रार्थना की कि भगवन्‌, हमारे कोई सन्तान 
नही है । श्रौर्व ने वरदान दिया कि तुम दोनों में से एक को एक ही पुत्र 
होगा श्रौर उसी से वश की वृद्धि होगी तथा दूसरी को साठ हजार पृत्र तो 
होगे, पर उनसे वण नही बढेगा । केशिनी ने वश को वढ़ानेवाले एक ही पूत्र 
की कामना की और 'सुमति' ने साठ हजार पुत्रो की माँग की । कालक्रम से 
केशिनी ने 'श्रसमज' नामक पुत्र उत्पन्न किया । वायुपुराण* में भी इसका नाम 
असमंज” है; परन्तु विप्णुप्राण,* श्रीमद्भागवतर तथा कूर्मपुराण४ में इसका 
नाम 'असमजस” दिया गया है। फिर, त्रह्मपुराण में इसका नाम 
'पचजन' मिलता है । असमजस” और 'असमंज' नामों में सन्ञा की दृष्टि से 
असमंज' ही श्रधिक उपयुक्त लगता है | दूसरी पत्नी 'सुमति के गर्भ से बीजो 
से भरा हुआ एक तुम्बीफल निकला । उसके प्रत्येक वीज को गोघृत-भरे ६० 
हजार घडो में रखा गया । प्रत्येक घट की रक्षा श्रौर पोषण के लिए एक- 
एक धात्नी (दाई) नियत की गई । १० महीने के बीत जाने पर प्रत्येक घट 
से एक-एक कुमार निकला । इतनी बडी संख्या में पुत्रों को आआआप्त करके भ्रौवें 
ऋषि के उपदेश से 'सगर' ने अद्वमेंध यज्ञ किया । पुराणों में यह बात 
प्रसिद्ध है कि सौ अ्रद्वमेध निरविष्त पूरा कर लेने पर उसके फलस्वरूप यज्ञ 
करनेवाले क्षत्रिय को देवराज इन्द्र का पद प्राप्त होता है । इन्द्रपद पर उस 
समय जो अ्रधिष्ठित होता है वह सदा प्रयत्न करता रहता है कि भूमि पर कोई 
क्षत्रिय सौ अ्रध्वमेध यज्ञ पूर्ण न कर सके । ऐसा प्रयत्न तो झाज भी प्रत्येक 
अधिपति अथवा शासक-दल करता है। अपना आसन छिन जाने के भय 
से सगर के अश्वमेध में भी इन्द्र ने विष्न उपस्थित किया। 'सगर' हे अन्तिम 
भ्रश्वमेध पूरा करने के लिए भ्रग्व छोडा । विध्न उपस्थित करने के लिए इन्द्र ने 


१ अ्रथ काछे गते ज्येष्ठा ज्येष्ठ पुत्र व्यजायत | 
अमं॑मन्ज इति ख्यात काकुत्स्थ॑ सगरात्मजम्‌ || 
“वाद्य पु०, उत्त०, अ० २६, श्लो० १५६ । 
२ विष्णुपु०, अश ४, अ० ४, श्लो० ५ | 
३. श्रीमद्भागवतपु०, स्क० &, अ० 5, श्लो० ५से ७ । 
४ कूमेपुराण, पूर्वाड; अ० २१, श्लो० ६ । 
४ एक यृशपर त्वेका तथेत्याह ततो मुनि" | 


राजा पन्‍्चजनो नाम बभूव स महाद् ति. ॥ 
“अक्षपु०ण, अ० ८, एलो० ६७ | 


२४० ब्राण-परिशीलने 


गष्त रूप से घोडे को चुरा लिया और पाताल में छे जाकर महपि कपिल के 
आझाश्रम के पास वाँध दिया । सगर के साठ हजार पुत्र पृथ्वी पर विश्वरकर 
अणश्व का अन्वेषण करते रहे; पर अश्रश्व कही नहीं मिला । जब पृथ्वी पर 
उन्होने अश्व को नहीं देखा, तव जमीन खोदकर वे पाताल में वही पहुँच गये, 
जहाँ मह॒पि कपिल तपस्था कर रहें थे । उन्होने देखा कि श्रव्वमेध यज्ञ का घोड़ा 
यही वेंघा हुआ है । सगर-पुत्रो ने कपिल ऋषि को लक्ष्य करके उनपर अपशब्दो 
की भरपूर वौछार की | यहाँतक कि उन्हें दण्ड देने के लिए वे सममृथत हो गये । 
उनके अपशब्दों को सुतकर महपि कपिल क्रोधाभिभूत हो गये और उनकी समाधि 
दूट गई । उन्होंने अपने नेत्न की श्रग्ति से साठो हजार सगर-पृत्रों को वही भस्म 
कर दिया । इन्ही साठ हजार॒सगर-पृत्रों को तारने के लिए कपिल ऋपषि के 
ही उपाय बताने पर सगर के पौत् भगीरथ घोर तपरया करके, स्वर्ग की 
नदी ग्रगा को, भूमि पर उतार लाये । 

सगर-चरित्न अनेक पुराणों में सक्षप तथा विस्तार से आया है। श्रपने 
शत्रुओं को पराजित कर अच्वमेघ यज्ञ करना और साठ हजार पृत्रो का पिता 
होना 'सगर” राजा की विशेपताएँ हे । यद्यपि साठ हजार पृत्रो की उत्पत्ति की 
कथा विस्तार से पुराणों में दी गई है, तथापि हमने पहले ही लिखा है कि 
सहस्तन शब्द पूर्ण का वाचक भी है । साठ हजार पुत्र का श्र्थ पूरे साठ पूत्त 
होना चाहिए। अनेक प्रकार की योग्यताशो से पूर्ण होना ही उनकी पूर्णता है। 
इसके अ्रतिरिक्त तत्कालीन ऋषि ऐसी विद्या जानते थे, जिसके द्वारा वे गर्भ 
में मिलनेवाले पोपण-तत्त्व को गोघृुत द्वारा भी दे सकते थे। इस नई विद्या का 
प्रयोग व्यास के आदेश से धृतराष्ट्र के सौ पुत्रों के लिए भी हुआ था।!* 


भगीरथ द्वारा अपने पूर्वज सगर-पुत्रों के तारनें का तात्पर्य यह है कि 
सगर की सन्‍तानो ने पूर्व में समुद्र तक की भूमि का अन्वेषण कर उसपर अपना 
आधिपत्य स्थिर कर लिया और समुद्र पर भी उनका अ्रधिकार हो गया । 
सगर-पुत्रो द्वारा समुद्र पर आधिपत्य स्थिर कर छेने के कारण ही समुद्र सागर 
कहलाने लगा । यह सव तो हुआ, किन्तु पीने के पानी, स्नान, जीविका और 
यातायात का कोई साधन सगर-सन्तानो को प्राप्त नही हो सका । इन कार्यो 


१९. वितर्थ नोक़पुर्व मे स्वैस््वपि इतोष्न्यथा । 
घतपूर्य छुण्डशत क्षिप्रमेवः विधीयतान ॥ 
प्तेदु च देशेषु रक्षा चंच विधीयताम्‌ | 
शीतामिरद्धिरण्ीलामिमान्व परिषेचय ॥। 
सा सिंच्यमाना त्वष्ठीला ग्भूव शतथा तदा । 
अन्न प्ठपवमात्राणयं गर्भाया पृथंगेव तु ॥ा 
एकाधिकेशत पू्ूण यथायोगं विशास्पतें । 
मांसपेश्यात्वदा राजन्‌ क्रमश” कालपर्थयात्‌ ॥ 
तनसतालेधषु. कुण्डेषु._गर्मानवदथे. तदा | 
स्वनुगुप्तेतु देशेवु रक्षां थे व्यदघात तत- ॥ 

--महाभारत, आदिपवे, अध्या० ११४, श्लो० १८ से २२ तंक। 
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के लिए समुद्र का वे उपयोग नहीं कर सकते थे, अत. अधिकारी और उनके 
द्वारा बसाई गई प्रजा--दोनों तप्ट हो गये । श्रव प्रइत था, किस प्रकार सगर- 
पुत्रों की कीति को अक्षय बनाया जाय और प्रजावर्ग को धन-धानन्‍्य से सम्पन्न 
किया जाय । फलत., कपिल ऋषि ने गंगा को लाने को कहा । ग्गा को लाने 
में भारी प्रयत्न करने पर भी, सूर्यवण की चार पीढियाँ सफल नही हो सकी, 
किन्तु पाँचवी पीढी के भगीरथ को सफलता मिल गईं । भगीरथ ने गया को 
हिमालय के गर्भ से निकालकर सागर तक पहुँचाया, जिससे उत्तर भारत को कृपि, 
स्नान, पान तथा यातायात के लिए नया जीवन-साधन सुलभ हो गया । समुद्र के 
किनारे मृत, अर्थात्‌ समुद्रतट-स्थित मृतप्राव प्रजावर्ग गगाजल प्राप्त कर जीवित 
हो उठा और धन-धान्‍्य से परिपूर्ण हो गया । इतने बडे भूमिभाग को उर्वर 
करने तथा अपने जल से यसुखी-सम्पन्न बनाने के कारण ही गगा ने भारत की 
झतिशय पवित्न नदी श्र मातृण्द का गौरव प्राप्त किया है । 


> उिज्क 


सूर्यवेशु 
भगीरथ 


महर्षि कपिल के हारा साठ हजार पुत्रों के भस्म कर दिये जाने पर, पिता 
के द्वारा प्रेरित होकर 'अममज' का पुत्र शौर सगर का पीत्र अंशुमान्‌ यज्ञ के 
झज्व तथा अपने साठ हजार पितृव्यो (चाचा) को इढते हुए उनके द्वारा खोदी 
हुई पृथ्वी के भाग से पाताल में गया। वहाँ उसने अ्रदव को वेधा पाया और 
अपने साठ हजार पितृव्यो को महर्षि कपिल की क्रोधारिन से भस्म होकर पढ़ा 
देखा। उसने महर्षि कपिल को बड़े ही विनीत भाव से प्रणाम किया और उनकी 
ऋषिजनोचित स्तुति की । महर्पि कपिल प्रसन्न हुए । उन्होंने घोडा ले जाकर 
थनकार्य पूरा करने को कहा । इसपर अशुमान्‌ ने हाथ जोड़कर पूछा कि भगवन्‌ ! 
मेरे ये पितृब्य किस प्रकार जीवित होगे। महर्षि कपिल ने कहा कि इसका एक- 
मात्र उपाय यह है कि स्वर्ग की गगा नदी के जल से इनका प्रोक्षण किया जाय। 
अशुमान्‌ अदव को ले आया। सगर ने अपना यज्ञ पूरा किया। परन्तु, ग्रगा नदी 
के लाने की कोई युक्‍कति उन्हें नही सूमी । अशुमान्‌ का पुत्र दिलीप हुआ । परन्तु, 
वह दिलीप भी गया को पृथ्वी पर लाने में सफल न हो सका । इस तरह सगर, 
श्रममज, अशुमान्‌ और दिलीप--इन चार पीढियो तक गया को पृथ्वी पर लाने का 
प्रथत्त होता रहा, पर सफलता नहीं मिली | किन्तु, दिलीप के पुत्र भगीरथ ने प्रत्येक 
सम्भव वा श्रसम्भव उपाय से गया नदी के जल को प्राप्त करने का निरंचय कर 
लिया | उसने गगा को प्रमन्‍न करने के लिए उद्र तपच्चर्या की और श्रन्ततोंगत्वा 
गया को प्रसन्‍न कर लिया । प्रसन्‍न होकर जब भगवती गगा उसके सामने प्रकट 
हुई, तव वरदान में भगीरथ ने अपने उद्देश्य की सिद्धि की कामना की । गंगा ने 
कहा कि तुम्हारी अभीष्ट-सिद्धि में कठिनाई यह है कि स्वर्ग से जब मे नीचे 
उतरूगी, तब मेरे वेंग से यह पृथ्वी विदीर्ण हो जायगी। यदि पृथ्वी पर गिरने 
के पुर्व मेरे वेग को सेभालनेवाला कोई शक्तिशाली हो, तो यह कार्य बिना किसी क्षति 
के पूर्ण हो सकता है। ऐसी शक्ति केवल भगवान्‌ शंकर के पास है। तुम शकर 
की आराधना करके उन्हें इस कार्य के लिए सन्‍नद्ध करो | भगीरथ ने भगवान्‌ 
शंकर की आराधना और तपदचर्या की, जिससे भगवान्‌ शकर प्रसन्न हो गये और 
उन्होंने हिमालय पर्वत पर स्थित गया के वेग को अपने मस्तक पर घारण 
करना स्वीकार कर लिया। गगावतरण हुआ । गगा भगवान्‌ शकर के जटागह्वर 
में विचरण करने लगी । अब भगीरथ को चिन्ता हुई कि स्वर्ग से गंगा तो उतरी, 
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पर शंकर की जटाओो में वध गई । मेरा अ्रयोजन तो अधूरा ही रहा । उन्होंने 
पुनः शंकर भगवान्‌ को प्रसन्नता के लिए तपस्या की तथा शिव के प्रसन्न होने 
पर निवेदन क्रिया कि भगवन्‌, गगा को पृथ्वी पर प्रवाहित किया जाय । भगवान्‌ 
अंकर ने अपने जदटाजाल' में जब गया का उद्धार किया, तब बड़े वेग से गया की 
घारा हिमालय के भाग पर प्रवाहित होने लगी। गया के प्रवाह-मार्ग में 
'जहु नामक राजा यज्ञ कर रहे थे । गंगा के प्रवाह-वेग से उनका यज्ञस्थानरे 
बहू गया। वे कुद्ध होफर समस्त गंगा-प्रवाह को उदरस्थ कर गये । राजा 
भगीरथ की वहुन प्रार्थना पर जह्न, ने गगाजल को बाहर निकाला । तभी से 
गंगा का एक नाम “जाह्नवी भी हो गया। जह्न -आश्रम से चलकर गगा महपिं 
कपिल के आश्रम में पहेची और अपने जल से प्रक्षालन' करके गगा ने सगर- 
पुत्रों को जीवित कर उन्हें मुक्त किया। 


राजा भगीरथ के सम्बन्ध के कारण गंगा का एक नाम 'भागीरथी” भी पड़ा। 
वैज्ञानिक दृष्टि से विचार करने पर यह प्रतीत होता है कि गंगाजल पहले 
हिमालय के सर्वोच्च भाग में ही एकत्र था। उसके असाधारण गृणो से मह॒पि कपिल 
परिचित थे। गंगाजल के वैज्ञानिक परीक्षण से सिद्ध असाधारण गुणों का वर्णन 
हम अन्यत्र विस्तार से कर चुके हैं ।* भगीरथ ने हिमालय में गयास्थान का भ्रमण 
और परीक्षण करके अवरुद्ध जल की नहर वनाकर नीचे की ओर लाने की युक्ति 
निकाली । यान्त्रिक साधनों से विहीन उस काल में तथा हिमालय-जैसे द्ुुर्गंम एवं 
बरफीले पहाड में यह एक बहुत बडा दु साध्य और इंजीनियरिंग-विद्या का उच्चतम 
प्रयत्त था। इसीलिए, दु.साध्य कार्ये को कठिन अ्रध्यवसाय और पूर्ण घैर्यें के साथ 
सम्पन्न कर देने को 'भगीरथ प्रयत्न” कहा गया है, जो हिन्दी में एक मुहावरा 
बन गया है। जह्ू राजा द्वारा गया को पी जाने की कथा का झ्राशय समझना 
चाहिए कि जह्लू-राजा के राज्य की भूमि मे बड़े-बडे गत्ते रहे होगे । गंगा की 
घारा उन्ही में श्रवरुद्ध हो गई । जह्चराजा की अनुमति पाकर भगीरथ ने वहाँ 
भी अ्रपती विद्या का प्रयोग किया और धारा को आगे बढाया तथा सागर तक 
पहुँचा दिया । अपने किस उद्देश्य के लिए भगीरथ सागर तक गंगा को लाये, 
इसकी वैज्ञानिक तथा तर्क॑परूर्ण चर्चा पहले की गई है । घोर तपस्या और श्रम 
करना, अपनी इजीनियरिंग-विद्या की कुशलता प्रदर्शित करना तथा जिस कार्य को 
प्रयत्त करके भी उनकी पूर्ववाली चार पीढी वहीं कर सकी, उसे सम्पन्न करके 
दिखा देता--ये सारे कार्य भगीरथ के चरित्र की बहुत बडी विशेषता तथा 
महत्ता है | 


१. भगवान्‌ शंकर को जटा ही वह आकाश-अ्रदेश कही जाती है, इसीलिए शकर का नाम भी 
्योमकेश” है [--ले० 

२. जहू, का यशष्यान भागलपुर: (बिहार) के 'कहलगाँव” में था 

३. बैदिक विज्ञाव और भारतीय छम्ऊ॒ ति, पृ० ११ द्रृष्टन्य | 





श्डेव पुराण-परिशीलन 


ए 


ऋतुपस 


भगीरथ का पुत्र 'नाभाग' हुआ । श्रीमद्भागवत पुराण! में उसे 'नाभ' कहा गया है । 
किन्तु, वायुपुराण'* में नाभाग को भगीरथ का पौत तथा श्रुत का पुत्न कहा गया है| 
लाभाग' का पुत्त 'अम्बरीप' हुआ । वह भगवान्‌ का बडा भवत था ।* एक वार दुर्वाता 
ऋषि के साथ उसका सघर्प हुआ, जिससे दुर्वासा ऋषि को श्रम्वरीप से क्षमा माँगनी 
पडी ।* अम्बरीप का पुत्र सिन्धुद्वीप' हुआ तथा उसका पुत्र अयुतायु' | इसका नाम 
'बहापुराण' में 'अयुताजित' मिलता है । इसी 'अयुताजित' का पुत्न 'ऋतुपर्ण' था। यह 
गणित का बहुत बड़ा विद्वान तथा भ्राविष्कारक था। साथ ही, यूतविद्या का भी 
पण्डित था। 'महाभारत' के अनुसार यह निपध देश के राजा नल का समकालीन था 
तथा उसका श्रन्तरग सित्न था। राजा नल जब अपने भाई से दतक्रीडा में हार गये 
और इधर-उघर भटकने लगे, तब विक्ृत तथा छद्मवेप में वे राजा ऋतुपणण के यहाँ 
वाहुक' नाम धारण करके रहने लगे । ऋतुपर्ण ने नल को श्रश्वविद्या में निपुण 
जानकर उन्हें अपनी अइंवशाला का अध्यक्ष नियुक्त कर दिया । इधर दमयन्ती 
झ्पने पिता के घर चली गई थी । राजा नल उसे जगल में अकेली छोड़कर 
झागे वढ गये थे । दमयन्ती जंगल में दर-दर की ठोकरें खाती अपने पिता के 
घर विदर्भ देश चली गई । उसे वहाँ रहते बहुत समय व्यतीत हो गया, फिर 
भी नल का कोई पता न लगा । भ्रव दमयन्ती के पिता भीम ने नल को खोज 
निकालने के लिए एक युकति सोची । उन्होने प्रचार कराया कि दमयन्ती का 
पुनविवाह होगा और इसके लिए स्वयवर रचा जायगा । भीम को “ऋतुपर्ण' के 
यहाँ छिषकर नल के रहने का कुछ-कुछ झाभास अपने गुप्तचरों से मिल 
चुका था । परन्तु, सर्पंदश से राजा नल की आकृति इतनी विगड गई थी कि उन्हें 
पहचाना ही नही जा सकता था । वमथन्ती के पिता ने केवल ऋतुपर्ण के यहाँ 
दमयन्ती के दुबारा स्वयवर का निमन्त्रण भिजवाया और वीच में केवल एक 
दिन का समय दिया । दमयन्ती के सौन्दय्यं की ख्याति सभी जगह फैली हुई थी। 
ऋतुपण भी उसके लिए लालायित थे । परन्तु, अयोध्या से विदर्भ तक के लम्बे 
मार्ग को एक दिन में रथ पर बैठकर तय करना असम्भव था । श्रश्वशाला के 
भ्रध्यक्ष नल ने भी दमयन्ती के दुवारा स्वयंवर की जब चर्चा सुनी, तब वह 
दमयन्ती के पास पहुँचने के लिए व्याकुल हो उठा । उसने महाराज ऋतुपर्ण से 





३२० श्रीमद्भागवत, नवम स्कन्ध, अध्या० ४१ | 
२ भगीरथमुतरचाषि श्रुती नाम पमृव ह। 
नाभागस्तस्य दायादो नित्य धर्मपरायण" ॥ 
--बादयु० पु०, उत्त०, अध्या० २६, श्लो० १६९ ॥ 


8. नामागादम्परीपोष्भून्महाभागवत* क्ृती |-भाग०, शकन्च ६, अध्या० ४, श्लोक १३ | 
४. एर्ं सगवतादिष्टो दुर्वासाश्यक्रतापितः । 


अम्बरीषमुपाइत्य तत्पादी दुःखितोध्यदीत ॥--तत्नै व, अध्या० ४५ रलो० १ | 
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निवेदन किया कि में महाराज को एक दिन के भीतर ही विदर्भ की राजधानी 
में पहुँचा सकता हूँ। वात ठीक थी । अइवों की गति को म्नेकगुना बढ़ा देने 
की विद्या उसे श्राती थी । ऋतुपर्ण ने उसका प्रस्ताव स्वीकार कर लिया । 
ऋतुपर्ण के रथारुढ होते ही नल ने रथ को उडाया और उसके घोडे हवा से 
वाते करने लगे। धायु के प्रवल झकोरे के कारण मार्ग मे ऋतुपर्ण का दुपट्टा उड 
गया । उन्होने तत्काल अपने सारथी बाहुक से रथ को रोककर दुपट्टा ले लेने 
को कहा । वाहुक ने उत्तर दिया--'महाराज, श्राप का दुपट्टा श्रब तो अनेक 
योजन पीछे छूट चुका है । इस समय श्रश्वों की गति असाधारण है, इन्हें रोका 
नही जा मकता । ऋतुपर्ण को भी अब यह आभास होने लगा कि उसका सारथी 
दूसरा कोई नही, राजा नल ही है। क्योकि, उस समय श्रश्वविद्या का इतना बड़ा 
जानकार नल के अतिरिक्त सारे भूमण्डल में श्रौर कोई था ही नही । ऋतुपर्ण 
ते नल से अब्वविद्या सिखाने के लिए निवेदन किया। नल ने उन्हें कहा 
श्रश्वविद्या में पारगत बना दिया । बदले में ऋतुपर्ण ने भी नल से 
कहा कि मैं भी तुम्हें एक अ्रनुपम विद्या सिखातां हे। उसने रास्ते के एक पेड 
की डाल के पत्तो की सख्या बतला दी और कहा कि डाल तोडकर गिन लो 
कि जितनी सबख्या मैने कही है, वह ठीक है कि नहीं। नल ने डाल तोड़कर 
सारी पत्तियों की गणना की । सख्या ठीक उतनी ही थी । वही ऋतुपर्ण ने यूत- 
क्रीडा की विद्या भी नल को बतलाई, जिससे जूए के पासो को इच्छानुसार 
फेंका जा सकता था ।* आगे इसी विद्या के आधार पर नल ने अपना खोया 
हुआ राज्य प्राप्त किया । 

ऋतुपणं के पश्चात्‌ इस वश में १. सर्वकाम, २. सुदास, रे. कल्माषपाद, 
४. अध्मक, ५ उर कास, ६. मूलक, ७. शतरथ, 5. ऐडबविड, €. कृतशर्मा, 
१०. विश्वसमहत्‌, ११. दिलीप (ख़द॒वाडग), १२- दीघंबाहु, १३. रघु, १४. श्रज, 
१४५. दशरथ, १६० राम आदि प्रतापी राजा हुए । 

यह सूची 'वायुपुराण'* के अनुसार है। भय पुराणों की सूची में इससे थोडा 
अन्तर है । 


कल्माषपाद ओर नारीकबच 


'विष्णुपुराण'3 में राजा सुदास” के पुत्र 'सौदास” के लिए यह कथा आती है 
कि एक वार उसने वन में घूमते हुए दो व्याप्रों को देखा। उसको शिकार के 
लिए कोई मृग नहीं मिला। उसने निएचय किया कि इन्ही दो व्याप्नों ने सम्पूर्ण 
अरण्य को मृगविहीन बना दिया है, अतः उसने एक व्यात्र को अपने बाण से 


१. कत॒ुपणों नलसंखो थोष्श्वविद्यामयान्नलात | 

दत्त्वाक्षद्दय चास्मे सबकामस्तु तत्युतः ॥--भागवत, स्क० &, अ० 8, शलो० १७ | 
२ वायुपु०, उत्तराद) अ० २६, श्लो० १७४ से १८२ । 
३५ चतु्ये अंश, अध्या० ४ | 
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मार डाला। मरते समय वह व्याप्न भयंकर राक्षस बन' गया और दूसरे व्याप्र ने 
कहा कि मैं इसका वदला लूंगा । उसने राजा की यज्ञवेदी से वसिष्ठ ऋषि 
के चले जानेपर स्वय वसिष्ठ का रूप धारण किया और यज्ञ में जाकर यज्ञ के 
अन्त मे राजा! से नरमांस खाने की इच्छा प्रकट की । तदनन्तर, उस व्यात्र ने 
स्वयं पाचक का वेप धारण कर राजा की श्राज्ञा से नरमास पकाया और वसिष्ठ 
ऋषि को खाने को दिया। भोजन में नरमास देखकर वसिष्ठ श्रत्यन्त ऋद हो 
गये । उन्हें कद देखकर राजा ने निवेदन किया कि प्रभो, यह भोज्य तो भ्ापके 
ही आग्रह से प्रस्तुत किया गया है | यद्यपि वसिष्ठ ने समाधि से यथार्थ स्थिति 
का अवलोकन कर लिया, तथापि क्रोधवश राजा को शाप दे दिया कि तू वारह 
वर्षो तक नरमास खाता रहेगा । निरपराध राजा भी वसिष्ठ के इस व्यवहार से 
ऋद्ध हो उठा | वह भी अ्रभिमन्त्रित जल को हाथ में लेकर वसिष्ठ ऋषि को शाप 
देने के लिए समुद्यत हो उठा। किन्तु, रानी नें श्पने पति का हाथ पकड़ते हुए 
निवेदन किया कि ये हमारे कुलगुरु हैँ। इन्हें शाप देना उचित नही है । 
सौदास ने शाप का अभिमन्त्रित जल अपने पैरो पर गिरा लिया । उस जल से 
उसके पैर चितकवरे रग के हो गये, इसीलिए उसका एक नाम कल्मापपाद' भी 
हुआ । 


कल्मापपाद की चौथी पीढी में 'मूलक' नाम का राजा हुआ । इसके राज्यकाल 
में भगवान्‌ परशुराम ने पृथ्वी को क्षत्रिय-विहीन वना देने की प्रतिज्ञा की थी । 
जब राजा मूलक पर परशुराम ने आक्रमण किया, तब वस्त्रविहीना श्रनेक स्त्रियाँ 
राजा को अपने वीच में करके हाथ जोडे परशुराम के सामने आई । परश्राम ने 
सवको असहाय अवला समझकर छोड दिया, जिससे राजा 'मूलक' वच गया। 
अपनी रक्षा के लिए नारियों को कवच बनाने के कारण पुराणों मे इसका नाम 
नारीकवच' * भी प्रसिद्व है | 


दिलीप 


पूर्वोक्त सूची में दिलीप भौर रघु के बीच <“दीर्घवाहु! का नाम आता है। 
परन्तु, कुछ पुराणो की सूचियों के अनुसार तथा महाकवि कालिदास के रघुवंश 
महाकाव्य के अनूसार दिलीप का ही पुत्र रघु था। दीघंवाहु शब्द दिलीप का 
विशेषण माना जाता है। महाकवि कालिदास के रघवश महाकाव्य में दिलीप, 
रघ और श्रज के परमोदात्त चरित्न के वर्णन से इन राजाओ की ख्याति फैल 
चुकी है। महर्षि वसिष्ठ के आदेशानुसार दिलीप ने इक्कीस दिनो तक कामधेनु 
की पुत्री नन्दिनी गौ की छाया के समान उसके पीछे-पीछे चलकर सेवा की । 
इक्कीसवें दिन नन्दिनी ने राजा की परीक्षा ली । वह गुहा मे प्रविष्ट हो गई 


२. “योघ्सी निःक्षत्रे ध्मावलेपस्मिन्‌ क्रियमायें स्त्रीमिविंवस्त्रामि” परिवार्य रक्षितः ततस्त॑ 
नारीकवचमुदाहरन्ति ।?---विष्णुपु०, अंश ४, अध्याय ४, श्लोक उड़ | 
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श्रीर डर के कारण जोर-जोर से रँभाने लगी । राजा दिलीप ने देखा कि उस 
गौ की पीठ पर एक विकट सिह श्रासीन है । दिलीप ने गौ के ऊपर विपत्ति 
देखकर बाण चलाना चाहा; पर हाथ तृणीर से चिपक गया । सिह नो बतलाया 
कि में भगवती पावेती का वाहन और शंकर का किकर हूँ। अ्रतः, मेरे ऊपर 
तुम्हारा बल-प्रयोग व्यर्थ होगा । यह गौ मेरी ही भोज्य-सामग्री है । मैं उसे 
तभी छोड सकता हूं, जब उसके वदले मुझे पृष्कल आहार मिले । सिह की 
ऐसी वात सुनकर राजा दिलीप नो सिंह से निवेदत किया कि गौ के बदले मेरा 
शरीर प्रस्तुत है और अपने को ही सिह के आगे निवेदित कर दिया। 


राजा दिलीप की ऐसी गौ-भक्ति तथा त्याग देखकर देवताओो ने आकाश से 
पुष्पवृष्ठि की । नन्दिनी नें कहा-वत्स, तुम्हारी परीक्षा हो चुकी, तुमपर में 
प्रसक् हूँ ।' उसी नन्दिनी के वरदान से दिलीप को पुत्र उत्पन्न हुआ, जिसका नास 
'रघु” पडा। इस वंश में राजा रघु, इतना प्रतापी राजा हुआ कि उसके ही नाम 
पर सुर्यवंश “रघुवश” कहलान लगा । 


भ्रपनें पिता के अद्वमेध यज्ञ के भ्रश्व की रक्षा करते हुए रघु ने भी इन्द्र 
से युद्ध किया । घोडा तो वापस नही ला सका, परन्तु यज्ञ की पूर्ति हो गई । 
रघु का पुत्र भ्रज हुआ, जिसने स्वयवर में इन्दुमती को प्राप्त किया। उसके आगे 
राजा दशरथ और उसके पुत्र भगवान्‌ राम का चरित्न तो सर्वेत्न विदित ही है ।+ 


भगवान श्रीराम 


मर्यादापुरुपोत्तम भगवान्‌ राम को विष्णु के श्रववार का रूप भाना गया है। 
सत्ता, चेतता और आनन्द (सच्चिदानन्द) ये तीन धर्म भगवान्‌ के माने गये है । 
भगवान्‌ राम के चरित्र में सर्वत्न इन तीनो का पूर्ण विकास दृष्ठिगोचर 
होता है ॥ सत्ता का अर्थ है--शक्ति या क्षमता । इसका परिचय रामचन्द्र की 
वात्यावस्था से ही मिलना प्रारम्भ हो जाता है । किशोरावस्था में ही उन्होने 
विदवामित्र के यज्ञ को बडे-बडे राक्षसों से रक्षा की और ताड़का के समान 
बिकट राक्षसी का वध किया । उस समय जनक के यहाँ भगवान्‌ शकर का एक 
प्राचीन धनृष रखा हुआ था, जिसको हाथ से पकडकर प्रत्यचा चढा देना 
झ्रसाधारण कार्य था और वही जन॑कनन्दिनी सीता का विवाह-शुल्क था । सैकड़ो 
मनुष्यों के द्वारा वह धनुष इधर से उधर किया जाता था । पृथ्वी पर कोई क्षत्रिय 





१ जब मेरी पुस्तक 'वैदिक विशान और भारतीय सस्क्ाति? प्रकाशित हुईं, तब कुछ विद्वान 
भित्रों ने यह आलोचना की कि इसमे छ८्ण का चरित्र तो लिखा गया है, पर रामचरित्र 
के विना थह पुस्तक अधूरी लगती है। वरस्पुत , रामचरित्र भारतीय ससस्‍्कृति का एक 
आदश चरित्र है। उक्त पुस्तक में विशान की बातों को ध्यान में रखकर कृष्ण का ही 
चरित्र लिखा गया था। यहाँ रामचरित्र पर थोड प्रकाश डाला जाता है ।--हले० 


रैएं८ पुंराण-परिव्ीलंने 


उस धनुप को अपने स्थान से हिला भी नहीं सका । “हनुमन्नाटक के श्रनुसार॑ 
राम नें उसके सम्बन्ध में यह वात कही-- 


आद्वीपात्‌ परतोध्म्यमी नृपतय. सर्वे समभ्यागताः 
कन्याया: कलघोतकोमलरुचे: कीत्तेद्च लाभ: परः 
नाकृष्टं नच दद्धितं न नमितं नोत्यापितं स्थानतः 
केनापीदमहो. भमहठनुरिद निर्वीरमुर्वीतलम्‌ ॥ 


इस प्रकार के उस विलक्षण धनुप को भगवान्‌ रामचन्द्र नें, उस किशोरा- 
वस्था में ही, न केवल उठाया, न केवल उसपर प्रत्यचा चढाई; अपितु उसे 
खिलीने की तरह वडी आसानी से तोड भी दिया । इससे स्पप्ठट है कि सत्ता 
ओर शक्ति उनमे कितनी बविपुल मात्रा में थी। फिर, जिस समय सीता के 
तियोग में भगवान्‌ राम दुखी होकर जगलो में भटक रहें थे, उस समय भी 
बड़े-बड़े राक्षतों का सहार उन्होने कर डाला । जिसके डर से देवता भी थर- 
थर काँपते थे, जिसके श्रादेश के बिना न तो हवा चल सकती थी, या न श्रग्नि 
जल सकती थी और न मेघ पानी वरसा सकता था। उस अतुलित पराक्रमी रावण 
को भी उन्होने अपने तीकण वाणो के द्वारा मृत्युमूख में डाल दिया । रामचन्द्र 
जैसे शक्तिशाली चरित्र से यह सिद्ध हो जाता है कि तसत्ता-धर्म, जो परब्रह्म 
के धर्मों मे एक है, उनमें परिधूर्ण मात्ना में विद्यमान था। 


इसके वाद परकब्रह्म के दूसरे धर्म चेतना को अ्रव हम लेते हे । भगवान्‌ 
रामचन्द्र का ज्ञान महासागर की त्तरह अथाह था । रामायण में तथा श्रन्यत्न 
भी उनकी ज्ञान-शक्ति का सविस्तर वर्णन है। व्यावहारिक ज्ञान में तो उन्होने 
ससार के समक्ष ऐसा चरित्र उपस्थित किया, जिससे उन्हें मर्यादा- 
पुरपोत्तम कहा जाता है । उनके चरित्न में कही भी मर्यादा का उल्लडघन नही 
मिलता है । अपने पिता के वचन का पालन करने के लिए उन्होने चौवह वर्ष 
तक वन में रहना प्रसन्‍तता से स्वीकार किया । उन्होने प्रत्येक सम्बन्धी तथा 
सम्पर्क में आनेवाले प्रत्येक मनृष्य के साथ अपने व्यवहार को उस सीमा तक 
पहुँचा दिया, जहाँ से आगे की वात सम्भव ही नही है । अन्त में, एक सामान्य 
प्रजाजन के अपवाद को सुनकर तथा प्रजा की भावना को श्रादर देने के लिए 
उन्होने, बडे दु.खी हृदय से, अपनी प्राणोपमा पत्नी गर्भवती सीता को राज्य से 
निर्वांसित कर दिया । आरम्भ से श्रन्त तक रामचरित्न में व्यवहार के आदर्श के 
संहरो चित्र है, जिनसे भारत का वच्चा-वच्चा परिचित है । ये उनकी व्यावहारिक 
चेतना की पूर्णता का च्योतक है | उनके शास्त्रीय और दाश्शनिक ज्ञान के विपय॑ 
में इतना ही कहना हैं कि इन विपयो पर अपने कुलगृरु वसिष्ठ से उनंकी जी 
गम्भीर शास्त्र-चर्चा होती थी, उन चर्चाओं का ही सम्रह 'योगवासिप्ठ' नामक 
ग्रन्थ है, जो भगवदुगीता के समान ससार की अमूल्य निधि है । उनकी 
राजनीदिनता तथा युद्धशीणल की सीमा यहाँतत थी कि समुद्र-पार लंका में 
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घुंसकर रावण जैसे पराक्रमी श्रीर दुर्दात्त राक्षस का उन्होंने समूल नाश कर 
दिया । उनके शअ्रपने अ्रयोध्या-राज्य का एक भी व्यवित नहीं मारा गया । 
विभुद्ध राजनीतिक दृष्टि से देखने पर यह चरम सीमा की राजनीति मानी 
जायगी । रामचरित्त पर झाधृत 'भुशुण्डिरामायण” मे लिखा है कि जब 
रामचन्द्र के अभिषेक की तैयारी होने लगी, तव कैकेयी ने राम को अपने पास 
बुलाकर कहा कि "तुम्हारे राज्याभिपेक होने से मुझे वडी प्रसन्‍्तता है; परल्तु 
में तुम्हें भानेवाले खतरे से सावधान कर देना चाहती हूँ । खतरा यह है कि 
राक्षमराज रावण कई वार हमारे राज्य पर छापा मार चुका है। राज्याभिषेक 
के पहले ही तुम्हे उसका दमन कर देना चाहिए ।” रामचन्द्र ने पूछा--“रावण 
कहाँ रहता है ? में उसका दमन अवश्य करूँगा ।” कैकेयी ने उत्तर विया--- 
“यह किसी को पता ही नहीं है कि रावण कहाँ रहता है । वह अश्रचानक छापा 
मारा करता है और गायव हो जाता हैं ।” रामचन्द्र ने पूछा--“तब वया 
उपाय किया थात्र ?” कैफेयी ने कहा--“इसका उपाय यही है कि तुम वन में 
जाओ, सीता भी तुम्हारे साथ जाय । रावण सीता पर बडा मुग्ध हे । तुम 
दोनो के वनवास को सुनकर वह अवश्य ही तुम्हारे पास आयगा । मुझे पूर्ण 
विश्वास है कि आमने-सामने युद्ध होने पर तुम उसे अवश्य मार दोगे । परन्तु 
एक वात का ध्यान रखना होगा कि तुम सीता को अकेली कभी न छोड़ोगे ।/ 
रामचन्द्र माता कैकेयी की आज्ञा शिरोधार्य करके वन में चले गये । कैकेयी के 
मन में किसी वात की कोई दुर्भावना नहीं थी । कंकेयी जानती थी कि महाराज 
दशरथ स्वेच्छा से राम को वन में नहीं जाने देंगे, अत. उसने वरदान की बात 
सामने रखी । राम ने देश को राक्षसों के उत्पीडन से त्राण दिलाने के लिए, 
राज्य-प्रहण से पूर्व राजकुमारों को नाना कणष्टो का अनुभव प्राप्त कर लेना 
चाहिए, देश को भौगोलिक सीमाक्षेत्रों से पचित हो लेना चाहिए और 
शत्रओ का नाश करके तब राज्य-ग्रहण करना चाहिए आ्रादि आदर्शो को उप- 
स्थापित करने के लिए राम ने वन-गमन किया था, जिसके लिए लोकमानस के समक्ष 
कई व्याज रखे गये । 'भुशुण्डिरामायर्ण के इस सन्दर्भ से रामचरित्र के 
राजनीतिक श्रादर्श पर विलक्षण प्रकाश पडता है । 
बन में भठकते हुए सुम्रीव से मित्नता स्थापित कर लेना भ्रौर उस मित्रता 
को इतने ऊँचे धरातल पर ले जाना भी राजनीति की बडी ही सूक्ष्म चाल कही 
जा सकती है । इस मित्रता से शौर बालि जैसे बलवान्‌ व्यक्ति को भी मार 
देने से राम की राजनीति ने समस्त दक्षिण भारत के वनवासियों के हृदय में 
प्रेम और अपने पराक्रम का सिवका जमा लिया और राम को दु खियो के सहायक 
कहलाने का यश दिला दिया । यह सब उस क्षेत्र में हुआ, जहाँ राक्षसराज 
रावण का श्रातक जमा हुआ था । राम ने रावश के इस झ्रातक को भी अपनी 
राजनीति से उन्मूलित कर दिया । राम के ये सारे कार्य राजनीतिक व्यवहार 
की परिपूर्णता के स्पष्ट उदाहरण है । सुत्रीव की मित्रता से राम ने मित्नरभाव 
हर 
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का एक श्रादर्दों भी संसार के सामने रख दिया । लकायुद्ध-विजय करके श्रपने 
सभी मित्रो-सहित पुष्पक विमान पर झ्रारूढह होकर जब रामचन्द्र अयोध्या लौढे, 
तब भरत को अपने परम मित्र सुग्रीव का परिचय उन्होने निम्नलिखित इलोक 
के द्वारा दिया-- 


निवासः कान्‍्तारे प्रियजनवियोगाधिरधिको 
धनुर्मात्र त्राण रिपुरपि धुरीणः पलभुजाम्‌ । 
श्रकपारात्पारे चसति स च कात्र प्रतिकृति- 
ने सिन्न सुग्रीवों यदि तदियती राघवकथा ॥। 


--हनुमन्‍्नाटक । 

जगल का निवास, पत्नी के वियोगनन्‍्रोग का रोगी, रक्षा का साधन एक- 
मात्न घनुप, राक्षसराज रावण जैसा दुर्दान्त शत्रु, उसमे भी उसका निवास समुद्र 
के उस पार, और तब यदि सुग्रीव की मित्रता न प्राप्त हुई होती, तो हमारी 
क्या गति होती, वस इसी से तुम समझ लो । 


सर्वंसमर्थ ब्रह्मामम राम की यह उक्ति नम्नता की पराकाष्ठा है श्ौर 
समित्नता की मर्यादा को स्थापित करने के लिए भारतीय संस्कृति का उज्ज्वलतम 
उदाहरण है । 


फिर, जब रावण का छोटा भाई विभीपण राम की शरण में श्राया, तब भी 
उनकी राजनीति-चातुरी का उज्ज्वल निदर्शन देखने को हमे मिलता है। विभीषण 
को शरण दी जाय या नही, उन्होने अपना कोई स्वतन्त् निर्णय पहले नही 
दिया । उन्होने अपनी सेना के प्रमुख योद्धाओं के बीच वैठकर पूर्ण विचार- 
विमश किया । सभी की राय विभीषण को विश्वासपात्न बनाने के विपक्ष में थी 
और सुग्रीव तो विभीषण को गुप्तचर करार देकर बन्दी बनाने पर बिलकुल 
ही तुला हुआ था । किन्तु, हनुमान्‌ ने कहा कि मेने लका में विभीषण को स्वय 
देखा है | मेरा यह निश्चित मत है कि वह दुष्ट नही है और न ग्रुप्तचर ही, 
उसे शरण मिलनी चाहिए । शन्त में, रामचन्द्र ने हनुमान से कहा कि श्वरे, तुम 
यह क्‍या कहते हो कि यह दुष्ट नही है, अतः शरण देनी चाहिए | शरणागत 
होकर यदि वह आया है, तो कुछ भी हो, उसे शरण मिलनी ही चाहिए । 
जाओ, उसे आदर-सहित मेरे पास के आओझो । इतना ही नही, उन्होने यह भी 
कहा कि विभीपण क्या, यदि रावण भी मेरी शरण चाहता हो, तो मुझसे दुवारा 
पूछने की आवश्यकता नही है | उसे भी शरण में ले श्राना । 


विभीषण की शरणागति का यह स्थल आदर्श की दृष्टि से तो श्रपना 
महत्त्वपूर्ण स्थान रखता ही है, राजनीतिक दुष्टि से भी इसमें भगवान्‌ राम की 
सूझ-वूझ का पूर्ण परिचय मिलता है । राम की भक्‍तवत्सलता की धाक विभीषण 
के मन में ऐसी जम गईं कि वह इनका दासानुदास वन गया और युद्ध में अपने 
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भाई के विरुद्ध राम की ओर से ऐसा मार्यदर्शन दिया, जिससे विजय प्राप्त करने 
में भारी सफलता मिली । विभीषण युद्धकाल में लंका श्र रावण के प्रच्छन्न 
रहस्यो को समय-समय प्रकट करता रहा, जिसे राम की राजनीति का ही 
रहस्य कहा जायगा । रामचन्द्र के सफल राजनीतिक ज्ञान का परिचय तो हमे 
तब मिलता है, जब उन्होने शरण में झाते ही विभीषण का लंकाधिपति के रूप 
में अभिषेक कर दिया । उस अवसर पर सुग्रीव ने पूछ कि महाराज, युद्ध का 
निर्णय श्रनिद्दितत होता है भ्रथवा इसी प्रकार कही यदि रावण भी भ्रापकी शरण 
में भरा गया, तो क्या लंका के दो राजा होगे। राम ने इसका बड़े गम्भीर रूप 
में उत्तर दिया कि यदि रावण शरणागत हो गया, तो वही लका का 
राज्य करेगा और विभीषण तब अयोध्या का । अपने इस तरह के प्रतिज्ञा- 
बचनों से राम ने अपने शत्रु रावण के सहोदर भ्राता को अपना अ्रनन्य अनुगामी 
बना लिया और शत्रु के गढ मे दरार डाल दी थी । ये सारे उदाहरण साधारण 
पुरुष के नही हो सकते । ये सारी विशेपताएँ परब्रह्म के चेतना-धर्में का परिपूर्ण 
मात्रा में विकास हैं, जो रामचन्द्र को ईदवरावतार के रूप में सिद्ध कर 
देता है । 
परञह्म का तृतीय धर्म जो भानन्द है, वह भी भगवान्‌ राम के चरित् में पूर्ण विकसित 
रूप में दीख पडता है। हमने श्रपनी पुश्तक “वैदिक विज्ञान और भारतीय सस्क्ृति' 
(पृ० २४१) में आनन्द के दो रूपों का विस्तार से निरूपण किया है और लिखा है कि 
क्ृष्णचरित्न मे उन दो रूपो में से समृद्धयानन्द का विकास देखने को मिलता है । 
समद्धयानन्द प्रतिक्षण उल्न्रास का रूप है । किन्तु, रामचरित्न में श्राननन्‍्द के 
दूसरे रूप शान्त्यानन्द का परिपूर्ण विकास दीख पडता है, यह मनस्थिति के 
एकरूप रहने का प्रतीक है, जिसमें हर्ष और विषाद का कोई बाहरी अनुभव नही 
होता । निदर्शन के रूप में, जब महारान दशसय ने रामचन्द्र को वन में जाने 
की भ्राज्ञा दी और उस श्राज्ञा का पालन करने जब वें चले गये, तब दशरथ 
को राम के मनोभाव के प्रति बडा ही आइचरये हुआ, जिसे उन्होने इस तरह 


व्यक्त किया था--- 
प्राहुतस्पाभिषेकाय विसृुष्टस्य घनाय च॑ ॥ 
न भया लक्षितस्तस्थ विद्योषोइल्पोषपि धीमतः ।। 


श्र्थात, रामचन्द्र को मैने राज्याभिषक के लिए बुलाया झौर जब वह आया, 
तब उसे वन में जाने की आज्ञा दे दी। किन्तु, आदइचर्य है कि राज्याभिषेक के लिए 
श्राया, तो उसके मुख पर कोई भ्रसन्‍त्रता का चिह्न मैने नहीं देखा और जब वन 
जाने लगा, तब भी उसके मुख पर किसी प्रकार का विषाद नही देखा ! इतना ही 
नही, राम मे शान्त्यानन्द की पराकाष्ठा तो उस समय देखने को और अधिक 
मिलती है, जब वे सीता के वियोग से अत्यन्त दुःखित और उत्साह-रहित हो गये थे, 
तब भी वन में विचरण करते हुए उन्होने अनेक भयानक राक्षसो से युद्ध किया और 


नी 
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उन्हें मार गिराया | ऐसी घटनाओं से उनके चित्त की स्थिरता का पता चलता है, 
जो शान्त्यानन्द का उदत्त प्रतीक है । 
इस विपय में कुछ आधुनिक विद्वानों ने यह सम्मति प्रकट की है कि वाल्मीकि ने 
कही भी रामचन्द्र को श्रवतार के रूपमे चित्तित नही किया है । प्रादर्श 
मानव के रूप में ही उनके जीवन-चरित्न का वर्णन किया है। साथ ही, “प्रमरकोश' 
के रचयिता भ्रमरसिह ने विष्णु के नामों में जहाँ कृष्ण के बेटे-पोतों के भी 
नाम लिखे है, वहाँ उन्होने रामचन्द्र का नाम लिखा । इससे यही सिद्ध होता है 
कि राम के चरित्र को भ्रवतार के रूप में बहुत बाद में मान्यता मिली। परन्तु, 
यह कल्पना सर्वथा निस्सार है । ऐतिहासिक दृष्टि से कालिदास का समय 
अ्रमरसिह से कुछ पहले ही है भौर कालिदास ने स्पष्ट ही राम को परब्रह्म के श्रवतार 
के रूप में चित्रित किया है। वाल्मीकिरामायण' में भी सूक्ष्म दृष्टि से देखने पर 
भ्रहल्योद्धार श्रादि कई ऐसे स्थल मिलते है, जो उनकी भत्तिमानूपी शक्ति के उदाहरण है । 
फिर, ऐसे भी अनेक स्थल वाल्मीकिरामायण' में श्रनेक है, जहाँ यह स्पष्ठ 
हो जाता है कि भ्रादिकवि ने उन्हे परब्रह्म के श्रवतार के रूप में ही पहचाना था। 
उदाहरण के लिए, शकर का घनुष तोड़ने पर परशुराम को रामघन्द्र के 
ईश्वर होने में भ्रद्धविश्वास हुआ था। उन्होने अ्रपने विश्वास को पूर्ण करने के 
लिए राम को अपना धनुष देकर उसपर प्रत्यंचा चढाने को कहा। राम ने 
तुरत उसपर प्रत्यंचा चढाते हुए कहा कि अ्रब मेरा चढ़ाया हुभा धनुष व्यर्थ नही 
जायग्रा । इस बाण से या तो आपकी लोकान्तर गति पर प्रहार होगा या आपके 
अनृष्ठित कर्मों का उच्छेद होगा अथवा आपकी जीवित शरीर की शारीरिक 
चेष्टाओ को समाप्त कर दिया जायगा । इनमे आप जिसे अपने लिए 
अनुकूल समझते हों, बतलायें । भ्रव परशुराम का सन्देह जाता रहा भ्ौर उन्हे राम 
में परब्रह्म-हूप का पूर्ण विश्वास हो गया । परश्राम ने श्रपने कर्मों के उच्छेद 
को ही स्वीकार किया । रामचन्द्र ने अपने वाण से उनकी स्वर्ग-गति को 
काठ दिया और उनका स्वर्ग जाना रोक दिया । तत्पश्चात्‌ परशुराम तीर्थाटन 
करते रहे । कर्मोच्छेद के कारण वे दूसरे लोको में जाने के भ्रधिकारी नहीं 
रहे, अ्रत. उनकी गणना सात चिरजीवियो में होती है। 
विभीपण की शरणागति के अवसर पर भी “वाल्मीकिरामायण' में उनकी 
उक्ति का यह एलोक मिलता है--- 
सकूदेव प्रयन्ताय तवास्मीति व बादिने । 
अभय सर्वभूतेभ्यो दवाम्येतवृन्नतं सम ।॥॥ 
श्र्थात्‌ु, “जो एक वार भी शरणागत हो गया और "मैं श्रापका हू”, ऐसा जिसने 
कह विया, उसे मै समस्त भूतो से निर्भीक बना देता हूँ । यह मेरा ब्रत है |” 
यहाँ सव भूती से श्रभय-दान देना मानवशक्ति के बाहर की वात है । अ्रत", 
कप की दृष्ट्रि में भी रामचन्द्र में परब्रह्मरू्पता स्थित थी, यह वात प्रकट 
। 
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भारतीय साहित्य में रामचरित्न का वर्णन इतने श्रधिक परिमाण में हुआ है, 
जितना सम्भवत:ः, अ्रन्य किसी अ्रवत्तार या किसी भी महान्‌ व्यक्ति का नहीं 
हुआ । रामायण नाम से भी वाल्मीकिरामायण, अध्यात्मरामायण, श्रग्निवेष- 
रामायण, प्रानन्दरामायण, भुशुण्डिरामायण, तुलसी-कृत रामायण, क्ृत्तिवास- 
रामायण शब्रादि अनेक रामायण हे, जिनमें रामचरित्न के विभिन्‍न आरादर्शों का 
चित्रण हुआ है। अग्निवेपरामायण' में तो रामचरित्न की घटनाओं की तिथियों का 
भी निर्देश है। इसके अतिरिक्त महाभारत” और प्राय सभी पुराणों में रामचरित्र 
का उल्लेख है।* 

महाकवि 'भास' ने रामचरिव पर नाटक लिखे हे । महाकवि कालिदास ने 
रघुवंश महाकाव्य के भ्रनेक॒ सर्गो में रामचरित्न का सरल प्रौर मामिक चित्र खीचा है। 
कविवर भवभूति ने “महावीरचरित' झौर उत्तररामचरित” नाठकों की 
रचना की है। उत्तररामचरित सस्क्ृत-साहित्य की वेजोड कृति है । आगे श्रनर्घ- 
राघव, प्रसन्‍्नराघव, उन्मत्तराधव आदि अनेक नाटकों और काव्यों की रचना 
हुईं । न केवल संस्कृत-भापा में ही, अपितु अन्य-अन्य शाषाओं में भी रामचरित्न 
पर सुन्दर कृतियाँ उपस्थित की गई । गोस्वामी तुलसीदासजी का “रामचरित- 
मानस” तो सारे ससार में विख्यात है। दक्षिण की भाषाश्रों मे भी रामचरित्र 
पर अनेक रामायणों की रचनाएँ हुई है। जिनमें तमिल-भाषा की “कम्बरामायणा 
तो संसार के गिने-चुनें महाकाब्यों मे एक है। रामचरित्न पर एक के बाद 
एक रचना होते चले जाने का क्या कारण है, इस प्रश्न का उत्तर कविवर 
मुरारि/ नो अपनों “अनर्धराघव” नाटक के प्रारम्भ में दिया है-- 

धदि क्षुण्णं पुर्वेटिति जहति रामस्य चरितं 
गुणरतावद्भिजंगति पुनरन्‍्यों जयति कः । ल्‍ 

भर्थात्‌, 'पूर्व के कवियों ने रामचरित्न को जूठा कर दिया है, इसलिए 
यदि श्रर्वांचीन कवि रामचरित को भ्रपणी रचना का आधार बनाना छोड़ दें, 
तो यह बतलाइए कि इतने गुणों से युक्‍तत ससार में कौन ऐसा चरिक्न है, 
जिसको अपनी रचना का विषय बनाया जाय ।' मुरारि का यह वाक्य राम में 
परब्रह्मत्त को सिद्ध कर देता है। 

उपयूक्त विशाल वाडमय में रामचरित का वर्णन होने पर भी सबसे भ्रधिक 


प्रामाणिक वर्णन 'वाल्मीकीय रामायण” का ही माना जाता है । कुछ लोगो का 
तो यह भी विश्वास है कि भविष्यदर्शी महर्षि वाल्मीकि ने रामजन्म के पहले ही 
ही रामचरित्र लिख दिया था। परन्तु, यह कल्पना निस्सार है। क्योकि, वाल्मीकि- 


१. (क) श्रीरामचरितम्‌, भागवतपु०, स्क० ६, अ० १० | 
(व) रामावत्तारवर्थ॑नम्‌; अद्वावु०, प्र० भा०, अ० २१३ से २२४ । 
(ग) श्रीरामचरित्र, कू्मपु०, पूर्वाड, अ० २१ | 
(घे)) रामकथानकवर्णुनम्‌ » पंदूमपु०, स॒० ख०, अध्या० १७ से ४० तक | 
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रामायण के भ्रनुसार भगवान्‌ रामचन्द्र के राज्याभिषेक के अनन्तर ही महर्पि 
वाल्मीकि ने रामायण की रचना की - 


प्राप्तराज्यस्थ रासस्य चाल्मीकिभंगवान, ऋषि: । 


राम के वाद का वंशक्रम 


राम, लक्ष्मण, भरत श्रौर शत्रघ्न इन चार भाइयों में रामचन्द्र के लव श्र 
कुश ये दो पुत्र हुए । लव-कुश का वर्णन 'रामायण' महाकाव्य श्लीर “उत्तररामचरित' 
नाटक में विस्तार से हुआ है । कुश का राज्य कोणला-राज्य कहा गया है 
ओर उसकी राजधानी को “कुणस्थली' कहा गया है ।६ लव का राज्य 
उत्तर कोशल में बताया गया है और “श्रावस्ती” उनकी राजधानी कही गई है ।* 
रामचन्द्र के छोटे भाई “शत्रुघ्न' ने लवणासुर का वध किया श्र लवणासुर के 
क्षेत्र 'मधुवन' मे उसकी सुव्यवस्था के लिए मथुरापुरी का निर्माण किया और 
उसका शासन शल्रुघ्त ने अपने पुत्रों के साथ सेभाला। 'ुवाहु! तथा 'शूर- 
सेन के सहित उन्होने मथुरापुरी का पालन किया ।* लक्ष्मण के 'अगद 
शौर “चन्द्रकेत! दो पुत्त हुए, जिनका शासन हिमालय पर्वत के पाश्वेभाग में 
स्थापित हुआ । अभ्रंगद की पुरी का नाम अगदीया था, जो 'कारपथ? प्रदेश में थी 
ओर “चन्द्रकतु! मललवश का स्थापक हुआ, जिसकी राजधानी का नाम 
“चन्द्रवक्‍त्ना' था। भरत के दोपुत्र थे-तक्ष और पुष्कर । इनका राज्य ग्रान्धार ” 
विषय में था। तक्ष की पुरी तक्षशिला थी, जो चारो दिणाझ्रों में तथा 
भारतीय इतिहास में सुविख्यात है ।४ पुष्कर की राजधानी पृष्करावतीपुरी 


१. कुशस्य कोशलाराज्य॑ पुरी वाइपि कुशस्थली | 
रम्या निवेशिता तेन विन्ध्यपर्वंतसानुपु ॥ 
“वायु पु०, उत्त०, अ० २६, श्लो० १६८॥। 
३. उत्तराकोशछे राज्य लवस्य च महात्मनः | 
श्रावस्ती लोकविख्याता कुशवंशं निवोधत ॥--तत्रेव, श्लो० १६६ । 
१, आाधर्व लवण हला गत्वा मधुवनश्च तत्‌ | 
शब्रुब्नेन पुरी तन्न मथुरा सन्निवेशिता ॥! 
घुबाहुः शूरसेनरच शब्रु्नसहिताबुभी ! 
पालयामासतुः घुती वेदेश्ी मथुरां पुरीम ॥ 
--चायुप०, अध्या० २८६, श्लो० श८४-रै८० | 
४ अन्निदश्चन्द्रकेतुश्च लक्ष्मणस्याप्प्त्मजाबुमो | 
हिमवलपबंताभ्यासें स्फ्रीती जनपद तयोः ॥ 
अद्वदस्याट, गदीया तु देशें कारपथे पुरी । 
चन्द्रकेतोस्तु मल्लस्य चन्द्रवक्‍त्रा पुरी शुभा॥ 
भरतस्यात्मणी वीरी तक्ष' पुष्कर एबं च॑ । 
गान्यारविषये सिद्ध तयो: पुर्यो” महात्मनोः ॥ 
तक्षस्य दिक्ष विख्याता रम्या तक्षशिलापुरी | 
पृष्करस्यापि वीरस्थ॑ विख्याता युष्करावती ॥ 
“-वायुपु०, उत्त०, अध्या० २६, श्लो० १८९ से १८६ तक | 


सूरयबंध * २४५५ 
कहलाती थी, जो पुष्कलावती के नाम से इतिहास में प्रसिद्ध है, जो पेशावर 
के पास अवस्थित थी । राम का ज्येष्ठ पुत्र कुश था । अत', कुश की सन्तानों ! 


का ही उल्लेख 'वायुपुराण! ने किया है, जो क्रमशः इस प्रकार है-- 


१ फुश १६. ध्यषिताइन 
२. श्रतिथि १७. विन 
३. मिषध १८, हिरण्यनाभ 
४. नल १९, वसिष्ठ 

५. नभ २०. प्रुष्ष 

६. पृण्डरीक २१. ध्रुवसन्वि 
७ क्षेमधन्वा २२ सुदर्शन 
८. देवानीक २३. श्रग्निवर्णे 
९. अ्रहीनगु २४ शीघूक 
१०, पारिपात्र २५. मनु 

११. दल २६. असुश्रुत 
१२. बल २७. सुसन्षि 
१४. श्रौड क २८. अ्मर्ष (सहस्वान) 
१४. बजुनाभ २९ विश्वुतवान्‌ 
१४५. दाडखन ३०. बृहदूबल 


१. कुशस्य पुत्रों धर्मात्मा क्मतिथिः सुप्रियातिथि- । 
अतिथेरपि विख्यातों निषधों नाम पार्थिवः ॥ 
निषपस्य नलः पुत्रो नमः पुत्रों नलस्य तु। 
नभस- पुण्डरीकस्तु क्षेमपन्‍्वा त्ततः स्मुत- ॥ 
क्षेमधनन्‍्चछुती राजा देवानीक. अतापवान्‌ । 
आसीदहीनशुर्नाभा._ देवानीकात्मजः अमुः ॥ 
अहीनगोस्तु दायादः पारिपान्नरों महायशा* | 

तस्माज्जश घलो नूपः ॥ 
ओऔड़ो नाम सपघर्मात्मा बलपुन्रो बभूव है । 
वज़नामः सुतस्तस्य शबह्डूनस्तस्थ चाष्प्त्मजः ॥। 
शइ्नस्य घुतो विद्वान्ध्युषिताश्व इति श्रुतः । 
ध्युषिताश्वसुतश्चापि राजा विश्वसह*॑ किल ॥ 
हिरण्यनाभकौशल्यो.. वशिष्वस्तत्ुतोष्मवत्‌ । 
पृष्यरतस्य धुवी विद्वान्मू वसन्पिर्च तत्छुतः 
सुदर्शनस्तस्य छुत* अग्निवर्य' सुदशनात्‌, ॥ 
आग्निवर्णस्य शीघ्रस्तु शीघ्रकस्य मनुः स्मृतः । 
मनुस्तु योगमास्थाय कलापग्राममास्थितः ॥ 
एकोनविंशप्रथुगे क्षस्त्रआवत्तकः प्रमुः]॥ 
असुश्रतो मनोः पुत्र- घुसन्विस्तस्य चाउधत्मजः | 
सुसन्वेश्व॒ तथा मर्पः. सहश्वान्नाम नामतः ॥ 
आसीत्संहस्ववः पुत्रों राजा विश्ुतवानिति । 


तस्याघघ्सीदिश्रुतवत* पुत्रों राजा इहदबलः ॥) 
“-चायुपु० उत्त०, अध्या० २६, शलो० २०० से ६११ १, 


२५६ पुराण-परिश्षीलन 


सूर्यवंण के राजाओं की यह सूची केवल मुख्य-मुख्य राजाग्रों की ही है। 
झ्राधनिक ऐतिहासिक पुराणों के इन राजाओं की नामावनियों के श्राधार पर यह 
दिखाने की चेप्टा करते हैं कि भारतीय युगानुसारिणी वर्ष-गणना या तो काल्पनिक है 
या पारिभाषिक । प्रत्येक राजा के शासन-काल को हजारों वर्षों तक वतलातेवाने 
वर्णन को तो हम भी पारिभाषिक ही मानते हूं। वयोक्ति, स्वयं वेदभाग में 'शतायूर्वे 
पुरुष: कहा है। जिसका तात्पयं है कि वेदों में पुरुष के आयुष्य की कालगणना मे सौ वर्ष 
ही निश्चित किये गये है। इस विपय का विस्तार से विवेचन हम प्रस्तुत ग्रन्थ में पहले 
ही कर चुके हैँ । परन्तु, आधुनिक विद्वानों के इस निप्कर्प मे हम सहमत नहीं हैं 
कि पुराणों में उल्लिखित राजाओं के नामों की गणना करके प्रत्येक राजा 
के शासनकाल को बीस-बीस या बाईत-बाईस वर्षों का नियत करके उनके जोडने 
से जो वर्ष-गणना आई, वही भारतवर्ष के इनिहास की कालसीमा है । पुराणों 
में बहुत कम केवल वीरता, सुशासन आदि गुणों के श्राधार पर जो राजा श्रसिद्ध 
हो गये थे, उनके नामों का उल्लेख कर दिया गया है, जिसके सम्बन्ध में प्रमाण- 
पूर्वक हमने उल्लेख किया है। जितने राजाओं का उल्लेख हुआ है, उससे कई- 
गुता अधिक राजा अनुल्लिखित ही रह गये हे, यह निश्चित है। इसका स्पप्ट प्रमाण 
यह है कि वहुत-से राजा ऐसे हे, जो काव्यो श्रौर नाटकों के नायक हैं, परन्तु 
पुराणों में उनका उल्लेंख नहीं है । उदाहरण के लिए, इद्ष्वाकू-बश में वृहदुबल 
के बाद जिन २६ राजाओो की नामावली पुराणों की झाई है, उनमें बुद्ध के पिता 
शुद्धोदत के वाद राहुल का है। सिद्धार्थ का कही नाम ही नही है। भ्रत , सिद्धार्थ 
के ३० वर्ष की गणना इतिहास से निकाल देना क्या युक्तिसंगत होगा ? 
इसके श्रतिरिक्‍त, स्वय पुराणों की राजाशों की नामावलियों में भी अनेक प्रकार 
के परिवर्तत और संख्या की न्‍्यूनाधिकता भी इसका साक्ष्य ढेती है । विभिन्‍न 
पुराणवक्‍्ताओ की स्मृति में जिन राजाओं की विशेषताएँ सुरक्षित थी और जो 
भ्पने विशेष थ्रुणों से ख्याति प्राप्त कर चुके थे, उनका ही उल्लेख पुराणप्रवक्‍ताओ ने 
किया है। जिस राजा के शासनकाल में कोई विजेप घटना नही हुई, उनका 
कोई नामोल्लेख भी नहीं हुआ । यह बात राजाओं की गणना के अन्त में अनेक 
पुराणों में शब्दतः भी कह दी गई है । छ 
सूर्ववश को उक्त सूची “वृहद्वल' के वाद सुमित्न नामक राजा तकजाती है । 
जिसमें २६ राजाओ की नामावली है । सुमित्न इस सूची का भ्रन्तिम राजा है । 
भविष्य के राजाओ का आदिपुरुष वायुपुराण में प्रथम वृहद्रथ को कहा गया है और 
अन्य पुराणों में वृहद्वल। इसी प्रकार, विभिन्‍न पुराणों की उक्त सूचियो की 
आलोचना करने से यह स्पप्ट हो जाता है कि क्रम मे और नामों में भी थोड़ा- 
बहुत परिवत्तेन अवद्य हुआ है। महाभारत-संग्राम में कोशलाधिपति वृहद्वल ने 
३. दे० विष्छपुराय, अध्याय २९, इलोक ८ तथा वायु० पु०, उत्त०, अध्याय २७४: 


सच्जमस्य घुतः शाक्यः शाक्‍्याच्छुदोंदनोधभवत्‌ | 
शुद्धोदनल्य भविता शाक्यार्ये राहुलः स्मृतः ॥ 


£ 
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भी भाग लिया था । और, यह अभिमन्यु के हाथ से मारा गया। महाभारत में 
भाग लेनेवाले दाजाञो की सूची से यह बात स्पष्ट है। उक्त सूची मे भी अनेक 
नाम ऐसे है, जो किसी कारण से इतिहास मे प्रसिद्ध हे। परन्तु, अ्रधिकतर राजा 
श्रप्रसिद्ध-से ही है। 'विष्णुपुराण' (अध्या० २२, श्लो० १३) में राजाझ्नो के नामों 
को गिनाने के बाद यह श्लोक लिखा गया है -- 

इंक्वाकृणामयं वंश: सुमित्रान्तों भविष्यति । 

सुमित्रं प्राप्प राजानं संस्था प्राप्स्पति वे कलौ ।॥। 

भ्र्थात्‌, इक्ष्वाकुओं के वश का अन्तिम राजा 'सुमित्र' होगा, जिसके बाद इस 

वंश की स्थिति कलियुग मे ही समाप्त हो जायगी। इसका अभिप्राय यही होता है 
कि सुमित्र सुयेवश या इक्ष्वाकुवश का अ्रन्तिम राजा हुआ । किन्तु, भ्राज भी भारत 
में सूर्यवंशी क्षत्रियों की सत्ता भौर वंश-परम्परा है । 


चन्द्रवर्शा 
अत्रि 


चन्द्रवश के श्रादिपुरुष चन्द्रमा की उत्पत्ति अ्रत्तिकृपि से मानी गईं है । 
अ्त्रि ऋषि का पूर्ण परिचय चन्द्रवश की उत्पत्ति के प्रसंग में सहायक होगा, श्रतः 
सर्वेप्रथम उनका सक्षिप्त वर्णन, पुराणों के शराधार पर, किया जा रहा है। मह॒पि 
श्रत्षि के मूल निवासस्थान श्रौर उनकी तपश्चर्या के स्थान का भी कोई विशेष 
परिचय नहीं मिलता । महाभारत के भीण्मपर्व में उल्लिखित श्रात्रेयाः स भरद्ााजा 
(भीष्मपर्व, अ०६) तथा भार्क॑ण्डेयपुराण” के श्रध्याय ५४ में श्रकित आ्रात्रेयाइच 
भरद्वाज: पुक्कलाइच कद्येदका. | एते देशा हयुदीच्यास्तु--इन दोनो वाकयों में देश- 
विशेष की चर्चा मिलती है । इससे यह निष्कर्प निकलता है कि प्राचीन काल में श्रत्रि 
ऋषि का निवासस्थान लोक में प्रसिद्ध था; परन्तु आज श्रत्ति के स्थान की पहचान 
सम्भव नहीं । धवलगिरि (इवेतगिरि) पर कोई जनपद था, जो श्रत्नि ऋषि के 
निवासस्थान के रूप में, प्राचीन काल में, प्रसिद्ध था, ऐसा बहुतो का विश्वास है । 
'सत्स्यपुराण' में पुरूरवा की तपश्चर्या के प्रसंग में विस्तार से श्रत्नि ऋषि 
के स्थान का श्रद्भूत और श्रत्यन्त मनोहारी परिचय दिया गया है | वहाँ कहा 
गया है कि हिमालय के उस भाग में, जहाँ उसके श्वेत शिखर श्राकाश को छू 
रहे थे, जहाँ मनृष्य पहुँच नही सकते थे, जहाँ का स्थान काले वादलों से सदा 
ढका रहता था, जहाँ बड़े-बड़े वृक्षों के सघन वन बने थे और जहाँ एरावती 
नामक वड़ी नदी वहती थी, वही प्राचीन काल में श्रत्रि ऋषि का श्राश्रम था। 
ऋषि के प्रभाव से वहाँ स्थावर शऔर जगम का विलक्षण समन्वय था । समीप 
के पाँच योजन तक कन्नी हिमपात नही होता था ।* उस श्राश्रम के पास हिमालय 
# अ्रम-संशोधन ः पृ० २२६ में चन्द्रवश' मुख्य शीपेक के रूप में छप गया है, वह सामान्य 
परिचय के लिए उपशीर्षक-मात्र है। इसी अकार, २२७ प्ृ० से २४१ पृ० तक 
फोलियो में भी “चन्द्रबंश” भकित है। इन पृष्ठों में अ्रमवश ही ऐसा छूप गया दै। 
सुधी पाठक कृपया २२६ पृ० के मुख्य शीर्षक को उपशीषक समझें तथा उक्त पृष्ठों के 
फोलियो में 'चन्द्रवश' की जगह सर्यवंश' छुधारकर पढें +--ससं० 

१. मेंपश्यामस्तसी देशों #मखण्डरनेकश- । 

ऐरावती सरिच्छूष्ठा यस्मादरदेशादविनिगंता ॥ 

तच्चाश्रमपद॑ पुरर्य बभूवात्रेः पुरा छूप । 

ततट्पसादात_ अ्भायुक्‍त स्थावरेजद.गु्मेस्तथा ॥ 

हिमपातो न तत्नास्ति समन्तात्‌ पन्‍्चयोजनम्‌ | 

उपत्यका सुशेलस्य शिखरस्य न॒विच्ते 

--मत्त्यपुराय, अध्या० ११५, श्लो० ३-४ | 
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का एक ऐसा भी प्रदेश था, जहाँ मेघ सबवंदा हिमवर्षा करते थे । श्रत्ति के 
आश्रम की भूमि सब कामनाझ्रो को पर्ण करनेवाली थी । वहाँ के हरे-भरे 
वृक्ष विशिष्ठ और मधुर फलो से युक्त थे । वह श्राश्रम चारो ओर से बरफ की 
बडी-बड़ी शिलाओं से आवृत होने के कारण सामान्य जनो के लिए अगम्य था। 
सूर्य का प्रकाश वहाँ नही आ पाता था और न चन्द्रमा का ही प्रकाश पहुँच 
सकता था | फिर भी, ऋषि के तेज से वहाँ दिन जैसा प्रकाश फैला रहता था।१ 
इस प्रकार, मत्स्यपुराण में बडे विस्तार से श्रत्नि ऋषि के शभ्राश्रम का परिचय 
एरावती के उद्गम-स्थान के पास किया गया है ।'* परन्तु, उक्त पुराण के वर्णन 
के अनुसार यह स्थान निर्जत अरण्य था, भ्रत. यह प्रदेश ऋषि की तपश्चर्या का 
ही प्रदेश माना जा सकता है । 'परुष्णी' (भात्रेयी) के कथानक से भी इस प्रदेश 
में सपरिवार श्रत्ति ऋषि के निवासस्थान होने की सूचना तो मिलती है; परन्तु 
उनका यह निवास एक लम्बी तपस्या के लिए ही था, स्थायी निवास नही । 
ववायुपुराण” आदि में यह प्रदेश मनुष्यलोक में वणित हुआ है और श्रत्नि ऋषि 
भ्न्तरिक्ष-लोक के भी आगे देवलोक के निवासी माने गये है । श्रत:, उपयुवक्‍त 
प्रदेश उनका अ्रस्थायी निवास नहीं हो सकता । अन्य स्थानों पर सुमेरुपवंत के 
समीप अथवा देवगिरि के समीप श्रत्नितीर्थ का विवरण मिलता है | वह भी इनकी 
तपश्चर्या का ही स्थान हो सकता है, निवासस्थान नही । “ब्रह्म पुराण' के गौतमी- 
माहात्म्य (अध्याय ७०) मे श्रात्नेय तीर्थे का विवरण है तथा चित्रकूठ, दण्डकारण्य 
झौर प्रयाग में भी भात्ेयतीर्थ प्रसिद्ध है; परन्तु ये सारे स्थान श्रत्रि ऋषि के 
वंशजो के हो सकते है, श्रादि अत्नि ऋषि के नही । इस तरह श्रात्रेयो के निवांस 
महाभारत” के शान्तिपवं में पूर्व -पश्चिम और उत्तर दिशाओं में वर्णित हैँ । 
भ्रत्रि ऋषि ने विशेष शक्ित प्राप्त करने लिए “ऋक्ष' पर्वत पर तीन सहस्र वर्षों 
तक उच्च कोटि की तपस्या की, ऐसा प्राचीन ग्रन्थों में वणित है--सर्व थे 
सहस्रम्‌ । इस श्रुति के आधार पर सहस्न शब्द पूर्णारथंक है। यह 'ऋक्ष पव॑त' भारत- 
वर्ष की सीमा में तथा सप्त कुलपवेतो मे परिगणित है । यह शोण, महान, 
नरममंदा, मन्दाकिनी, दशार्णा, तमसा, करतोया, नीलोत्पला, शुक्तिमती आदि नदियों 
का उद्गम-स्थान माना गया है ।* श्रत्रि ऋषि वसिष्ठादि की तरह ब्रह्मा के 


१. आश्रम का रोमहर्षक और स्वर्गोपम परिचय के लिए देखिए 'मत्स्यपुराण”, अध्या० 
११६ से १२० तक | 

एरावती से मत्स्यपुराण का ताटप्य राप्ती' न॒दो ज्ञात होता है, जो आवस्ती नगर के 
पास से बहती हुई दक्षिण आकर 'सरजू! में सगम करती है। क्योंकि, मत्स्यपुराण के 
१२वें अध्याय में कहा गया है कि अनत्रि आश्रम से उत्तर हिमालय के मध्य भाग में, 
कैलास पर्व॑त है। राप्ती का ही उदगम-स्थान केलास से दक्षिय के भाग में पडता है । 
--पछँ० 

३ वायुपुराण, पूर्वाह, अध्या० ४४५, श्लो० && से १०१ तक । किन्तु, एकमात्र विषूषु- 
प्राण (२,३,११) में तापी, पयोष्णी और निविन्ध्या को ऋक्ष की नदियाँ कहा है। 


२ 
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, मानस-पुत्न हे । प्राचीन काल में ब्रह्मा के औरत और मानस दो प्रकार के पुत्र 
माने गये थे | अपनी धर्मपत्नी में उत्पन्न किया गया पुत्र श्रौरस कहा जाता था । 
दूसरे के पुत्र को भी शभ्रपने मन में पुत्र मान लेने पर उसे मानस-पुत्र कहते थे। 
ब्रह्मा के ऐसे ही सात मानस-पुत्रों में श्रत्ति ऋषि भी एक है--- 


मरीचिरत्यद्धिरसों पुलस्त्यः पुलहः भतुः । 
ब्रह्मणो मानस: पुत्रना: व्सिष्ठस्चेति सप्त ते ।। 


|] 


इस पद्य में दूसरो के सात पुत्रों को ब्रह्मा “मे विभिन्न लोक-मण्डलो में 
धर्मोपदेशार्थ पुत्र-रूप में स्वीकृत किया था, श्रतः ये ब्रह्मा के मानस-पुत्र कहे गये, 
यह स्पष्ट है । 


अति ऋषि के सम्बन्ध में ऋग्वेद ( ५११६ ) में एक रोचक आख्यायिका 
मिलती है। इसमे कहा गया है कि ब्रह्मा ने जब इनको वेद-प्रचार के लिए नियुक्त 
किया और इन्होने वेदानूसार वैज्ञानिक यज्ञों का प्रचार करना आरम्भ किया, तब 
असुरो ने अपने मत पर आक्रमण समझकर ऋशवीस नाम के एक पीडा-यन्त्रगृह 
में पुत्र और परिवार-सहित अ्त्नि ऋषि को बन्द कर दिया । पीडित श्रत्रि ऋषि ने 
'सनत्कुमारो' की प्रार्थंता की और सनत्कुमारों ने पीडा-यन्त्रगृह में लगाई गई 
आग को जल से शान्त कर दिया और सपरिवार श्रत्नि को सुरक्षित रूप में बाहर 
निकाल दिया । उस पीडागृह में अन्ि शरीर से श्रत्यन्त कृश तथा निर्बल हो 
गये थे, अतः सबल वनाने के लिए सनत्कुमारों ने उन्हें दृध भौर अन्न का 
पुष्ट आहार दिया।! ऋग्वेद के भ्रश्विनी-सूकत में अनेक मन्‍्त्त भ्रष्विवीकुमारो 
के इस कार्य का परिचय हमें देते हूँ 


. इस प्रकार, अति ऋषि और उनका वश ब्रह्मवादी ऋषियों में प्रतिष्ठित हो 
चुका था। साथ ही ग्रह, नक्षत्र और ज्यौतिष-विद्या का परीक्षण इनके वंश में 
विशिष्ट स्थान रखता था । ऋकसंहिता के उद्धरण से भी पता लगता है कि 


१ “अनिरयं बह्यणा वेदप्रचाराथ' नियुक्त आसीत्‌ । तेन बैशानिकयशप्रचारकरणेन हेत्वन्तरेय वा 
परिक्र दा असुस्तमत्रिमरषिं सपुत्रकलत्रपरिवारगणमृषीसनाम्नि पीडायन्त्रयृद्दे प्रवेश्य तुपाग्निना 
अवाधिषत | ततश्तेनरषिणा स्तुतावश्नो नासत्यदसी देवी तमग्निमुदकेनोपशमण्य तस्मादूपीडा- 

-गृह्दबिकलेन्द्रियवग_ सन्त निरगमयताम्‌ । अपुरक्ृृतपीडया काश्ये प्राप्तायानये पलमर्दं 
क्षीरादिकमन्न च॒ पुष्दयथ प्रायच्छृतमिति श्रक् सहितायां अथममण्ठछे पोडशशतयक््ते 
महर्षि. कक्षीवानाह ।? (१॥११६) 
हिमेनार्नि श्र समवारयेयां पितुमतीमूज॑मस्मा अधत्त ॥ 
श्रवीसे अभिमश्विनाप्वनीतमुन्निन्‍्यभुः सर्वेग्ण स्वस्ति ॥(१॥११६) 
ऋषिनराबहसः्पान्वजन्यमृवीसादत्रि मुन्चचोी गयणेन | 
मिनन्तादस्योरशिवस्य माया अनुपू्ब इषया चोदयन्ता ॥(१।११७३) 
“--अ्रर्मेद, २११६ [ 


संग्द्रवेंदा २९१, 


एक बार जब स्वग्रासी सूर्यग्रहण हुआ, तब उसका कारण खोजने के लिए तत्कालीन 
समस्त विद्वानो भौर ऋषियो ने प्रयत्त किया। परन्तु, उसका ठीक कारण श्रत्ि 
ऋषि के वंशजों को ही ज्ञात हुआ । महतपि श्रत्ति ने ग्रहण के समय में सूर्य को 
देखने के लिए किसी अपूर्व यन्त्र का निर्माण किया था। ग्रावू, कीरि, नमस्‌ इत्यादि 
मन्तों मे प्रयुक्त शब्दों से उस यन्त्र के श्रगो का भ्नुमान होता है।+ 


वेदमन्त्रों के इस प्रसंग को एक पूरे कथानक के रूप में 'महाभारत' के 
अनुशासनपर्व” के दान-धर्म-प्रसंग मेरे भीष्म ने उद्धृत किया है। भीष्म ने कहा 
कि एक बार घोर अन्धकार में देवता और दानव एकत्र होकर युद्ध करने लगे। 
उस युद्ध मे राहु ने सूर्य भौर चन्द्रमा दोनो को तीक्षण बाणों से आहत कर दिया । 
तमाम अ्रन्धकार फैल गया श्रौर उस निविड अन्धकार में पडकर देवगण दानवों के 


१... यत्ता  स्ये स्वर्भानुस्तमसा विध्यदासुरः । 
अक्तेत्रविदर यथा सुखो  सुत्नान्य दीघयुः ॥ 
स्वर्भानोरधयदिन्द्रमाया अवोी दिवो वत्तमाना अवाहन्‌ | 
शूढ॑ सूज्यंं... तमसापत्रतेन त॒रीयेण अह्यणाधिन्ददत्रिः ॥ 
मा सामिमं तव सन्तमत्र इरस्था द्र॒ग्घो सियसा निगारीत्‌ | 
टव॑ मित्रोअसि सत्यराधास्ती मेहावत वरुणश्च राजा ॥| 
आब्यो बह्या युयुजान' सपय्यन्‌ कीरिया देवान्नमसीपशिक्षा ! 
अत्रिः सूज्यैस्य दिवि चक्षराधात्‌ स्वर्सनोरषमाया अथुक्षत्‌ ॥ 
यं वे. सर्व्य स्वर्भानुस्तमसाविध्यदाघुरः । 
अन्नयस्तमन्वविन्दन्नहन्ये झशकक्‍्नुवन्‌ ॥ 

-श० सं०, ५४०४-०६ | 

२. घोरे तमस्ययुष्यन्त संहिता देवदानवाः । 
अविध्यत शररेघ्तन्न स्वर्भानः सोमभास्करो ॥ 
अथ ते तमसा भ्रस्ता निहन्यन्ते सम दानवेः | 
अपर्यन्त तपस्थन्तमन्रि विप्रं तपोधनस्‌ ॥ 
अथेनमत्र वन्‌ देवाः शान्तक्रोध जितेच्ियम्‌ । 
नाधिगच्छाम शान्ति च भयात्‌ त्रायरव न' अ्रमो ॥ 
कर्य॑ व्यामि भवतस्तेप्ज वश्चन्॒रमा भव | 
तिमिरष्नतच सविता दस्युहन्ता च नो भव ॥ 
एव्मुक्तस्तदत्नियें तमोनुदभमवच्छशी । 
अमवत्‌ सोम्यभावाच्च सोमवत्‌ प्रियदर्शन- ॥ 
इष्ट्वा नातिप्रभ सोम तथा सर्ज्य च पायिव ] 
प्रकाशमकरोदनिस्तपसा स्वेन संयुगे ॥ 
जगदुविदरतिमिरं चापि प्रकाशमकरोत्तदा । 
व्यजयच्छत््‌ सब्धाँरच देवाना स्वेन तेजसा !॥ 
अत्रिया दक्यममानास्तान्‌ दृष्ट्वों देवा महासुरान्‌ ! 
पराक्रमैस्तेषपि तदा. व्यक्त्यध्नन्नन्रिरक्षिताः ॥ 

४52 उद्सासितश्च संविता देवास्त्राता हताछुराः॥ 
झत्रिया त्वज्ञ॒ सामथ्यं.. कृतमुत्तमतेजसा ॥ 


२१६२: पुराण-परिशीलन 


द्वारा श्राहत होने लगा। देवता घोर विपत्ति में फेंसकर त्राहि-त्राहि करने 
लगे। उसी समय देवो ने तपोमूत्ति, ऋोधरहित और जितेन्द्रिय अ्रत्षि ऋषि का 
स्मरण किया और उनसे प्रार्थना करने लगे कि हैं भगवन्‌, इस घोर अन्धकार के 
कारण हमे शान्ति नहीं प्राप्त हो रही है | इस भय से आप हमारी रक्षा करें। 
झाप हमारे लिए चन्द्रमा बनें श्लौर तम के नाश करनेवाले सविता तथा हमारे 
शत्नओ का सहारक बनें । वेवताञ्रो का श्रार्सनाद सुनकर श्रत्षि ऋषि ने सौम्य 
चन्द्र का रूप धारण कर चन्द्रमा और सूर्य के ग्रस्त हो जाने पर ससार को 
प्रकाशित किया श्र देवताओं के शत्रुओं को अ्रपने तेज से निगृहीत कर लिया । 
इस प्रकार, पुराणों में भी अ्रत्नि के सामरथ्य का वर्णन किया गया है । स्पष्ठ है 
कि उपयुक्त कथानक का कोई अभिप्राय नही दिखाई पडता । वेदमन्त्रो में 
सूर्य भ्ौर चन्द्र-प्रहण का जो विवरण शआराया है, उत्ती को 'महाभारत' या पुराणो 
में कथानक का रूप दे दिया गया है । 'अथर्ववेद” में इस विषय को स्पप्ट 
करते हुए कहा गया है कि सूर्या के अ्रकस्मात्‌ खग्नरास से ग्रस्त हो जाने पर जब 
सम्पूर्ण जगत्‌ अ्रन्धकार से श्राच्छन्न हो गया, श्रौर समस्त देवता भी भयभीत हो 
गये, तव उनका भय दृर करते हुए अत्ति ऋषि ने बताया कि चन्द्र की छाया 
से सूर्य पर आवरण श्रा गया है। यही इस अन्धकार का कारण है, और 
कुछ नहीं । “महाभारत के कयानक का भी इतना ही तात्पर्य है । 


गोपथब्राह्हण” के एक उद्धरण से यह भी ज्ञात होता है कि प्राचीन 
काल में शाइवत यश और प्रतिष्ठा के लिए स्मारक के रूप में यज्ञों में पारि- 
तोषिक की भी व्यवस्था थी । देवताओ ने श्रत्नि ऋषि के वंशजो को प्रथम 
पारितोषिक देने की व्यवस्था की थी ।: यह उनकी कीत्ति के स्मारक के रूप में 
आझाज भी विद्यमान है । 'ब्रह्माण्डपुराण' के उपोद्धात-प्रकरण के श्रष्टम 
अ्रध्याय में अति ऋषि के वश का वर्णन इस प्रकार किया गया है कि प्राचीन 
काल में भद्वाश्व नाम का एक राजा था । उसके घृताची नामकी श्रप्सरा से 


एक पुत्न भ्रौर दस कन्याएँ उत्पन्न हुई । इन सभी कन्याओ्रो को भद्गादव ने 
अत्रि को भार्या के रूप में प्रदान कर दिया । 


उनमें से भ्द्रा नामकी स्त्री से श्रत्नि का पुत्र सोम” उत्पन्न हुआ । यद्यपि 
वह जन्म से ब्राह्मण था, तथापि ब्राह्मण भ्रौर गन्धर्वों के राजा के रूप में 
अभिषिक्त होने से वह क्षत्रिय वन गया । भ्रत्नि की भ्रन्य भार्याओं से भी कुछ 
पुत्र उत्पन्न हुए । उनमें दत्त! शौर दुर्वासा” बहुत विख्यात हुए । 


१. “आदित्य हि तमो जमाहद | तदनिरपनुनोद । तदत्रिरन्वपश्यत्‌ । तदप्येतवक्नचोंक्रम:-- 
“स्तुतादमत्रिदिवमुन्रिनाय !” दिवित्वपनिरधारयत्‌ सुर्ख्या मासाया कत्त वे इति 6 होवाच- 
बर॑ वणीष्वेति | स होवाच-दक्षियीया मे प्रजा स्थादिति | तस्मादाने याय प्रथमदक्षिया 
यथ्ें दीयन्त इंति ।”? --गोपयज्ाह्षण, पूवेमाग, २॥१७॥ 


चनावंश् २६६ 


भरह्मपुराण' गौतमी-माहात्म्य के परुष्णी-कथानक* में अत्ति ऋषि का वर्णन 
मिलता है कि श्रत्नि ऋषि ने ब्रह्मा, विष्ण और महेश की तपस्या की । उनकी 
तपस्या से तीनो देव प्रसन्‍त हुए । उन्हे प्रसन्‍न' देखकर महषि अत्ति ने उनसे 
कहा कि आप तीनो देव मेरे पुत्त-हूप में उत्पन्न हो श्रौर एक रूपवती कन्या भी 
मुझे प्राप्त हो । तब ब्रह्मा, विष्णु, महेश तीनो भ्रत्नि ऋषि के पुत्न-रूप में उत्पन्न 
हुए और एक सुन्दरी कन्या भी उत्पन्न हुई, जिसका नाम श्रात्रेयी पड़ा । पुत्रों के 
नाम दत्त, सोम और दुर्वासा रखे गये । इनके अतिरिक्त, अग्नि से अज्जिरस 
नाम का पुत्र अत्ति ऋषि को प्राप्त हुआ, जो श्रगारों से उत्पन्न होने के कारण 
अंगिरा कहलाया | अत्रि ने उस कान्तिमती कन्या को अंगिरस को दे दिया । 
प्रग्ति के प्रभाव से उत्पन्न होने के कारण भ्रगिरस सदा आत्रेयी की भरत्संना 
किया करता और उसके साथ कदुभाषण करता था। उतने पर भी शात्रियी 
अपने पति की सेवा नियमित रूप से करती रही । एक दिन पति के कटुवचनो से 
दुःखी होकर हाथ जोडकर अपने इवसुर के पास जाकर कहने लगी कि मेरे 


१. अनिराराधयामास प्रह्मविष्णुमहैश्वरानू.। 
तेषु तुष्टेपु स प्राह् पुत्रा यू भविष्यथ ॥ 
तथा चेका रूपवती कन्या मम भवेत्सुराः | 
ततः पुत्रत्वमापुस्ते नअद्वविष्णुमहेश्वराः ॥ 
कन्यां च जनयामास शुभात्रेयीति नामतः । 
दत्तः सोमोध्य दुर्वासा- पुत्रास्तस्य महात्मनः |। 
अग्नेरज्िससो जातो छा गारिरज्ञिता ऋषिः | 
तस्मा भज्निसे प्रादादात्रेयीमतिरोचिपस ॥ 
अग्नेः प्रभावात्‌॒ परुपमात्रेयी सर्वदाप्वदत्‌ । 
आभेय्यपि च शुश्रपा कुबेती संयंदाप्मवत्‌ । 
सा कदाचिंद्‌ भत्‌ वाक्यादुदद्धिग्ना परुपाक्षरान्‌ । 
कृतान्‍जलिपुटा दीना प्राज्रवीच्छवृशुरं गुरुम्‌ ॥। 
पतिर्मा परुष॑ वक्ति पृथेवीदर्त रुषा | 
प्रशाधीम॑ सुरज्येष्ठभर्तार॑ मम देवतम्‌ ॥ 

अग्निरुवाच | 
अड गारेस्य- संमुदभूतो भर्त्ता ते झद्विरा ऋषि" | 
यथा शान्तों भवेद्‌ भद्दे तथा नीतिविधीयताम्‌ ॥। 
श्वसुरस्य तु तदवाक्यं श्रुत्वात्रेयी तदेव तत्‌ । 
आग्नेय॑ रूपमापन्नमम्भसाप्लावयत्‌ पतिस्‌ ॥ 
उम्ौ तौ दम्पती बद्मन्‌ संज्ञतो याहुवारिया | 
शान्तरूपथरा चोभौ दम्पती सम्बभूवतुः  ॥ 
भर्त्तार प्लावयन्ती सा दधाराम्बुमयं वपु' 
परुष्णी चेति विख्याता गनज्ञया सछ गता नदी ॥ 
तत्र॒ चाह्निरसश्चक्र यशॉश्च बहुदक्षियान्‌ू | 
विशेषतस्तु गज्ायाः परुष्णया सह सज्ञमे ॥ 


-जअक्षपु० गौतमी-माहात्म्य, ७४, परष्णी-कथानक | 
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पतिदेव भुझपर प्रकारण ही ऋुंढ़ होते है श्रौर मुझे कदुवचन कहते है, श्रतः आप 
कृपाकर उन्हें समझाइए । इसपर श्वसुर अग्नि ने कहा कि तुम्हारा पति अंगिरा 
अगारो से उत्पन्न हुआ है, भ्रतः क्रोधी है । तुम्हें ऐसी नीति से काम लेना 
उचित होगा, जिससे वह शान्‍्त रहे । श्वसुर से यह सुनकर श्ात्रेयी ने पुन. 
अपने क्रोघाविष्ट पति को जल से आप्लावित कर दिया । गगाजल से भ्ाप्लाबित 
होकर दोनो पति-पत्नी शान्त हो गये । श्रपने पति को जल से आप्लुत करते 
समय भात्रेयी ने जलमय स्वरूप धारण किया और 'परुष्णी' नामक नदी? के 
रूप में वह गगा से जा मिली । इसके अनन्तर आगिरसों ने गगा और परुष्णी के 
सगम पर अनेक सुन्दर यज्ञ किये । 
भत्स्यपुराण' में कहा गया है कि इरावती का उद्गम-स्थान ही श्रत्ति का 
स्थान था । इरावती के निर्गम-स्थान मे अत्िप्राण का प्राधान्य है, यह परीक्षण 
करके मनृष्यरूपधारी अत्रि ऋषि ने उसी प्रदेश को अपना स्थान बनाया श्रौर 
वहाँ तपश्चर्या की । तपश्चर्या का भी यही अर्थ है कि उन्होने श्रत्निप्राण का 
साक्षात्कार करने में श्रम किया । श्रत्िप्राण-प्रधान स्थान से समुद्भूत होने के 
कारण “इरावती' या “परुष्णी! नदी की आआात्रेयी सज्ञा हुई, भर्थात्‌ यह नदी 
अ्रत्न की कन्या कही गईं । 'इरावती” के उद्गम-स्थान से नीचे की ओर कुछ 
दूर पर शअ्रगिराप्राण की प्रधानता थी | वह आत्रेयी, परुष्णी और इरावती 
जब प्रगिराप्राण-प्रधान स्थान पर पहुँची, तव पुराणकारों ने कहा कि झात्नेयी का 
अग्िरा के साथ विवाह हो गया । इस स्थान पर सर्वंदा यज्ञ होते रहते थे, 
इसीलिए इसे अ्रग्निप्रधान माना गया है । 
यद्यपि यह एक सर्वेमान्य विषय है कि वेदोक्त गृूढ़ विषयो का ही पुराणों 
में श्रनेक रोचक शैलियों से विस्तृत वर्णन किया गया है, तथापि विस्तार करते 
समय भनेक वाते वेद के श्रथों से प्राय दूर भी हो जाती हैं। श्त्ति के प्रसंग 
में भी ऐसी अनेक वातों का पुराणों में उल्लेख मिलता है । श्रत्नि के पुत्र सोम, 
दत्त, ओर दुर्वासा के विषय में विष्णुपुराण में कहा है कि एक ही अनसूया के 
ये तीनो तुत्न थे | भागवतमहापुराण' (भाग ८५, ७) में झनसूया के द्वारा इनकी 
उत्पत्ति की कथा है कि ऋक्ष पर्वत पर पुत्रप्राप्ति के लिए तप करते हुए भक्ति 
महधि से सन्तुष्ट हौकर ब्रह्मा, विष्णु और महेश एक साथ भ्राकाश में प्रकट हुए और 
अ्रत्षि ऋषि से कहा कि हम तोनो एक ही ईश्वर के तीन रूप है । हम तुम 
१. यद्पि निरक्तकार यास्क ने 'इरावती' को ही “परुष्णी? माना है--इरावती परुष्णी- 
स्याहु (निरुक्त, ६२६), तथापि उक्त पसग से स्पष्ट दै कि परुष्णी गया से मिली है और 
दोनों के संगमस्थान पर आगिरसों ने यज्ञ किये थे । अत-, स्पष्ट है कि परुष्णी और गंगा दो 
नदियाँ हैं और गया की सहायिका परुष्णी है! यदि निरुककार यास्क के अनुसार पंजाब 
की परुष्णो और इरावती को एक माना जाय, तो फिर यंगा में सगम करने की बात कैसे गन 


सकती है। अतः, यह परुष्णी गंगा में सगम करनेवाली कोई दूसरी न्‍दी है तथा अत्रि- 


आअम को इरावती आज की रा्टी नदी है, जिसके उत्तर माग में कैलास की स्थिति 
बतलाई गई है ।-श्ं० 


चाप्रंवंश “१६४ 


पर प्रसन्न है और हम तीनों अंश रूप से तुम्हारे पुत्तु-रूप में उत्पन्न होंगे। 
इसके भ्रनन्तर ब्नह्म चन्द्रमा-रूप में, विष्णु दत्तात्रेय-रूप मे और शिव दुर्वासा 
के ख्प में श्रत्ति के पृत्र हुए। इस प्रसग में श्रन्य पुराण इससे भी अधिक विलक्षणता 
उपस्थित करते हैं। उनके अनुसार 'अनसूया” श्रत्नि की पतिन्नता स्त्री थी । 
ब्रह्मा, विष्णु और महेश उसके पातित्नत्य की परीक्षा लेने के लिए श्रत्रि ऋषि'के 
ध्राश्मम में भिक्षा माँगने के बहाने उपस्थित हुए । उस समय अ्रनसूया बिलकुल 
नरन थी । पतित्नता स्त्नी नग्यावस्था में किसी पुस्ष के सामने नहीं जा सकती। 
परन्तु, अपने बच्चे के सामने नग्नावस्था में जाने में कोई क्षति नही । उस अ्रवसर 
पर ब्रह्मा, विष्णु और महेश को उपस्थित देखकर अनसूया ने अपने पातितन्नत्य'के 
प्रभाव से उन त्तीवों को अपना बालक बना दिया । उन तीनो देवताओं के 
वाल्यावस्था भें परिवत्तित हो जाने पर उनकी पत्तनियाँ--सावित्री, लक्ष्मी और 
पावंती ने श्रनसूया से बहुत श्रनुतय-विनय किया । उनकी प्रार्थवा से अ्रनसूया “ने 
ब्रह्मा, विष्णु और महेश को वाल्य भाव से मृक्‍त करके सावित्नी आदि को अ्रपित 
कर दिया । इसके अनन्तर ब्रह्मा, विष्णु और महेश ने अपने एक-एक श्रश से 
अ्नसूया का पुत्रत्व स्वीकार किया । उन देवताओं के द्वारा अत्ि के पुत्र के रूप मे 
अपने एक-एक अ्रश रूप में देने के कारण उस पुत्ष का नाम दत्तात्नेय पडा । 
भागवत के उद्धरण से इस कथानक में यह भेद है कि वहाँ दत्तात्रेय को केवल 
विष्णु के अंश से उत्पन्न माना गया है और यहाँ उसे ब्रह्मा, विष्णु और महेश 
तीनों के अंशों से उत्पन्न कहा गया है । वेदिक विज्ञान की दृष्टि से “'विष्णुपुराण' 
और “भागवत” के इन वर्णनों का समन्वय बैठाना कठिन है । 


'महाभारत' के शान्तिपवें में! सोम और चन्द्रमा को अत्ति का पुत्र बताया 
गया है । किन्तु, यह सोम अत्ति ऋषि के द्वारा श्रपनी धमर्मपत्नी से उत्पन्न हुआ 
पृत्र नही है । यह श्रत्नि के नेन्नजल से उत्पन्न होने के कारण अत्नि का अयोनिज 
पूत्र है । पुराणों में बहुधा इसी प्रकार होम की उत्पत्ति कही गई है। "ब्रह्माण्ड 
पुराण” श्रौर “हरिवशपुराण” में कहा गया है कि श्रत्नि ने तीन हजार 
वर्षो तक कठोर तपस्या की । निर्निमेष रूप से स्थित उस अत्रि के शरीर में 
सोम प्रकट हुआ और वह ऊपर नेत्र तक पहुँचा । तरल होने के कारण वह नेत्न 
तक पहुँचा था । तरल होने के कारण ही वह नेत्न से नीचे भी गिरा और दस 
देवियो ने उसे एक साथ धारण किया । परन्तु, उनके धारण करने में असमर्थ 
होने के कारण वह शीताशू सोम सारे लोकों को अकाशित करता हुआ वसुन्धरा' 
की ओर गिरने लगा । यह देखकर पितामह ब्रह्मा ने उस सोम को सहस्न भ्रश्वो 
से यूक्‍त रथ पर झारूढ किया । उस रथ पर बैठकर चन्द्रमा ने पृथ्वी की 
इक्कीस बार परिक्रमा की । इस परिक्रमा में सोम का बढा हुआ जो तेज 
पृथ्वी पर आया, उससे प्रकाशमान' ओोषधियाँ उत्पन्न हुई । उन ओषधियो से 
३. महाभारत शान्तिपवं, अ० २०७ | ह 
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यह सोम सारे संसार को पुप्ट करता है | ब्रह्मा ने इसे वीज, श्रोषपधि और विध्रों 
के राजा के रूप में भ्रभिषिक्त किया । यहाँ यह समझ लेना चाहिए कि वैदिक 
इतिहास श्राध्यात्मिक, आाधिदेविक, श्राधिभीतिक इन तीन रुपों में प्रकट होता है । 
प्रसगवश, पुराण भी श्रपनी भाषा में इत तीनो में से किसी एक को वाक्य के 
रूप में और शेप दो को सकेत के रूप में श्रभिव्यकत्त करते है । श्रध्यात्म 
में जब ऋषि, देव, पितृ, असुर गन्धर्व भादि का विवरण आता है, 
तब इन्हें हमारे भोतिक शरीर को जन्म देतनेवाले तत्त्वों के रूप में समझ 
लेना चाहिए। आधिदेविक पक्ष में जब इनका वर्णन श्राता है, तब ये 
समस्त ब्रह्माण्ड में व्याप्त प्राणो के रूप में गृहीत होते है । श्रधिभूत में 
शरीरधारी मनुष्यो के रूप में इनका उल्छेख होता है । पुराणों में जहाँ जिस 
भ्र्थ का प्रसग हो, वहाँ उस श्रर्थ का ग्रहण करना तथा श्रन्य अ्र्थों के साथ 
उनका; सामजस्थ विठा देना, अनेक अशों में समानता होने पर तथा किसी 
१० पिदा सोमस्य वे विप्रा जक्षेडत्रिमंगवानषि. । 
काप्यकुदयुशिलाभूत ऊध्यंबाहुमेहाय तिः ॥ 
सुदुश्चर॑नाम तपो येन तप्त॑ महत्थुरा । 
न्रीरि वर्षपहलाशि दिव्यानीति हि. नः अतम्‌ ॥ 
तस्योध्यरेतसस्तत्र॒ स्थितस्थानिमिपस्य है । 
सोमत्व॑ तमुरापेद॑ं महावुद्धि से मै द्विजः ॥ 
उध्ममाचक्रमे ततस्य सोमत्व॑ भावितात्मनः || 
नेत्राश्यामज़वत्सोमो दशधा बोतयन दिशा" | 
त॑ गर्म विधिना दृष्टा दश देन्यो दुस्तदा । 
समेत्य पार्यामातुन॒ च ता? समशबवनुवत्‌ | 
स ताभ्यः सहसैवाथ दिगँ्ध्यो गर्म: असाधितः | 
पपात भासयेंललोकान्‌ शीताशुः स्वैभावनः ॥ 
यदा न धारणे शक्तास्तस्य गर्मेस्य ता दिश. | 
तठः सहामि. शीर्ताशुनिपपरात बसुन्धराम ॥ 
स्वमारोपयामास॒ लोकानां हितकाम्यया ॥| 
सर हि व कक घर्मात्मा सत्यसड्रः | 
युक्ते वाजिसदंस्त ण रवेघ्ध्यास्तेति नः अतम्‌ ॥ 
सतेन स्थमुख्येन सागरान्तां बुन्धरास्‌ । 
त्रि-सप्तजत्वोइतियशाश्चकाराभिप्रदक्षियम,. | ॥| 
तस्थ यदद्धितं तेज | 
ओषदध्यस्ताः । 
ताम्िः पुष्ण्यात्यपं लोकान्‌ प्रजाश्वापि चतुर्विधाः । 
पोष्टा हि भगवान सोमो जगतो हि द्विजोत्तमाः ॥ 
वतस्वस्मे ददौ राज्य ज्मा अह्विदां बरः । 
वीजीपपीनां विप्राथामपां च दिजसत्तमा. ]॥ 


“-हरियृंश, ३॥६५ | 
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अंश में वैषम्य होने पर उनका संकेत ग्रहण कर लेना आ्रादि प्रक्रियाएँ देखी 
जाती हैं । उसी के भ्रनुसार अ्रत्ति के विषय में भी भौतिक पक्ष में सोम की 
उत्तत्ति धर्मपत्नी से पुरुष के रूप में हुई, वह सोम या चन्द्र, सिन्धु नदी के 
परिचम देश के निवासी गन्धरवों का राजा वना । अधिदेवत पक्ष में तपते हुए 
भत्रि के नेत्र से ठपकनेवाले रस से सोम की उत्पत्ति कही गई । उत्पत्ति में 
उभयविध सोम के भेद होने पर भी दोनो श्रत्नि से उत्पन्न है, इस अंश भे 
समानता है । 
इस श्रत्निप्राण का जिस वस्तु के स्वरूप के निर्माण में उपयोग होता है, वह 
वस्तु पारदर्शक नहीं रह जाती । उस वस्तु पर जब सूर्य-रश्मियाँ पहुंचती हैं, 
तव पारदर्शक न होने से वह वहाँ से टकराकर वापस लौटती है । ऐसी स्थिति में 
चक्षु से उसके रूप का सम्यक्‌ ग्रहण हो जाता है | शीशे आदि में यह श्रत्निप्राण 
बहुत श्रल्पमात्रा में विद्यमान रहता है । अ्रतः, सूयय-रश्मियाँ वहाँ बहुत अल्पमात्रा 
में प्रतिहत होती हूँ | श्रधिक मात्रा तो वह उनसे पार चली जाती हैं। वाय, 
श्रादि द्वव्यो की निर्मिति में अत्रिप्राण का उपयोग सर्वंधा न' होने से वे द्रव्य चक्षु के 
विषय ही नही वन पाते । सूर्य, चन्द्र, पृथ्वी शादि जितने भी घनीभूत द्रव्य हे, 
उनमें यह शत्रिप्राण अधिक मात्ता में उपलब्ध है । 
श्त्तित्राण से सोम या चन्द्रमा की उत्पत्ति का भी यही रहस्य है । यह 
पृथ्वी प्रतिवर्ष किरणमाली सूर्या की परिक्रमा करती है । सूर्य-किरणों से प्रतप्त 
पृथ्वी-पिण्ड से प्रतिक्षण निकलनेवाला यह अत्लिप्राण पृथ्वी के पीछे-पीछे चलता 
रहता है, भौर सवत्सर-मण्डल की अनन्त रद्दिमयों से तप्त होता रहता है । 
पथ्वी के द्वारा संवत्सर-मण्डल की तीन वार परिक्रमा कर लिये जाने पर इस 
श्रक्षिप्राण का शरीर सोम के रूप मे परिणत हो जाता है । इसी बात को या 
समझा जा सकता है कि वही सोमभाग अ्त्तिप्राण के नेत्नरभाग से घनीभूत हो 
जाने पर टपक जाता है । यहाँ नेत्न का अर्थ रश्मि समझना चाहिए । अत्रिप्राण 
का यह जितना भाग सोम के रूप में परिणत होता है, वही पृथ्वी-स्थित भ्रत्ति- 
प्राण से श्रलग होकर सारी दिशाओं मे फैलता हुआ पृथ्वी के चारो ओर प्रकाशित 
होता है। पृथ्वी के चारो श्रोर घूमते हुए उस सोम को, जिस कक्ष पर आजकल 
भ्रमण करते देखा जाता है, वही उसे हिरण्यगर्भ ब्रह्मा वायु-हूप से एकत्र कर 
देता है । इस प्रकार, इककीस बार परिक्रमा के अनन्तर इस सोमराशि का चारों 
झोर से सचय करके हिंरण्यगर्भ ब्रह्मवायु सूर्य के समान अनन्त प्रकाश-किरणों 
का एक पिण्ड बना देता है । इसी हिरण्यगर्भ के पृथ्वी से बहिभूत श्रत्निप्राण 
को एकत्न कर बनाया हुआ किरणमय पिण्ड चन्द्रमा के रूप में पृथ्वी को प्रकाशित 
करता है तथा उसकी परिक्रमा भी करता है | दिन में सूर्य -किरणो से सन्तप्त 
समद्र का जल पृथ्वी से उठकर सारी दिशाझ्रो में फैलता हुआ रात्ति को फिर 


समु हा 
पृथ्वी पर गिरना चाहता है । उस समय चन्द्र-मण्डल के परिधि-क्षेत्र मे जो 
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हिरंण्यगर्भ के द्वारा समुद्भावित वायु चक्रमय धरातल-रूप होता है, उसपर वह जंल 
रुका रहता है और पृथ्वीतल पर नहीं उतरने पाता | बह उसी तल पर एकत्र 
होकर क्रमश वढ़ता जाता है और इक्कीस परिक्रमा के काल तक, पिण्डरूप से 
परिणत होकर श्राज भी उस वाय से प्रेरित होकर पृथ्वी के चारों श्रोर घूम 
रहा है | सूर्य मण्डल की उत्पत्ति के प्रकरण में हम कह चुके हैँ कि धृमकेतु 
श्रधवा नीहार के रूप में फैली हुआ तेज घनीभूत होकर सूर्य मण्डल के रूप में 
परिणत हो जाता है । उसी तरह श्रत्निप्राण से बना हुआ यह सोमभाग भी 
चन्द्रमा के रूप मे परिणत हो गया है । चन्द्रमण्डल की उत्पत्ति के इस रहस्य 
का वर्णन 'ब्रह्माण्डपुराण' में है। “महाभारत” अनुशासन-पर्वे के दानधर्म-प्रसंग 
में तो कहा गया है कि भ्रत्ति ने ही चन्द्रमा के रूप मे भरन्धकार का निवारण किया ।' 

इस चन्द्रमा के सोम का जितना भाग पृथ्वी पर स्थित श्रोषध्ियों, वनस्पतियों, 
भौर प्राणियों में सक्रान्त होकर घट जाता है, उतना ही सोम यहाँ के श्रत्निप्राण 
से उद्भूत होकर चन्द्रमण्डल में प्रविष्ठ होकर वहाँ की न्यूनता की पृत्ति कर देता है । 
यह क्रम झाज भी सतत श्रनृवत्तमान है । चन्द्र का रथ सहस्न किरणों से भरा | 
हुआ वायू का ही मार्ग है| चन्द्र के इस रथ का वर्णन “लिगपुराण' 
(अध्याय ५६) में इस प्रकार आया है-- 

चन्द्रमा वीथी (मार्ग) में स्थित नक्षत्रों की परिक्रमा करता है। उसका रथ 
तीन पहियो का है श्रौर उस रथ के दोनो श्रोर शुकक्‍्लवर्ण के सुन्दर पुष्ट और , 
मन के समान वेगवाले दस घोडे जुते हुए है । देवता और पितरो के साथ , 
बेठकर चन्द्र याज्ञा कर रहा है । अ्रपनी जलमय श्वेत किरणो से शुक्‍्लपक्ष के 
झादि में भगवान्‌ भास्कर से यह चन्द्र श्रपनी यात्रा श्रारम्भ करता है । देवता 
इसी चन्द्रणण्डल से सोमपान करते है, अर्थात्‌ चन्द्रमण्डल से ही सोमभाग . 
देवताशरो में प्रविष्ट होता रहता है । 
१. वीश्याश्रयाणि चरति नक्षत्राणि निशाकरः | 

भिचक्रोमयतोइए्वश्च विशेयस्तस्थ थे रथः ॥ 

शतारेश्व त्रिमिश्चक्रैयुक्तः शुक्लेहयोत्तमैं-। 

दरशमिस्लक्षरोदिन्यैरसब्न उस्तेमनोजने ॥ 

स्ेंननिन देवैश्व पित्मिस्चैव गच्छति ! 

सोमो हाम्बुभयेगोंमि. शुक्ले शुक्लगभस्तिमान्‌ ॥ 

क्रमते शुक्लपक्षादी भार्करात्‌ परमास्थित- | 

देबे पीतं क्षये सोममाप्याययति नित्यशः ॥ 

पीव्रं पन्‍्चदशाई तु रश्मिनकेन भास्कर ! 

आपूरयन्‌ घझुपुम्णेन भागं॑ भागमनुक्रमात्‌_ 

इत्येप संयंवीयण चन्द्रस्याप्यायिता. तनु: 
“ , स पीर्णमास्यां दुश्येत शुक्लः सम्पूरयमण्डल प्र 


--भद्यमारत, अवु० पव', अ० १६६, २६१ |“ 


वरावंशध र्दह 

पूरे घुक्लपक्ष में, भारम्भ से ही, चन्द्रमा पद्रहं दिनो तक भगवान्‌ सूर्यों की 
किरणों से अपनी क्षतिपूत्ति करता है । इस प्रकार, सूर्य के वीय॑ से अपने शरीर 
को झाप्यायित (तृप्त) करता हुआ चन्द्र पूणिमा को अपने सम्पूर्ण मण्डल में दृष्टिगोचर 
होता है । उच्तठ्रा तात्पय है कि अमावास्यथा के दिन सूर्य और चन्द्रमा साथ- 
साथ रहते हैं । उस कारण, चन्द्रमा के उस भाग पर, जो पृथ्वी की भोर रहता है, 
प्तय का प्रकाश बिलकूल नहीं पडता । श्रत्त, हमे भ्रमावास्या के दिन चन्द्रमण्डल 
का दर्शन विलकुल नहीं होता । फिर, यह सूर्या की श्रपेक्षा तेजी से श्रागे बढता 
रहता है,* जिससे सूर्य मण्डल क प्रकाश इसपर क्रम-क्रम से बढ़ता रहता है । 
पूणिमा के दिन यह घूमता हुआ सूर्य से सप्तम राशि पर भ्रा जाता है । सप्तम 
राशि ही सम्मृख भाग कहलाती है। अत , सूर्य के पूर्ण रूप से सम्मुख रहने के 
कारण चन्द्रमा का, पृथ्वी की ओर का, भाग पूर्ण रूप से प्रकाशित हो जाता है 
झौर चन्द्रमा का पूरा मण्डल हमें दिखाई देता है । स्मरण रहे कि यह अश 
हमने अपने ज्यौतिष के श्रनुसार लिखा है । भूमि का भ्रमण माननेवाले इस 
घटना को दूसरे प्रकार से कहेंगे; किन्तु चन्द्रमा भौर सूर्या की, पूर्णिमा के दिन 


सम्मुयता में कोई भेद नही पडेगा । 


यहाँ चन्द्रमा के तीन चक्रवाले रथ का वर्णन किया गया है । यह त्रिचक्र आदिनाडी, 
मध्यनाडी और भ्रन्त्यनाडी के रूप में नक्षत्रों को कल्पित करके दिखाया गया है । 
भ्राकाण में ग्रत्यन्त उच्च, मध्य तथा निम्न भागो पर यह चन्द्रमण्डल भ्रमण करता है। 
कुछ विद्वानों के मत में ये ही इसके तीन चक्र है । सोमपान करनेवाले देवगण ३३ कहे 
गये हैं । ३३ को त्विगुणित करने से सौ के श्रासन्‍त सख्या पहुंचती है, इसीलिए चन्द्रमा 
के रथचक्र को शत्तार' सौ श्ररावाला कहा गया है। सूर्य-स्थित सोमपान करनेवाले 
३३ देवगण चन्द्र-कक्षा में प्रवेग करते हैं और चन्द्ररथ के तीन चक्तो मे वे विभकत, 
हो जातेहे। दिन और रात ही उनके अश्व है । नाडीवृत्त से पाँच दक्षिण और 
पाँच उत्तर चन्द्रमा के भ्रहोरात्रवृत्त बनते है, जो उसके दस अश्व कहलाते है । इस 
प्रकार, भ्राकाश में सचरणशील चन्द्रमा के उत्पन्न करनेवाले अत्लिप्राण के प्रथम' द्रप्टा 
को श्रत्नि ऋषि कहा गया है। श्रत्निप्राण का मूलान्वेषण करने के कारण ही उस 
ऋषि की यह सज्ञा हुईं, न कि स्वेच्छा से ऐसा नामकरण हुआ है । यह विवेचन 
आधिदेधिक है । आधिभौतिक श्रत्नि का विवेचन भ्रब भ्रागें किया जायगा, जिन्होने 


चन्द्रवंश का भ्रवत्तेन किया है। ह 





| एक दिन में ११ अंश २० कला पृथ्वी से हटता है | 
फ हक कलम ज्हॉँ एक मास में होता है, वहाँ चन्द्रमा सवा दो 
दिन में ही एक राशि' का भोग संमाप्त कर छेता है | स्यमए्डल का परिभ्रमण एक 
वर्ष में पूरा होता हैः और चन्द्रमा २७ दिनों में ही अपना मण्डल पूरा कर पुनः अपने: 
स्थान पर आ जाता दै।कछैे० 
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घन्द्रवंश का प्रवर्तक 

पहुछे कहा गया है कि चन्द्रमा श्रत्नि का पुत्र था। श्रत्रि प्राण रूप और 
मनृष्य (ऋषि)-रूप दी प्रकार के वतलाये गये है। इनमें प्राणरुपी श्रत्ति से चन्द्र 
मण्डल की उत्तत्ति बतलाई गई है। इसीलिए, चन्द्रमण्डल को श्रत्रिपुत्र कहा 
जाता है। कालिदास ने भी इसका उल्लेख किया है--प्रथ नयनसमुत्थ ज्योति 
रतेरिव ली: (रघुवंदा) । 

श्रत्निप्राण के ज्ञाता श्रत्षि ऋषि का प्रथम भ्ौरस पुत्र, चन्द्रमण्डल के समान 
सुन्दर होने के कारण, “चन्द्र” नाम से प्रसिद्ध हुआ। वाल्यावस्था से ही यह ब्रह्मा 
का प्रिय था । पुराणों में चन््रमा की उत्पत्ति पाँच प्रकार से बताई गई है, जिनमें 
मनु-रूप चन्द्रमा और पिण्ड-हूप चन्द्रमा दोनो का संकलन है। 

१. समुद्र-मन्यन से चन्द्रमा उत्पत्त हुआ । 

२. तपस्या में निरत भ्रत्रि ऋषि के नेंत्रों के जल से चन्द्रमा की उत्पत्ति हुई । 

३ दिगगनाओञों के रज में श्रत्नि के वीर्य से चन्द्र उत्पन्न हुम्ना 

४ कर्देम मुनि की भ्रथवा दक्ष की कन्या अ्रनसूया में ब्रह्मा के पूत्र भ्रत्नि के 

ढ्वारा चन्द्रमा की उत्पत्ति हुई । 
५ भद्गाशव राजा की कन्या भद्रा से अ्रत्रि ऋषि के द्वारा चन्द्रमा की उत्पत्ति हुई 


इन विभिन्‍न मतों के पर्यालोचन से स्पष्ट हो जाता है कि प्रारम्भ के तीन 
मत ज्योति-हूप चन्द्रमा की उत्पत्ति के सूचक हैं श्रौर श्रन्त के दो मत मनुष्य 
रूप चन्द्रमा की उत्पत्ति के । चन्द्रमा के प्रथम प्रकार की उत्पत्ति की कथा 
समुद्र-मन्थन से बतलाई गई है । यह कथा महाभारत! (आरादिपर्वे , अध्याय १८) 
में, और “वराहपुराण!२ के [ श्रध्याय ३५ ) में, भ्राई हैं । उसकी दूसरे और 
९, दवा भुभितुमारन्या समुद्र! निधिमम्भसाम्‌ | 

अमृतारें पुरानद्ष स्तथवासुर्वानवाः |॥ 

स्ोपवीः समावाप्य सवरत्नानि चेव है । 

देवरसुरसब घैश्च मधित कलशोदधि' ॥ 

तती नानाविषास्तत्न छुलबुः सागराम्मसि । 

भहाद्र मार्या निर््याता बहवश्चीपवीरसा* ॥ 

तत्तस्तस्थ संमुद्रस्य॒ तज्जातमुदक पयः ! 

रसोत्तमविमिश्न च _ततः क्षीरादमूद_ घृतम  ॥ 

चिरारन्ममिद्ं चापि सागरस्यापि मन्यनम्‌ । 

तत्वयव॑ संहिता भूयश्चकिरि भशमाकुलम || 

ठत शतसदस्ताशुमेब्यमानात्त, सागरात्‌ | 

असन्नाद्ना संमुत्यन्न सोम" शीर्ताशुरुज्ज्वलः ॥ 

+-महामारत, आदिपर्व, झ० पद । 

२. तानुवाच ठदा देंचो अख्यठां कलशोदधिः | 

ओऔषध्यः सब तो देंवा" प्रक्षिप्याशु छस्तेवतः ॥ 


ढ़ 
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तीसरे प्रकार की उत्पत्ति का रहस्य हम अभी वतला चुके है । चन्द्रमा के चौथे 
प्रकार की उसत्ति के सम्बन्ध में वर्णन है कि अपनी धर्मपत्नी ऋतुस्नाता अनसूया 
को देखकर उत्पन्न मनोविकार के कारण श्रत्रिऋषि का वीय॑ स्खलित हो गया, 
जिसे वायु ने दसों दिशाओं में फैला दिया। दिशाओं में जो सोम व्याप्त था, 
वहीं दिगगनाओो का रज था। उस रज से वीये के ससक्‍त होने के कारण 
चन्द्रमा की उत्पत्ति हुई । यह बात 'मार्कंण्डेयपुराण” में कही गई है।" अ्रत्नि 
का यह वीथें-स्खलन नीचे की ओर नही हुआ; क्योकि वे ऊध्वरेता महषि थे। 
ऋतुमती अ्रनसूया को देखकर उनका छाुक्र नेत्रों से पानी बनकर निकला। उसी को 
दरसों दिशाओ्ो ने धारण किया। “भागवत में * कर्देम ऋषि की पुत्री अनसूया से चन्द्रमा 
की उत्पत्ति श्रत्रि के द्वारा बतलाई गई है, जिसमें दत्तात्नेय औ्रौर दुर्वासा भी 
सम्मितित्ति हूँ । 


अग्निपुराण' में दक्षपुत्नी श्रनसूबा में श्रत्नि के द्वारा सोमोत्पत्ति बतलाई 
गई है।” नत्रह्माण्डपुराण” में भद्राश्व-राजकन्या भद्गा में चन्द्रमा की उत्पत्ति 


तैसव तत्र सहिता ममन्थुवरुणालयम्‌ | 
तस्मिन्‌ सुमथिते जात पुनः सोमो महीपते | 
योध्सौ क्षेत्रश्तश्नो ये देहेस्मिनू पुरुपः परः | 
स एवं सोमो मन्तव्यो देंहिनां जीवसंशक ॥। 
परोक्ष यांस मूत्ति तु पृथक सौम्यां प्रपेदिवान्‌ । 
तामेव देवमनुजाः पोडशेमार्च देवता' ॥ 
उपजीवन्ति पृक्षारव तथेवोषधयः प्रमुम्‌ । 
रस्तमेव संकल दधार रिरसा तदा || 
तदात्मिका भवन्त्यापो विश्वमूत्तिसौ रमृत* । 
तस्य बद्षा ददौ प्रीतः पौ्यमासी तिथि प्रंभु' ॥ 
--वराहपु०, भ्र० ३५ | 
१ तत- काले बहुतिये द्वितीयों अह्मण” छुत । 
स्वभार्या भसंगवान॑निरनसूयाभपश्यत 
शतुसनातां सुचालंड,गीं लोमनीयतमाकृतिम्‌ | 
सकामो मनसा मेजे स सुनिस्तामनिन्दिमाम्‌ |! 
तस्थामिपश्यतस्तां छु विकारों योष्म्यजायत | 
तमपावाह प्वनस्तिय॑यूष्ये' च वेगवान्‌ ॥ 
अह्यरूपन्च शुक्राम प्तमान समन्‍्ततः | 
सोमरूप॑ रजोपेत  दिशरस्त॑ जगृहुदंश ॥ 
स सोमो मानसो जशे तस्यामत्रेः प्रजापतेः । 
; समस्तसंत्त्वानामाइराधार एवं च॥ 
पुत्रः समस्तसत्त्वानामायुर कल 
२० ओऔमदूमागवतपु०, स्कन्ध ४, अध्या० ११ | 
३. राकारचानुमतिश्चात्रेरनसय्राप्यजीजननू । 


सोम॑ दत्तानरेयन्च || 
सोम॑ दुर्वास॑स पुत्र दत्ताजेयन्च 23362 7 हल अध्या० २०, श्लोक १२। 
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बतलाई गईं है।* इस प्रकार, पुराणों में श्रनेक प्रकार से सोम या चन्द्रमा की 
उतत्ति को देखकर यह सन्देह होना स्वाभाविक है कि यह एक ही चन्द्रमा की उत्पत्ति 
के विवरण है या विभिन्‍न चन्द्रमाओं के । वस्तुतः, चन्द्रमा को सोम शब्द से 
प्राणो भर वेदों में कहा गया है। मूलत”, यह सोम सम्पूर्ण जगतू में व्याप्त 
वह तत्त्व है, जो सृष्टि की उत्पति का सहायक होता है । इसके आध्यात्मिक, 
श्राधिदेविक, ग्राधिभीतिक तथा शरीरधारी मनुप्य--ये विभिन्‍न रूप है। किन्तु, ये 
स॒व एक दूसरे से सूद्षम सम्बन्ध रखते हेँ। प्राण-रूप “श्रत्षि' से प्रकाशमान गगन 
में संचरणणील चन्द्र का जो वर्णन है, वह श्रत्ति के नेत्न से समृत्पन्त सोम से 
सम्बद्ध है । वही सोम चन्द्रमा के माध्यम से रात्ति में पृथ्वी पर गिरता है श्रौर 
प्रोपधियों, वतस्पतियों तथा ब्रीहियों का पोपक त्रनता है । 
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वराहपुराण' में जो समुद्र-मन्थन से सोमोत्पत्ति बताई गई है, उसका रहस्य 
यह है फ्रि चन्द्रमण्डल 'विशाखा' और 'राधा' नक्षत्र के योग में वृद्धि को श्राप्त 
करता है और वाद में ऋ्रमसे क्षीण होता हुआ “रोहिणी” नक्षत्न में जाकर लुप्त 
हो जाता है | इस्तीलिए “रोहिणी' नक्षत्र म्रे समृत्पन्न सोम रस से भरी सभी 
ओ्ोपध्िियो को विज्ञ पुरुषों ने यन्त्र-विशेष की सहायता से कलशोदधि में डाल« 
कर उसका मथन किया। जिस प्रकार दही के मथे जाने पर नवनीत प्रादुभू त 
हो जाता है, उसी प्रकार इस सोमरस के मथन से रोहिणी से भरा हुआ 
सोम प्रादुभूत हुआ। भ्रोपधियों के मन्‍्यन से समुद्भूत इस सोम को, आकार 
ग्रहण करने के पहले ही, रुद्रहूप वायु ने अपने में समेट लिया। रुद्र या शकर 
के मस्तक पर अदधंचन्द्र धारण करने का यही रहस्य है। वायू रुद्ररूप ही भाना 
गया है भर यहाँ श्रद्धंचन्द्र का मतलब हे--अ्र्दधरूप से निष्पन्न अमूर्त चन्द्र 
वायु के द्वारा गृहीत हो जाने पर यह चन्द्र भी वायु के समान ही रूप-रहित 
हो गया श्रौर वह समस्त ओपधियो और वनस्पतियों का पोपक बना । इस 
विवरण से भी स्पष्ट है कि यह मनृष्य-रूप सोम की उत्पत्ति का विवरण 
नही है । 
मानव सोम की उत्पत्ति मानव अत्ि ऋषि के द्वारा अनसूया से हुई । अत्ति 
किस्ती एक अत्वि का वाचक नही, अपितु अदक्नि के गोत्र में समृत्पन्त अनेक 
ऋषियो का वाचक है । प्रथम अ्रत्नि ऋषि की पतली का नाम अनसूया था, 
इसीलिए श्रागें भी श्रत्नि के वशजों की पत्तियों के अपने-अपने पृथक्‌ नाम रहने 
पर भी उन्हें श्रनमूया ही कहा गया है । कर्देम मुनि की कन्या जो अ्रत्नि की पत्नी थी, 
अन॑सूया कही गई है। दक्ष की कन्या को भी “अनसया' कहा गया है और “भद्राश्व” की 
राजक॒न्या भद्गा' को भी अनसूया” के रूप में स्वीकार किया गया है। दूसरा मत यह है 
कि दक्षकन्या अनसूया मे उत्पन्न हुआ सोम आ्राध्यात्मिक है। दक्ष के आध्यात्मिक स्वरूप 
का वर्णन, जो प्राणकूप माना गया है, ऋषि-निरूपण में पहले किया गया है । भद्वाएव 
१ भद्वाबां लनयामास सोम पुत्र यशस्विनम्‌ | 
अक्यास्ड, पुृ० उपो०, पाद ३, अध्या० ८, श्लो० ७७ । 
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कौ कन्या अनसूया में उत्पन्न होनेवाला सोम उससे पृथक्‌ है श्ौर कर्देम-कन्या 
अनसूया में उत्पन्न होनेवाला सोम दोनो से पृथक है, और यह तीसरा है । 
इन तीनों का वर्णन पुराणों में इस प्रकार मिश्रित रूप से प्रस्तुत किया गया है 
कि कौन-सा वर्णव किस सोम के लिए है, यह निर्धारण करना एक कठिन समस्या है। 
बहुघा आधिदेविक सोम का वर्णन करते-करते उसका पर्यवसान मानव- 
धारी 'सतोम” में किया गया है, जिससे भ्रम हो जाना स्वाभाविक है । पुराणों 
की शैली के अनुसार आध्यात्मिक और अभ्राधिदेविक तत्त्वो का भी, रोचकता 
उत्पन्न करने के लिए, मानव-रूप में वर्णन किया गया है । चन्द्रमा के वर्णन में 
भी इस तरह का वर्णन-सम्मिश्रण देखा जाता है। चन्द्रमा के पिता मह॒षि 
श्रत्ति ब्रह्मा के पुत्र थे, श्रत. स्वयं वे ब्राह्मण थे । चन्द्रमा भ्रत्ति के पुत्र कहे 
गये हैं, भ्रतः जाति से चन्द्रमा का ब्राह्मण होना युक्ति-युकत है । इसी चन्द्रमा को आगे 
चलकर ब्रह्मा की कृपा से उत्तर दिशा का दिवपाल वना दिया गया । पुराणों 
के अनुसार गगनचारी चन्द्रपिण्ड ब्राह्मणो का राजा है। वेद में भी कहा 
गया है : सोमो5स्माकं ब्राह्मणानां राजा | फिर, मनुष्य-रूप चन्द्र भी ब्रह्मा के 
हारा देवताओो में ग्रन्धवों का, मनृष्यों में ब्राह्मणों का, पशुत्रों मे शश झ्रादि का, 
झ्रोपधियों मे लताओ का और धर्मों में यज्ञ तथा तप का अधिष्ठाता बनाया 
गया। इस प्रकार, जन्म से ज्राह्म होने पर भी राज्यसिहासन पर अ्भिषिक्‍त हो जाने से 
क्षत्रिय के रूप में चन्द्रमा की प्रसिद्धि हो गई । इन उदाहरणो को देखकर यह 
नही समझना चाहिए कि कर्मणा वर्ण-व्यवस्था का सिद्धान्त पुराणों को मान्य था | 
वर्ण-परिवत्तन की बात जहाँ-जहाँ पुराणों में श्राई है, वहाँ-वहाँ उसके लिए बहुत 
बड़ी भौर कड़ी तपस्या की वात भी भाई है। चन्द्रमा ने भी आगे चलकर 
राजसूय यज्ञ करने के लिए दस वर्षों तक उम्र तपश्चर्या की थी । वेदों मे 

और कही क्षत्रिय के रूप में वर्णन मिलता है। 


भी सोम का कही ब्राह्मण 

पुराणों में ब्राह्मण-ऋषियों को भी लोकपालो के रूप भे वर्णित किया 
जया है । जैसे, सूधर्मा अरातिकेतु पूर्व के, शखपद सर्वश्वर दक्षिण के, केतुमान्‌ 
पश्चिम के और हिरण्यरोमा उत्तर के दिक्‍पाल कह गय ह। १ ऩ्॒ केवल दिक्पाल 
ही, अपितु इन्हे लोकपाल भी कहा गया है । किन्तु, इससे यह नहीं समझना 
चाहिए कि इन्द्रादि दिक्षाल या लोकपाल नही है ।_ यहाँ यह भी स्पष्ट कर 
देना आवश्यक है कि पुराणों तथा प्राचीन वाडइुमय में तीन प्रकार के शासन- 


१. पूर्वेश दिवपालमथाभ्यपिन्वन्नाम्ना ७ स॒धर्माथमरातिकेत॒म्‌ | 
ततोषधिं दक्षिणतश्चकार.सर्वेर्वरं शहपदाभिषानम्‌ || 
सकैतुमन्तं चदिगीशमीशश्चकार रचाई. भुवनाण्डगर्मः | 
हिरण्यरोमायमुदग्शिगीश॑. अजापतिदंवसुत चकार || 
अद्यापि कुर्वन्ति दिशामधीशाः शत्र, दहन्तस्तु ३ । 
चतुर्भ्रिमिः प्ृशुनामपेयों दपोष्मिषित्तः अव् पृथिव्याम्‌ ॥| 

ह | --मत्स्यपु०" अ० ८५| 
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तस्त्रों का वर्णन है--स्वेच्छातन्त, नीतितन्त्र -भौर प्रजातन्त्र । आदिकाल में 
स्वेच्छातन्त् ही चलता था । शासक की इच्छा पर ही शासनचक्र घूमता था । 
राजा वेन की कथा प्रसिद्ध है कि श्रपती दुष्ट इच्छाओं के श्रनुतार शासन करते 
हुए उसने प्रजाजनों को अपने विरुद्ध वता लिया । इसपर विद्वानों श्रौर ऋपियो ने 
बेन को राज्य से विच्युत करके स्वेच्छातन्त का श्रन्त कर दिया । राज्य के 
सुशासन के लिए उन्ही विद्वानों भर ऋषियों ने भ्रवेक प्रकार की नीतियो को 
रचना की श्रौर शासन में उनका प्रयोग करने के लिए राजा पृथु को नियत 
किया । राजा पृथु ने ही सर्वप्रथम नीतियों के अनुसार शासव-चक्र चलाने का 
उपक्रम किया । उसी ने ग्रामो, नगरों श्लौर जनपदो की व्यवस्था की झोर अपनी 
व्यवस्था की रक्षा के लिए ऋषियों को नियत किया । उन्हीं ऋषियों के नाम 
दिक्‍पाल के रूप में ऊपर में लिखे गये हैं । इन्द्र आदि आठ दिक्पाल देवलोक की अश्रमरा- 
वती नगरी में सुधर्मा नाम की देवसभा के सदस्य थे और सभा के निर्णयों के भ्रनुसार 
समस्त लोक का शासन करते थे । इस प्रकार, यह एक प्रकार का लोकतन्‍्त था । 
इस विवरण से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि विक्‍पात्न उक्त श्रीर लोकपाल- 


रूप ऋषि इन्द्रादि से भिन्‍न है । उन्हें राजा पृथु ने श्रपनी श्रान्तरिक व्यवस्था के 
परिचालन के' लिए नियुक्त किया था । 


इन्द्रादि श्राठ मुख्य लोकपालों के अ्रधिकार में अग्नि, मृत्यु, वायु और ईशान--- 
थे चार दिक्‍पाल ब्रह्मा के द्वारा नियुक्त किये जाते थे । इनके अश्रतिरिक्त चार 
झभौर मूख्य दिक्पाल नियत किये जाते थे, जिनका राजा होना आवश्यक होता था | 
बिना राजत्व-प्राप्ति के यह पद नहीं मिलता था । उनमें पूर्व भर पश्चिम के 
लोकपाल इन्द्र भौर वरुण थे । दक्षिण और उत्तर के दिक्पाल का पद रिक्त था, 
उसी अवसर पर श्रत्ति के पूत्र चन्द्रमा ने, जो ब्रह्मा का कृपापात्न था, ब्रह्मा से 
दिकपाल-पद के लिए प्रार्थना की । परल्तु, चन्द्रमा राजा नही था, भ्रतः यह उस 
पद पर प्रतिष्ठित होने की योग्यता नहीं रखता था । यह देखकर इसकी योग्यता 
को पूर्ण करने के लिए और लोक में इसे प्रसिद्ध करने के लिए ब्रह्मा ने इसे 
रथ पर विठाकर इक्कीस वार सागरान्त पृथ्वी की परिक्रमा करवाई और उसके 
वाद वें इसे अपने ब्रह्मतोक ले गये । पृथ्वी की इन प्रदक्षिणाशों से चन्द्रमा 
की कीतसि इतनी फल गई कि ब्रह्मलोक में स्थित ब्रह्म पियो ने ब्रह्मा से चन्द्रमा को 
१. सुपर्मा स तु वैराजः आची दिरामुपाश्रितः | 
लोकपालः स धर्मात्मा गौरीपुत्रः अतापवान ॥ 
स ने शह्षपदः थरीमान्‌ लोकपालः प्रजापतिः । 
दक्षियस्यां दिशिरतः काम्या दत्ता प्रियत्रते ॥ 
रतनाइराण् ज्यजनयन्माकेस्डेयी.. यशर्विनी | 7 
भतीच्यां दिशि राजा केतुमन्त प्रजापतिम्‌ | 
हिएय्यरोमा परजन्यों मारीच्यामुदपचत | 
आशभूृतसम्प्तवस्थायी लोकपालः स ने स्वृतः ॥ 
है --अझाण्डपु०, आ० ११ ।- 
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लोकपाल बना देने की प्रार्थना की ।! ब्रह्मा ने चन्द्रमा को पहले गन्धवों का 
प्रधिपति बनाया भर इस प्रकार इसके राजा बन जाने पर इसे तृतीय लोकपाल 
का-पद भी दिया गया। उस समय यज्ञ के विद्वेषी असुर लोग यज्ञ की सामग्री 
सोमलता को नष्ट कर दिया करंते थे । गन्धर्वो-सहित चन्द्रमा सोमवलली की 
रक्षा के लिए नियुक्त हुआ । सोमलता हेमकूट भ्रादि पव॑तों पर उपलब्ध होती थी, 
इसलिए उसी प्रदेश में पृष्यकेतु नाम के पर्वत पर चन्द्रमा ने श्रपनी राजधानी 
बनाई भौर बड़ी सावधानी से वह गन्धर्वों के साथ सोमवल्ली की रक्षा करने 
लगा। जब देवराज इन्द्र और वरुण ने भ्रश्वमेध और राजसूय यज्ञ किये, तब चन्द्रमा ने 
भी राजसूय यज्ञ करने की श्रभिलाषा की, परन्तु, वह इन्द्र श्रौर वरुण के समान ऐश्वर्य- 
शाली नही था । ऐश्वर्य के अभाव में उसके पास यज्ञ की सामग्री सुलभ नही थी। 

उसने अपना बल बढ़ाने का निश्चय किया । उस समय बल बढ़ाने के दान, तप श्रौर 
यज्ञ ये ही तीन साधन माने जाते थे । दान दुर्बंल साधन था, उससे अश्रधिक बलवान 
तप था और सर्वाधिक महत्ता यज्ञ की थी । राजसूय यज्ञ के सम्पादन में 
भ्रसमर्थ होते हुए चन्द्रमा ने दस वर्ष तक बल की प्राप्ति के निमित यज्ञ के 
अधिष्ठाता भगवान्‌ विष्णु को प्रसन्‍्त' करने के हेतु सौकरव क्षेत्र में तपस्या की।* 

ववराहपुराण” मे दस हजार वर्षों तक तपस्या करने का वर्णन शभ्राता है । 
पाँच हजार वर्षों तक उसने एक पैर पर खड़े होकर तपस्या की और पाँच 
हजार वर्ष वह ऊपर की शोर मूह किये तप करता रहा । हमने पहले लिखा है कि 


सहल्त “शब्द पूर्ण का वाचक है, जिसका भ्र्थ है--पूरे दस वर्षों तक, तपस्या 
की । 'पद्मपुराण'” मे भी चन्द्रमा की इस तपस्या का वर्णन है । सीधे-सीधे पूर्ण 
दस वर्ष न कहकर दस सहस्त वर्ष कहना पुराणों की शैली है, जो परोक्ष 
शैली कहलाती है । प्रसिद्ध है--परोक्षप्रिया वे देवा प्रत्यक्षद्विष:; श्र्थात्‌ देवगण 


व्यवहार में परोक्ष भाषा को ही पसन्द करते है, प्रत्यक्ष से उनका द्वेष है । 


१. युवानमकरोद्‌ अक्षा सर्वायुषपर॑ नरम ! 
स्यन्दनेष्य सहस्ताश्वे वेदशक्तिमये प्रम॒ु8् ॥ 
आरोप्य. लोकमनयदात्मीय॑ स॑ पितामहः | 
तन्न अव्याधिसिः प्रोक्तमस्म्त्स्वामी सवत्वयम्‌ ॥। 
पितृभिदेवर्गन्धर्वैरोषधीमिस्तथेव चच। 
तेनीषधीशः सौमोध्भूद. दिलेशश्चापि गद्यते ॥ 


-मभत्स्यपु०, अ० रहे | 


२ तत्र सौकरवे तीथे चन्द्रो विष्युमतोषयत्‌ | 
प्राप्ता व परमा सिद्धि' सोमती्थेवन्यदुलमा ॥ 
यत्र तप्तं तपस्तेन सोमेन सुमहात्मना | 
पन्‍्चर्पसहलारिण._ एकपादेन तिष्ठता ॥ 
पन्‍्च॒वर्धसद॒लारिय तयथेवोध्य॑मुलः स्थितः । 

4 तपः कान्तिमानमवच्च स- ॥ 
एवमुर्स तपः छृत्ता ब्व्च्च अत हट 
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इस कठिन तपस्या के श्रनन्तर विष्णु के वरदान से जब चन्द्रमा की शवित 
बढ गई, तव उसने राजसूय यज्ञ का श्रायोजन किया। इसके यज्ञ में यह 
विशेषता थी कि अत्यन्त विशिष्ट देवता ही यज्ञ के कार्यकर्ता बने थे। यज्ञ को 
देखने के लिए ऋषि, पितृ, देवता भौर मनृष्य उपस्थित हुए । देवताशों की 
पत्नियाँ भी यज्ञ-दर्शन के लिए आई'। यज्ञ में चन्द्रमा के श्रत्यन्त सुन्दर स्वरूप 
को देखकर देवपत्नियाँ काम-विद्ध हो गईं और उन्होने चन्द्रमा की कामना की। 
वहाँ उपस्थित उनके पति भी उन्हें ऐसा करने से रोक ते सके। इसी अवसर 
पुर महषि दक्ष की साठ कन्याएँ भी वहाँ श्राई थी। उनमें से सत्ताईस कन्याझ्रो 
को दक्ष ने स्वयं चन्द्रमा को दे दिया, जिनमें रोहिणी प्रमुख थी । रोहिणी 
पर ही चन्द्रमा का विशेष अनुराग था। फिर, चन्द्रमा ने भ्रपने गुरु वृहस्पति 
की भा्या तारा का अपहरण किया। यह कथा भ्रनेंक पुराणों में तथा वेदभाग 
में भी बडे विस्तार से आई है। पुराणों में वणित ऐसी श्रनेक घटनाओं पर 
अनैतिकता के श्ाक्षेप किये जाते है, जिनमें चन्द्रमा का तारा-हरण भी 
एक है। इन आक्षेपों का समाधान हम इस पुस्तक के भ्रागेवाले प्रकरण में करेंगे । 
यहाँ इतना ही कहना पर्याप्त है कि इस घटना के श्राधिदेंविक और आ्राधिभोतिक 
दोनों पक्ष हैं। वंश-प्रवत्तक के रूप में मनृप्य-रूप चन्द्रमा ही गृहीत होता है। 
वह गन्धर्वों का अधिपति था और गन्धर्वो में स्त्ती-पुरुपो के पारस्परिक भआकर्षण 
से उनका सम्वन्ध हो जाना प्रसिद्ध था। आगे चलकर विवाह के आठ भेदों 
में परस्पर आकर्षण से होनेवाले विवाह का नाम ही 'यान्धर्व विवाह पडा। 
दुष्यन्त ने शक्ुन्तला का ग्रहण इसी गान्धर्वे विधि से किया था। गान्ध्र्व विवाहो 
के उदाहरण प्राचीन साहित्य मे बहुत हे। उसी के भ्रनुसार वृहस्पति की स्त्री 
तारा से चन्द्रमा का सम्बन्ध हुआ श्र तारा से ही चन्द्रमा का पुत्र बुध उत्पन्न हुआ । 
ग्र्यपि बुध तारा से उत्पन्न हञ्मा था, तथापि उसका पिता चन्द्रमा था और चन्द्रमा की 
पत्नी रोहिणी थी, श्रतः बुध भी “रौहिणेय” कहलाया । 


कुछ लोगो का कहना है कि चन्द्रमा देवश्रेणी मे था । वह गुरुपत्नी 
के अपहरण-जैसा दुराचार कैसे कर सकता था। दुराचार और सदाचार का किसी 
श्रेणी से सम्बन्ध नही होता । इनकी प्रवृत्ति प्रकृत्या होती है। नीच वश में जन्म 
छेकर भी अनेक सदाचारी व्यक्ति हुए हैं और उच्च वश के अनेक लोग दुराचारी 
हुए है। किन्तु, सर्वोच्च श्रेणी में रहते हुए भी दुराचारी का समर्थन नही किया 
जा सकता। गुरुपत्ती का अपहरण करने से चन्द्रमा के उसी जन्म में उसे 
कुष्ठरोग हो गया और अन्त में उसे राजयक्ष्मा रोग भी हुआ, जिससे उसका 
प्राणान्त हो गया। यही चन्द्रमा चन्द्रवश का मूल प्रवत्तेक था, जो मानव-रूपधारी था 
और गन्धर्वों का अधिपति था। 

व 

चन्द्रमा का पुत्र बुध हुआ। चन्द्रमा ने वृहस्पति की पत्नी तारा को 

बहुत समय तक अपने घट रुख लिया था, उसी से इसको उत्पत्ति हुई। उत्पत्ति 


$ 


के श्रनन्तर बालक को श्रत्यन्त दीप्तिमान्‌ और सुन्दर देखकर चन्धमा ने उसे 
भपना पुत्र घोषित किया। तारा क्षा पृत्त होने के कारण बृहस्पति उसे अपना 
ही पुत्र मानते थे। पुराणों मे यह भी लिखा हैकि चन्द्रमा के ससर्ग के बाद 
जब वृहस्पति ने तारा को गर्भवती देखा, तव वे श्रत्यन्त क्रंद्ध हुए और उनके भय 
से तारा ने गर्भ को एक इपौकास्तम्व में विसजित कर दिया । उदर से गर्भ को 
निकालकर अश्रन्यन्न उसको पुष्ठ करने की विद्या प्राचीन काल में सुपरिचित थी, 
जिसके सम्बन्ध में हमने पहले 'सागर-चरित्र” में कहा है। “इपीकास्तम्ब'” में जब 
वह सुन्दर शिशु उत्पन्त हुआ, तव दोनो ने उसे अ्पना-अपना पुत्र घोषित किया । 
अपने वीर्य से उत्पन्न होने के कारण चन्द्रमा ने उसका जातकर्म संस्कार स्वय करना 
चाहा ; परन्तु वृहस्पति ने इसका प्रतिवाद किया कि पुत्र क्षेत्री का होता है । पुत्त की 
माता क्षेत्रिगी होती है, भर पिता क्षेत्री । अत्त , बृहस्पति ने उसपर अपना भ्रधिकार 
मानकर जातकर्म सस्कार कर दिया। इस विपय को लेकर चन्द्रमा भ्रौर वृहस्पति 
में बहुत विवाद वढ गया । विवाद यहाँतक बढा कि दोनो ने युद्ध की तैयारी 
कर लो और उभवपक्ष में युद्ध अनिवायं-सा हो गया। ब्रह्मा को यह बात 
बहुत अप्रिय लगी । उन्होने अपने प्रभाव का उपयोग किया। श्रन्य लोगो के 
पूछने पर तारा मौन हो जाती थी, परन्तु जब ब्रह्मा ने उनसे पूछा, तव उसने 
वान्रक का चन्द्रमा का पुत्र होना स्पष्ट स्वीकार कर लिया। इसपर ब्रह्मा ने 
उस पुत्र को चन्द्रमा को समर्पित कर दिया । चन्द्रमा ने उसका नामकरण-सस्कार 
किया, जिससे वालक का नाम बुध पडा ।! 
सोम का पुत्त मान लिये जाने के कारण “बुध' क्षत्रिय माना गया | यदि 
वह वृहस्पति का पुत्र मान लिया गया होता, तो वह ब्राह्मण माना जाता। सोम ने 
ब्रह्मा के कथनानुसार बुध को अपनी ज्येष्ठ पत्नी 'रोहिणी' को दे दिया | 
रोहिणी ने ही इसका पालन-पोषण किया । इसीलिए, बुध का दूसरा नाम “रौहिणेय' 
हुआ । किन्तु, इस कथा का आधिदेविक अर्य अधिक उपयुक्त है, जो नक्षत्रो से 
सम्बन्ध रखता है, जिसपर पूर्ण प्रकाश श्रागे के प्रकरण में डाला जायगा । चन्द्रमा 
का जातकर्म-संस्कारादि नैमिप क्षेत्र में हुआ । तारा ने बृहस्पति के भय से 
अपना गर्भ-त्याय भी इसी क्षेत्र में किया था। बुध ने हस्तिशास्त्न का निर्माण 
करके उसे लोक मे प्रवत्तित किया। यह बात 'पदुमपुराण' में श्ाई है।* यद्यपि 
. ३. उबाच प्रान्जलिः सा त॑ सोमस्येति पितामहमू । 
ततः पिंतामहों अह्मा ददी सोमस्य वालकम्‌ ॥। 
ठदा त॑ मूर्ध्ति चाप्ताय सोमो राजा प्रजापति- | 


* ॥ 
बुध! इत्यकरोन्नाम तस्य वालस्य घीमत --जअहपु०, अ० &, श्लो० २६-३२ । 


२ तारोदरविनिष्कान्तः कुमारः सर्वंसन्निभः ] 
सर्वारथशास्त्रविद्ानू . हस्तिशास्त्रअवत्त क ॥ 
राश सोमस्य पुन्॒त्वाद्राजपुत्रो बुध स्वत 
नाम यद्वाजपुन्नोध्य विश्रुतो पर दगपुण घृष्टिलख०, झ० १२, एलो० ४४-४४ ( 


ं त् 
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बुध का वनाया हुआ हस्तिशास्त्र श्राज उपलब्ध नही है, तथापि पुराणों के परि- 
शीलन से यह वात स्पष्ठ हो जाती है कि सबसे पहले हस्तिशास्त्र का अ्रवत्तव 
गव्धर्वलोक में बुध” ने ही किया। कालदोप से वह ग्रन्थ नप्ट हो गया, फिर 
भी, इतना तो पता चलता ही हैं कि वह नई विद्या का प्रादुर्भाव था । 


बुध, गन्धर्वराज का पुव था, इसलिए उसे राजपुत्र कहा गया । आगे 
चलकर तो सभी क्षत्रियों की यह एक सामान्य जातिवाचक संज्ञा हो गई। वृध से 
इला से विवाह क्रिया और इला से पुरूरवा की उत्पत्ति हुई। 


इला ओर सुध्ू मन 


चन्द्रवंग के मूल प्रवत्तंक चन्द्र का वर्णन तथा उसके पुत्र वुध का सक्षिप्त 
विवरण हमने किया । परन्तु, ये दोनो ही गन्धर्वरराज थे तथा मनृष्य-वर्ग से इनका 
सम्पर्क वहुत कम था। वस्तुतः, इस बंश का प्रवत्तक या मनृप्यलोक में इस 
बंग की जड़ जमानेवाला पुरुरवा' था, जिमको उत्पत्ति बुध और इला से हुई थी 
इला के विषय में पुराणों तथा रामायण में विलक्षण कथाएँ कही गई हैं, 

जिससे चन्द्रवण की प्रवत्तिका इला के व्यक्तित्व पर विलक्षण प्रक्राथ पडता है। 
इला पहले पुरुष थी, वाद में स्त्री वन गईं। स्त्री-रूूप होने पर ही उसका बुध 
के साथ सम्पर्क हुआ, जिससे पुरूरवा की उतलतत्ते हुई। इस प्रकार, इला का 
विलक्षण आ्राख्यान “वाल्मीकिरामायण' और “पुराणों” में मिलता है। एक भ्ौर 
ध्यान देने की वात है कि इला से सम्बद्ध घटताचक्र विभिन्‍न पुराणों तथा रामायण 
में भिन्‍न-भिन्‍नत रूपों में वणित है। “शतपथत्राह्मण झ्ादि में आध्यात्मिक रूप 
से घतयदी गौ के रूप में इला का वर्णन आया है, जिनका कुछ विद्वानों ने यह 
भी तात्पर्य लगाया है कि इला वस्तुत आध्यात्मिक अथवा यज्ञ-सम्बन्धी तत्त्व है। 
मनृष्य-चरित्न के रूप में उसे नहीं देखना चाहिए; परन्तु हम पहले अ्रनेंक आख्यानों 
में देख चुके हैं कि पुराणो की घटनाओं की दो-दो, तीन-तीन तथा कई बार 
चार-चार पृपष्ठमूमियाँ होती ढें। वे एक दूसरे से बहुत सूक्ष्म रूप से सम्बद्ध 
हुआ करती हूँ, श्रतः किसी एक पक्ष को जान लेने पर, स्पष्ट प्रतीत होनैवाले 
अन्य पक्ष, उस आख्यानक के हूँ ही नही, ऐसा मान छेना म्रान्तिजनक होता है। 
यद्यपि शतपथत्राह्मण” आदि में धृतप्रदी गी आदि के रूप में- इला का वृत्तान्त 
आध्यात्मिक श्रथवा अधियन-पृष्ठभूमि पर समझाया गया है, तथापि इला का 
मानवीय रूपवाले श्राव्यान को सर्वेधा मिथ्या मान छेना भारी भूल होगी। 
हाँ, इतना तो सत्य है कि इन चरित्रों का अधिकाश अ्रति मानवीय रूप में 
वर्णित होता है, जो प्ररोचता और श्रोतृमण्डली में पर्याप्त उत्सुकता जगाने के लिए 
हुआ करता है। इस झअतिमानवीय रूप के कारण इनका तारतम्य और तादात्म्य 
समझने में विद्ानों को भी थोड़ी कठिनाई होती है; परन्तु थोड़े-से मनन-चिन्तन 
करने के पदचात्‌ उसका सुमम्बद्ध रूप शीघत्र प्रकट हो जाता है और सारी 
कविनाइयाँ दूर दो जाती हुँ। वैवस्वत मनु के एक पुत्री और दस पुत्र थें। इनमें 
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१. इक्ष्वाकु, २. नूग, ३. धृष्ठ, ४. शर्व्याति, ५. नरिष्यन्त, ६. प्रांशु, ७. नाभानेदिष्ट, 
८5. करूण, €. पृषघ्त भौर १०. सुघ्ुस्‍्न तो पृत्र थे और ११. इला पूत्री । इनमे इला 
नामक बालिका पहले बालक-रूप मे ही जनमी थी, जो सभी सन्तानों में ज्येष्ठ थी 
ओर 'सुद्युम्न सबसे कनिष्ठ था। मनु ने अपने शासन-क्षेत्र की समस्त पृथ्वी 
को सुशासन के लिए वाँटकर अपने दसो पुत्नो को दे दिया। फिर, उन्होने उस 
पृथ्वी का ग्यारहवाँ भाग भी किया, जिसका शासक “'इला” को बनाया । 
इला ज्येष्ठ और दसो भाइयो की श्रकेली बहन होने के कारण भाइयो तथा 
पिता की निरतिशय स्नेहभाजन थी। स्त्री होने के कारण पिता के दिये हुए 
प्रदेश का शासन वह नहीं कर सकती थी, अ्रतः भाइयो में सबसे कनिष्ठ 
सुद्युम्न' ने अपनी भगिनी इला के राज्य का भी शासन संभाला। 

सुदयुम्त का प्रदेश “गया! नगर से झ्ारम्भ करके पूर्व मे समुद्र तक था भर 
'इला' के शासन-प्रदेश का प्रधान नगर “प्रतिष्ठानपुरँ था। यह प्रतिष्ठानपुर' 
कहाँ था, इस विषय पर बडा विवाद है। इसका विवेचन' हम पौराणिक भूगोल 
के विवरण में श्रागे करेगे । 

“इला' के सम्बन्ध में पुराणों में जो श्राख्यायिकाएँ मिलती है, उनके 
निष्कर्ष से चार पक्ष सामने श्राते हे -- 

१ वाल्हीक नगर का शासक 'इल' नाम का राजा था। वही बाद 
में स्‍त्री हो गया, जिससे वह इला कहलाया। स्त्री-रूप के प्राप्त होने पर 
उसने लज्जावश श्रपना वाल्हीक-प्रदेश छोड़ दिया और नये नगर श्रतिष्ठानपुर 
का निर्माण कर वही रहने लगा। 

२० प्रतिष्ठानपुर का शासक सुद्युम्न था, जो बाद में स्त्री-भाव को 
प्राप्त कर “इला” नाम से प्रसिद्ध हुआ और मरण-पर्यन्त श्रतिष्ठानपुर' मे ही रहा। 
* ३. इला, इक्ष्वाकु श्रादि राजाओं की ज्येष्ठ भग्रिनी थी। वह कन्या-रूप 
में ही पैदा हुई थी। बाद में मित्न और वरुण को प्रसन्‍्त करके उसने पुरुषत्व 
प्राप्त किया था। तत्पश्चात्‌ सरकण्डे के वन में प्रवेश करने से वह पुनः स्त्री 


हो गई । किन्तु, कुछ काल बाद अपने पुत्र पुरूरवा के भ्रयत्व से उसे फिर 
पुरुषत्व प्राप्त हुआ। इस मत के अनुत्तार दक्षिण देश के दण्डकारण्य-प्रदेश में 
इसका राज्य था। 

४. इला, इक्ष्वाकु आदि की ज्येष्ठ भगिनी थी । उत्तराधिकार में प्राप्त 
श्रपने राज्य प्रतिष्ठानपुर की वह अ्रधिष्ठान्नी थी । इसका सबसे छोटा भाई 
'सुय्यम्न' था। वह वाल्हीकपुर का शासन करता था, परन्तु 'इला' स्त्री होने के 
कारण शासन-कार्य में दक्ष नही थी, अतः इक्ष्वाकु ने अपने कनिष्ठ आता 
सुद्युम्न को इला के शासन-कार्य में सहायता करने को कहा। वह वारी-वारी 
से भ्रपने तथा इला के क्षेत्र के शासन की देखभाल करने लगा। श्रतिष्ठानपुर में 


उसकी स्थिति सचिव के रूप में थी। 


१८० पुराण-परिवौलन 


इन उपयुक्त निष्कर्ों में प्रारम्भ के तीन मतों के पर्यालोचन से यह 
सिद्ध होता है कि 'हला' और ुद्युम्न एक हो हैँ। पहले जो ुद्युम्ता या 
“इल” था, वही वाद में स्त्री होकर 'इला' बन गया श्रथवा पहले जो स्त्री 
इला थी, वही बाद में 'सुद्युम्न हो गई । श्रत:, विभिन्‍न अ्रवस्था्रों में श्रभ्चिवणित 
होने पर भी वस्तुतः सुद्यु म्न' भ्रौर “डला' एक ही व्यक्ति कालभेद से दो थे। 
चतुर्थ मत के अनुसार 'इला और सुद्युम्त' भिन्‍त-भिन्‍न व्यक्ति थे। 


रामायण में इला का चरित्र--प्रथम मत के अनुसार वाल्हीक तगर के 
शासक 'सुद्युम्न' वाद में इला' के रूप परिवत्तित हो गया। “वाल्मीकिरामायण 
में भगवान्‌ राम ने अपने भाइयों को इला का चरित्र सुनाया है, जिसमें कहा 
गया है कि कर्दम प्रजापति का पुत्र वाल्हीक का राजा इल था ।* वह वाद 
में शकर का कोपभाजन बना और स्त्री-भाव को प्राप्त हो गया। फिर, जब 


सबत्ते के शिष्य मरुत्त नाम के राजा ने अश्वमेध यज्ञ किया, तब सुद्युम्त को अपने 
खोए हुए पुरुपत्व की प्राप्ति हो गईं | 


अश्वमेध यज्ञ से शकर को सन्तुष्ट करनेवाला यह “मरुत्त  सूर्यवशी था। 
इससे स्पष्ट है कि सुद्युम्न इक्वाकु का समकालीन नहीं, अपितु मझ्त का 
समकालीन था । पुरुपावस्था में इला को शशिविन्दु नाम का पूत्त हुआ था। 
उपयुक्त रामायण के कथानक से यह स्पष्ट हो जाता है कि वाल्हीकेश्वर 
'सुयुम्न' शिकार खेलते-खेलते उस स्थान पर जा पहुँचा, जहाँ भगवान्‌ शकर 
पावंती के साथ रमण कर रहे थे । पावंती का प्रिय करनेवाले भगवान्‌ 
शकर ने उसे स्त्री-हप वना दिया और श्रन्त में मर्त के यज्ञ से सन्‍्तुष्य 
होकर उन्होने 'इला को पुन पुरुषत्व प्रदान किया । रामायण के इस 
सन्दर्भ से पौराणिक सन्दर्भ में यह भेद आता है कि स्त्री-भाव में इला 
से पुरूरवा की उत्पत्ति, पुराणो के अनुसार, कमखल ( हरद्वार ) के समीप हुई; 
१ अ्रूयते हि पुरा सौम्य कद्द मस्य प्रजापते | 
पुत्रों वाह्दीश्वर श्रीमानिलों नाम छुधामिक ॥ 


--चाल्मीकिरामायय, उत्तरकाण्ड, सर्ग ८७, श्लो० हे | 
२. मरुत दत्ति विख्यातस्तं॑ यह समुपाहरत | 
ततो यशों भमहानासीद चुधाश्रमसमीपत* ॥ 
रच परम तोपमाजगाम महायशा | 
अथ यशें समाप्ते तु श्रीतः परमया मुदा ॥ 
उमापतिद्धिंजानू_ सर्वानुवाच इलसन्निवी । 
पतोधरिम हयमेघेन मकत्या च दिजसत्तमा- ॥ 
अस्य वाहिलपतेश्चेव कि करोमि प्रिय शुमम्‌ । 
तथा वदति देंवेशे दिजास्ते सुसमाहिताः ॥ 
प्रसादयन्ति ठेंवेशं यथा स्थात पुरुपास्लिला | 
ततः प्रीतोी महादेव पुरुपत्व ददी पुन' ॥ 


--वाल्मीकिरा०, उत्तर०, संग ६०, श्लोक १४ से १६ तक | 


धंत्वश २८१ ' 


परेन्तु रामायण में उसे कात्तिकेव के जन्मस्थान 'इवेतगिरि! के समीप बतलाया 
गया है । रामायण के इसी सन्दर्भ से- यह भी पता चलता है कि प्राचीन काल में 
भावत्तेनी नाम की एक विशेष विद्या ऋषियों में प्रचलित थी, जिसके द्वारा पूर्व 
झवस्था को प्राप्त किया जा सकता था । 


सुध मन और यक्ष 


बरह्मपुराण' में इला-चरित्न के सम्बन्ध में कहा गया है कि श्रतिष्ठानपुर 
का स्वामी सुद्युम्न अत्यन्त मृगया-व्यसनी पुरुष था। वह एक बार एक 
बड़ी सेना के साथ मृगयार्थ हिमालय के उस भाग मे प्रवेश किया, जो 
हाथियों से भरा हुआ था । उसने अनेक प्रकार के अमित प्राणियो का शिकार 


किया । उस प्रदेश की रमणीयता से वह इतना आक्ृष्ट हुआ कि उसने 
अपने सहचरो को तो राज्य में लौटकर शासन संभालने का भार दे दिया, 
झौर म्वयं कुछ समय के लिए उस प्रदेश मे विहार करने के लिए ठहर गया। 
विहारकाल में एक दिन उसे एक पर्वत की सुन्दर गुफा दिखाई दी, जिसे 
उसने अपना श्रावास ही बना लिया। वह गूफा 'समन्यु” नाम के किसी 
यक्षराज का निवासस्थान था । उस समय 'समन्यु” अ्रपनी पत्नी 'समा' के 
साथ बाहर विचरण के लिए गया था और उसी समय सुद्युम्न ने वहाँ पहुंचकर 
उसपर अपना अभ्रधिकार जमा लिया । वापस शभ्राने पर समन्‍्यु ने अपने स्थान 
को सेना से घिरा हुआ देखा भ्ौर राजा से निवेदन किया कि यह मेरा निवास- 
स्थान है, इसे कृपया खाली कर दीजिए । राजा ने उसे डाॉटकर वहाँ से 
भगा दिया । श्रव यक्ष ने अश्रपने सहयोगियो को इकट्ठा किया और राजा के 
साथ युद्ध में भिड गया। किन्तु, सुद्युम्त ने उसे पराजित कर दिया। पराजित 
होकर समन्‍य ने अपनी पत्नी समा से कहा कि इससे बदला अ्रवश्य छेना है। 
इसे जिस तरह हो, उमावन में प्रवेश कराया जाय। यदि यह वहाँ चला गया, तो 
निश्चय ही सती बन जायगा । उमावन भगवान्‌ शकर और पावंती का 
केलिवन है । श्रतः, जो पुरुष वहाँ जायगा, वह शकर के शाप से स्त्रीत्व को प्राप्त 
कर जायगा । एक बार पाव॑ंती की कामोन्‍्मत्त श्रवस्था में उस प्रदेश में सनकादि 
ब्रह्मर्षि वहाँ जा पहुंचे । उन्हे देखकर पावती को बड़ी लज्जा हुई, तभी 
से उस वन में पुरुष का प्रवेश भगवान्‌ शकर ने वर्जित कर दिया और कहा 
कि इस प्रदेश मे जो कोई पुरुष प्रवेश करेगा, वह स्त्री बन जायगा। अपनी 
इस योजना को क्रियान्वित करने के लिए 'समन्यु' की पत्नी 'समा' ने सुन्दर 
मूगी का रूप धारण कर लिया । रूप-परिवत्तन की विद्या यक्ष भ्ादि देव- 
जातियो मे चलती थी, जो इस प्रकार के रूप-परिवत्तन पर विश्वास नही करते; 
ने इसका यह झाशय समझ सकते है कि 'समा' ने श्रपना आकर्षक रूप बनाया और 
राजा को प्रपने ऊपर मोहित कर लिया | शणजा उस मृगी या उस रूपवती का पीछा 


ईपर पुराण-परिशीलन 


करते हुए कुमारवन में पहुँचा, जहाँ नाना प्रकार के सुन्दर वृक्ष अनेक प्रकार के 
फल-पुप्पो से लदे थे । वह वन सहस्नों प्रकार के सुन्दर पक्षियों के मीठे कल-कूजन 
से भरा हुआ था । उसके अ्रनन्तर वह मृगी या सुन्दरी उमावन में प्रविष्ट हुई और 
राजा सुदुम्त भी उसका पीछा करते-करते उमावन में घुस गया । वहाँ प्रविष्ट 
होते ही राजा स्त्रीत्व को प्राप्त हो गया। अपने को स्त्री के रूप में देखकर 
राजा बहुत घबराया और फूट-फूटकर रोने लगा। इसी स्त्नी-झप में उसकी 
संज्ञा 'इला' हुई । श्रव स्त्री इला मृगया-व्यापार से विरत होकर श्रपने राज्य 
प्रतिष्ठानपुर' में भी इस भय से नहीं जा सकी कि मुझे अ्रव वहाँ राजा 
कौन भानेगा । अपनी अन्तर्वेदना को लिये अब वह एक वन से दूसरे वन में 
भटकने लगी । वह प्रदेश गन्धर्वों के ही विचरण करने का प्रदेश था । उसी 
अवसर पर गन्धवंराज बुध वहाँ घूमते-फिरते आया ओर उसने रूप- 
लावण्य से सम्पन्न नवयौवन से परिपूर्ण “इला' को देखा । वह उसपर 
मृम्ध हो गया । उस एकान्त प्रदेश में उस सुन्दरी को विचरण करता हुआ 
देखकर उसके मन में वडी उत्सुकता जगी । गन्धवेराज बुध ने इला से 
उसका परिचय पूछा । इला ने अपनी सारी दुखगाथा उससे सुनाई । गव्धवें- 
राज इला के हाव-भाव और रूप पर मुग्ध हो गया तथा दोनों में परस्पर 
अनुराग हो गया । दोनो का शारीरिक सम्पर्क भी हुश्रा । इला ने वुध के 
द्वारा आहित गर्भ धारण किया । इसके वाद वह कुलगृुरु वसिप्ठ के पास 
गई और उसने अपने इस अ्रकस्मात्‌ स्त्री-झप में परिणत हो जाने का कारण 
पूछा । वसिष्ठ ने उसे उमावन में गंकर के शाप के रहस्य की कहानी 
सुना दी । इला ने ऋषि वस्रिष्ठ से अनुरोध किया कि भगवान्‌ मेरे पूर्व 
रूप को प्राप्त करा दें। इस प्रकार इला को दीन भाव में विह्लल देखकर 
महर्षि वस्िष्ठ को दया आ गईं। उन्होने भगवान शकर को ही अपनी 
झ्ाराधना से सन्तुष्ठ किया और सुद्युम्ग को स्त्री-भाव से उद्धार कर देने की 
प्रार्थना की । भगवान्‌ शकर ने प्रसन्‍त होकर यह आशीर्वाद दिया कि बुध के 
ढारा आहित गर्भ के प्रववकाल तक तो इला स्त्री ही रहेगी । अनन्तर, 
वह छह महीने स्त्री और छह महीने पुरुष रहा करेगी । 


कालक्रम से इला ने पुरूरवा को उत्पन्न किया । प्रसव के एक 
मास के अनन्तर इला को पुरुपत्व की प्राप्ति हो गई झौर सुद्युम्न के रूप में 
उसने प्रतिष्ठानपुर में प्रवेश कर शासन सेभाला । वही सुद्यम्न छह मास तक स्त्री-रूप 
मे महलो के भीतर ही रहता था भश्ौर छह मास तक वह शासन-कार्यों का सचालन 
करता था। उसके इस प्रकार के क्रिपा-कलाप से जनता में, सशासन के अभाव से, क्षोभ 
होना स्वाभाविक था । फिर भा, सद्यम्न का पत्र पुरूरवा है, यह समाचार सबको 
विदित था। सारी प्रजा पुरूरवा के बड़े होकर शासन सँभालने की प्रतीक्षा करने 
लगी थी। सुथुम्न के चार पृत्र धे, जिनमें पुरूरवा सबसे ज्येष्ठ था | उसने बड़े होकर 


चन्द्रवंदा १८३ 


प्रतिष्ठानपुर का शासन किया । शेष तीन पृत्र उसके पुरुष-खप में अपनी रानी से हुए 
जिनके नाम उत्कल, गय और विनताश्व थे। उत्कल को उत्कल-प्रदेश का शासन 
मिला। गय ने मगध में गयापुरी की स्थापना कर अपना शासन सुदुढ किया । चौथे 
विनताश्व को पश्चिमी भाग का शासन दिया गया। इनके प्रदेशों की स्थिति का 
विवरण हम भूगोल-प्रकरण में करेगे । 
विष्णुपुराण का इज्ञा-चरित्र 

विष्णुपुराण में उक्त कथानक से विपरीत कथानक उपलब्ध होता है । 
उसके अनुसार इला पहले कन्या-हूप में जतमी थी । बाद में उसे पुरुषत्व 
प्राप्त हुआ, जिससे उसका नाम सूथुम्न रखा गया । पराशर ऋषि म॑ैत्नेय से 
कहते है--पुब्र की कामना से मनु ने मैज्ञावरुण की इप्टि (यज्ञ) की। यज्ञ करनेवाले 
होता ने यज्ञ के विधि-विधान में कुछ उलठ-फेर कर दी, जिससे पुत्र + होकर इला नाम 
की कन्या हुईं । फिर, मित्र और वरुण की कृपा से वही कन्या सुद्युम्न नाम का पुत्र बन 
गईं, जिसका एक नाम मैत्रेय भी प्रसिद्ध है। मित्र के कृपा-असाद से उसे पु स्त्व प्राप्त 
हुआ, अत मैत्नेय नाम भी प्रसिद्ध हुआ । इसके बाद की वह घटना है, जो “ब्रह्मपुराण' 
में वर्णित है, जिसमे कहा गया है कि सुद्ुम्त को पुनः शंकर के कोप से इला बनना पडा 
और फिर वृध के सम्पर्क मे आने पर उसने गर्भ धारण किया, जिससे पुरूरवा का जन्म 
हुआ। इस झाख्यान में कहा गया है कि स्त्री-भाव में सुद्युम्न श्रपने राज्य में वापस नही 
गया भर उसके पिता ने उसके लिए एक नवीन नगर की प्रतिष्ठापना की, जिसका नाम 
'प्रतिष्ठानपुर! रखा गया । सुद्युम्न' के बाद उसका पुत्र 'पुरूरवा' भी इसी प्रतिष्ठानपुर 


का श।सक बना | कर 

होता के भ्रपचार से यज्ञ में इला के उलन्न होने की बात “बह्पुराण में भी 
झ्ाती है। वहाँ यह भी विवरण है कि इला को मित्नावरुण की छपा से पु स्त्व प्राप्त 
हो गया, तब झगडे की सम्भावना बढ गई कि अब राज्य का प्रधान व्यक्ति कौन 
होगा ? इला सन्तानों में सबसे बडी थी । उसके बाद इक्ष्वाक्‌ नामक पुत्र हितीय था। 
पहले स्त्री होने के कारण इला को शासन-व्यवस्था नही दी गईं थी. किन्तु 
झब कया हो, जबकि इला भी पुस्त्व को भ्राप्त कर सुथुम्त नाम से राजकुमार बन 
गई थी । अपना पूर्वे निर्गेय ही स्थिर रखा। उन्होने प्रधान राज्याधिपति 
तो इध्ष्वाकु को ही बनाया झौर सुद्युम्त को अ्रपने सीमा-मण्डल का अधिपति 
बना दिया, जिसकी राजधानी भ्रतिष्ठानपुर थी। कुछ विद्वानों के विचार से ज्येष्ठ 
सन्‍्तान होने के कारण प्रुरुषत्व प्राप्त कर लेने पर सुद्ूम्न ही भन्‌ का प्रधान उत्तरा- 
घिकारी बना था और 'प्रतिष्ठानपुर' ही मनु का प्रधान क्षेत्र था। सुदुम्न ने 
व “झछ च मिन्नावरुणयोर्मनु पृत्॒कामश्वकार।_ तत्र ठावदपढते होहुरपचारादिला नाम कन्या 
बभूव | सैव च भित्ावरुणयोः प्रसादात सुध म्नो नाम मना प्न्नो मेत्रेय आसीत | पुनरचेरवर- 
कोपात, स्त्री सती सा ठ॑ सोम्सतोबु धस्याश्मसभीषे बन्माम। साछुसा व सा 


पुरूरवसमात्मजमुत्तादयामास | सुच म्नरतु स्त्रीपूरकत्वाद्राज्यमाग न लेमे | ततिता तु वसिष्ठ- 
चचनात्‌ प्रतिष्ठान नाम नगर छुद् म्नाय दत्त तच्चासी पुरूरवसे प्रादात्‌ । 
--विषपुपुराण, अंश ४, अध्या० ३, पक्ति रू से १६ ) 


#श्च्र पुराण-परिशौलन 


ही इक्ष्वाकु श्रादि भ्रपने छोटे भाइयों को माण्डलिक श्रध्यक्ष बनाया। इक्ष्वाकु ने 
अपने उत्तराधिकार में मिली हुई भूमि में श्रयोध्या नगरी का निर्माण किया था। 


भरत , राज्याभिषेक सुद्यु मन का ही हुआ, इक््वाकु का नहीं | इस मत की पुष्टि 'पद्म- 
पुराण से होती है--- 


भनोव घरवतस्थासन्‌ दा पुनत्ना महावलाः । 

इलास्तु प्रथमस्तेषां पुत्रेष्दया समकल्प्यत॥। ७६ |। 

इक्षवाकु: कुशनाभइच।रिष्टो घृष्ट: करूपक: । 

मरिष्यन्तश्व॒ शर्य्यातिर्नाभागइ्च पृषध्षकः ।। ७६ |। 

प्रभिविच्य मनुः पूर्वसिलं पुत्र॑स धार्म्सिकस्‌ । 

जगाम तपसे भूयः पुष्कर॑ं स॒ तपोवनस्‌ ।। ७८ |! 
ते नै न 

ततोध्योध्यां समायत्य समत्तिप्ठत्‌ यथा पुरा ।। ८२ ॥। 
न अं श्र 

बुधस्थ भवने तिष्ठन्‌ू इलो पर्भंधरोष़्म वत्‌ ॥ 

अ्जीजनत्युतमेकमेनकग्‌णसंयुतम्‌ | 

बुध उत्पाद त॑ पूर्व, शत॒स्वरगंमगमर्पुयः ।॥। ११६ ।। 

सोमाकंवशजों राबाविलोभून्मनुनन्दनः । 

एवं पुरुरषा इन्दोरभवद्‌ वंशवर्घनः ॥ १२० ॥| 

इलस्प पुरुषत्वे तु सुथुम्न इति चोच्यतें । 

तस्थ पुत्रनयसमभूत हरिताइवगयोत्कलाः ॥। १२१ || 

उत्कलस्पोत्कला नाम गयरप तु गयापुरी । 

हरिताइवस्य दिग्यास्या संज्ञाता कुरुमिः सह॥ १२२ ॥। 


--पदुमपु०, सृप्टिखण्ड, श्रध्याय ८ । 
प्रधान पद पर प्रतिष्ठित होकर सुद्युम्न वाद मे जब 'इला' नाम से स्त्री बन गया, 
तब उसका शासन और प्रभाव गौण हो गया । अपने भाइयो में इक्ष्वाकु ही ज्येष्ठ थे, 
अत्त राज्य के सचालन की वागडोर उन्ही के हाथ मे' दी गई। सुथ्युम्त के स्त्री-रूप 
के कारण भ्रथानत्व से वचित हो जाने का प्रसग लिगपुराण'१ तथा न्रह्माण्डपुराण' 
में भी प्राप्त होता है। 'ब्रह्मपुराण'र में तो कुछ भिन्न बात मिलती है, जिसमें 
कहा गया है कि भपने पुत्र पुरुरवा के प्रयरन से सुथुम्न को स्त्री-रूप से छुटकारा मिला । ९ 
१. लिगपुराण, अध्याय ६५। 
२ ब्रद्मास्डपुराण, उपो० ३, अध्या० ६० | 
है. से मातर दुध्तथुक्ता समीक्येश एडरवाः । 
ननस्याथ कस हवाले" ॥ 
साठ छुत” सशोका त्वं दुर्मना । 
पुन्रोध्स्म्यईं ते कर्मयय- कर्मात्ते कक हर ॥ 


चंसावेदी श्पर 


प्रयंम प्रतिपादित चतुर्थ मत्त के अनुसार इला मनु की ज्येष्ठ पृत्ती थी, और 
सुथुम्न पानिष्ठनम पुत्र था । एला को भी मनु ने प्रतिष्ठानपुर का प्रदेश निर्वाह कै 
लिए दिया और शासन में उसे असमर्च देखंकर कनिष्ठ श्राता सुद्युम्न को इला के 
शासन«्फार्य में उत्तती सहायना बरसे के लिए कहा । धीरे-धीरे उसे अपनी वहन 
के प्रदेद पर भी अधिकार करने की 5च्छा हों गई। उसने अगने पुत्त को वाल्हीक- 
प्रदेश गा शासक बना दिया सौर स्वय प्रतिप्ठानपुर में ही रहकर वहाँ का कार्य- 
मंचालन करने लगा । एक वार बहत-ती सेना लेकर इला को भी साथ कर 
सुयुम्त हिमाराय-प्रदेग में परिन्षमण के लिए गया। विसी सुन्दर यक्ष के स्थान को 
प्पना केक्‍्ट्र बनावर वह इपर-उधर के सुन्दर प्रदेशों में विचरण करने लगा। 
उसी काल में वह सबके साथ उस वन में जा पहुँचा, जो भगवान्‌ शकर का 
कीटावन था | उम्र क्रीडावन पर शिव के गणों का पहरा रहता था धौर 
स्तितों के प्तिरिदत पुरुष का प्रवेग उसमें निपिद्ध था| सुदुम्न इस बात को 
जानता था, भतः वह वही रुफ़ गय'; परन्तु भ्रपनी कुछ परिचारिकाओो के साथ 
इला उस प्त्यस्त रमणीय वन-अदेश में विहारार्थ गई | घूमते-घामते वह उस 
बन के समीपस्थ एक दूमरे वन में भी श्रविष्ट हो गई, जहाँ गन्धवेराज बुध 
भपने अनुचरो के साथ प्रमण फा भातन्द ले रहा था | जब दोनो का साक्षात्कार 
हुमा, तब दोनों में परस्पर ऐसा श्र.कर्पण जगा कि उन्होने गान्धर्व विधि से 
परदे को दम्पती मान लिया । बुध के सम्भोग के कारण इला ने गर्भ 
धारण किया । सुधुम्न को जब यह समाचार मिला, तब उसने सोचा कि 


इत्य॑ पुत्रचचः भत्ता लज्जमानापि सा तदा । 
इलोवाच निज दुःख ्छ पुत्र ब॒दामि ते ॥ 
पुमानहमिलो नाम स॑ हशध्यं स्त्रीत्वमाप्तवान्‌ | 
पूर्वत्‌ पुस्‍्लमिच्चामि सोध्यं मे मानसो ज्व्रः ॥ 
स तव॑ स्वपितरं ५चछ बुर्ध गत्वा यथाबवत्‌ ! 
उपाय पुस्त्लामाय मनन्‍्ये स॑ उपदेद्षयति ॥ 
स मादुवचनादलो गला पितरमन्जसा 
तदर्धभर्यामास माठःः. वैंत्य तथात्मन 
उवाच स॒ उंपस्तस्मे शिवगौरीप्रसादतः । 
पुस्त्वमेष्यत्ययो.. तस्मात्तावाराषव सर्वथा ॥ 
पुरूरवा३ पितुर्वाक्य॑ श्रुला मातृहिते रवः ! 
हिमवन्त गिरिं गत्वा चक्र गड गातटे तपः ॥ 
प्रससाद शिवा तस्में प्रत्वक्ष' ददुशें तदा । 
प्रणम्य॒वरदां गौरी स्‌ मात ही सडअंजक पु रत्वमार्थयत्‌ 
शिवोबाच तदा तसमें सेल 

अन्नासिषेकमात्र परेण पु'रत्लामो भविष्यति ॥ 
यत्र॒नद्य इमास्तिल्ों गढ़ गया सह संड गताः । 
ज्ञत्या गीता च सौमाग्या तन्न पुर््वमगादिला 
प्राप्य पुरु से सयस्‍्नः पर इश्धुपायवः | 7 मइपुराय ! 





श्ष ह पुराण-परिद्यीलन 


श्र॒व तो राज्य पर गन्धर्वराज बुध का अधिकार हो गया। बुध शक्ति में सुचयम्न से 
प्रबल था। श्रतः, वह उससे य॒द्ध करने वा भी विचार नहीं कर सबता था | 
ग्रत्त में, सुचम्न ने कुलगृरु वस्िष्ठ से सारा वृत्ताता सुनाया और प्रार्थना की कि 
ऐसा प्रयल कीजिए, जिससे प्रतिष्ठानपुर पर मेरा अधिकार वना रहें। वसिष्ठ नें 
इसका यही उपाय सोचा कि गन्धर्वेप्रदेश के स्वामी स््र है से प्रार्थना करने 
पर वही इसका उपाय निकाल सकते है । उन्होने भगवान्‌ रुद्र की प्रार्थना की । 
रुद्र ने प्रमन्न होकर यह निर्णय दिया कि प्रतिष्ठानपुर पर छह मास तक सुदुम्त का 
शासन रहेंगा भौर छह मास तक इला का | प्रतिप्ठानपुर की मनोरमता के कारण ही 
सच्यम्न उसपर मृग्ध था। इसके वाद छह मास प्रतिप्ठानपुर पर सुथुम्न का 
प्रधिकार रहता रहा और छह मास इला का। किन्तु, वहाँ की प्रजा इस परिवत्तित 
शासन-व्यवस्था से पझसन्तुष्ट हो गई। प्रजा ने ही उपहास की भाषा में कहना शुरू 
कर दिया कि सुचुम्भ छह महीने पुरुष रहता है और छह महीने स्त्री वन जाता है ! 
पश्चात्‌ इला का पूत्र पुरुरवा जव वड़ा हुश्रा, तव॒सारी प्रजा इससे वड़ा स्मेह रखने 
लगी झौर उसपर अपनी राजभकित भी प्रदर्शित करने लगी। प्रजा के पुरूरवा के प्रति 
इस प्रकार के ४यवहार से अपनी ढलती अवस्था में सुच्युम्न भी प्रसन्न हो गया और 
पुरूखा पर शयसन का प्रवन्ध छोड़कर स्वय वन में चला गया । 
पुराणों में इस प्रकार चन्द्रवश की प्रतिप्ठापिका 'इला' के विभिन्न चरित्न मिलते हे । 
झ्रप्ती जिस चतुर्य मत के निष्कर्ष का उल्लेख हमने किया है, वह सारी घटनाओो का 
तथ्यात्मक और ऐनिहारिक निप्कर्प है । इसका उल्लेख पुराणों में नही मिलता | 
विभिन्न पुराणो, रामायण तथा वेदभाग में इस चरित्न की अनेकविध 
घटनाग्रों का चित्रण देखकर कुछ विद्वान यह कहते है कि इस चरित्च का कोई 
ऐतिहासिक महत्त्व नहीं है, यह एक काल्पनिक कथामात्र है। परन्तु, ऐसा 
ममझना श्रान्ति है, क्‍योंकि पुराणों के विभिन्न चरित्र परस्पर कभी विरोध नहीं 
रखते, अपितु एक दूसरे के भ्रणो का पुरक होता है । 
पुराणों में उपवर्णित इला-चरित्ष की झनेक विशेषताएँ है । सबसे पहली वात तो 
यह है कि इला चन्द्रवण की मुख्य प्रवत्तक है । चन्द्रवंश के नाम के साथ तो 
अवध्य ही चन्द्र का नाम जूडा हुआ है; परन्तु मानवीय जयनत्‌ से ऊपर देवजाति- 
विशेष गन्धर्वलोक का ही स्वामी वह था। श्रतः, मनृप्णो के वंश का उससे परोक्ष 
सम्बन्ध ही हो सकता है | उसका पुत्त वुध भी गन्धर्वो' का ही अधिपत्ति था, उस 
बुध का मानृपी इला से समागम होना ही चन्द्रवण की वृद्धि का वीज है, जिससे 
चन्द्रवंश के प्रथम राजा पुरूरवा की उत्पत्ति हुई । 
दूसरी वात यह कि इस चरित्न में लिग-परिवत्तेव का भी विस्तार से 
उल्लेख है । आज भी अ्रनेक वार समाचारपक्षो में लिग-परिवर्त्तन के समाचार 
आते रहते हैं। अत्यन्त प्राचीन काल में भी इस प्रकार की घटनाएँ घटती रहती थीं । 
तीसरी वाद यह कि मत्‌ ने कन्या होते हुए भी इला को अपने राज्य का भाग दिया, 
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जिससे उसका सानस्दर निर्वाह होता रहे । पिता की सम्पत्ति मे लडकी का हिस्सा 
होना यह त्राज एक नई बात कही जाती हे। भेद इतना ही है कि पहले पिता की 
इच्छा ही भुद्य ऊरण थी, जिवानत वाध्यता नहीं थी। किन्तु, सम्पत्ति के 
उत्तराध्रिक्ार प्राप्त करने में पिता की इच्छा पुत्री के ही लिए नही, पुत्र के 
लिए भी थी, जिसका प्रमाण यवाति तथा व्यरव के चरित्न मे हम देखते है । 


इलोपाख्यान के अन्य पत्त 


वेदभाग में ही 'उला! सज्ञा का अनेक प्रकरणों में व्यवहार हुआ है और यह 
निवीय इना के चन्त्रि की ओर भी सकेत करता है। तैत्तिरीयसहिता में इला 
एक यज्ञ का कर्मविशेष मानी गई है और इला को 'घतपदी गौ” कहा गया है।* 
वहाँ सूर्थ की किरणे ही घृतपदी गी है श्रौर मनु तथा वरुण देवता-विशेष हैं । 
शतपथन्राह्मण के अनुसार जल में दधि, घृत आदि के रहनेवाले पचतत्त्व की 
तथा दीधप्प्य, पशुधत झादि की कामना के लिए जो आशीर्वाद प्राप्त होता है, 
उसकी तथा यज्ञीय कर्मविशेप की सजा 'इला' मानी गई है ।'* 
हिन्दी में श्रीजयशकर प्रसाद! ने अपने कामायनी” महाकाव्य में भी 
'इडा' सर्ग लिखा है, उसकी प्रेरणा भी उन्हें 'शतपथब्नाह्मण” से मिली है । उन्होने 
इसका स्पष्ट उल्लेख भी किया है। वहाँ यज्ञ की एक विशेष क्रिया श्रद्धा को इडा की 


माता कहा गया है | 


१ “मत प्थिव्या यशियमेच्चत | सं धृत निःपतमनिन्दत्‌। सोध्जवीत कोड्स्येश्वरों यशेअषि 
करत्तोरिति | तावब्रजतां मित्रावरणौ गौग्वाध्वमीस्वरी कत्तों स्व इति | तौ ततो गा समैरयताम्‌ | 
सा यत्र यत्र न्यक्रामत्‌ धृतमपीड्यत तरमादुधृतपद्मुच्यते | तदस्ये जन्मोपहत रथन्तर सह 
पृथिव्येत्याहे--(१) य बे रथन्तरमिमामेव सहात्ना् नोपहयत उपहू्त वामदेव्य सहान्तरिक्षेणे- 
त्याह पशब्रों वे वामरेंव्यं, पशूनेव सहान्तरिक्षेणोपह्यत उपहूत इहत्‌ सह दिवेत्याईर ये 
बहदिरामैव सह दिवोपहयत उपहूता संप्त होनत्रा एवोपहयत उपहूता घेनु (२) सहपंसे- 
त्याह मिथुनमेबोपहयत उण्हूतों भक्त' सख्त्याह- सोमपीथमेवीपहयत उपहूता हो इत्याहा६- 
स्मानमैवोपहयत श्त्मा हयुपहृताना ब्सिष्ठ इडामुपहयत पशवों वा इडा पशुनवी पहयते 
चतुरुपहयते चतुष्पादों हि पशवों मानवीत्याह- मनुक्य तामगरेपर्यत्‌ | इतपदीत्याह- यदवास्‍्वे 
पदाद्‌ घतमपीडयत तस्मादेवमाह । मैन्रा5रुणीत्याह-- मित्रावरुणी हयेना समेरयताम्‌ । 
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२ “अथेह मनुरंबंक परिशिशिषे। सोछ्चन्‌ आम्यश्चचार प्रजाकाम | तत्रापि पाऊयडैनेजे | सच्चत 
दधिमस्त्वामिक्ष्वामित्यप्पु जुहवान्चकार | तत घब्त्सरे योषित्‌ सम्बभूव | सा ह पिव्दमा- 
नेवोदेयाय | तस्ये ह रम घत परदे सन्तिष्ठात | तया मितावरुणौ सब्जकाते | ता होचतु -- 
कासीति | मनोढ हितेति | आव्योज,घ्वेति | नेति हो वाच | य एव मामजीजनत्‌ तस्टैवाहम- 
स्मीति | .. सैषा निदानेन यदिडा स यो है व विद्यानिडया शवरति एना हैव प्रजाति प्रजाण्ते या 
मलु' प्राजायंत | थाम्बेनया कान्‍्चाशिषमाश रते सास्मे रस्वा संमद्ध ये +-- 

--शत्तप्थवाह्यय । 


रैथंव॑ पुर(ण-परिशीतषन 


वैत्तिरीयब्राह्मण” के एक प्रकरण से ज्ञात होता है कि देवताश्रों भौर भसुरो के 
द्वारा श्रनुष्ठीयमान यज्ञ-प्रक्रि] में इला ने कुछ सशोधन किया था ।" 


इस प्रकार, इडा का मानुषी रूप भी स्पष्ट होता है । 


इलोपार्यान का आधिदेविक पक्ष 


कई स्थलों में स्पष्ठ किया जा चुका है कि पौराणिक उपाख्यान श्रधिभूत, 
भ्रध्यात्म और अ्रधिदेव---इन तीन पक्षों को लक्ष्य में रखकर उपनिवद्ध हुए है । 
इलोपाख्यान में भी ये तीनो ही धाराएँ मिलती हे । ऐतिहासिक दृष्टि से उसका जो 
विशदीकरण पुराणो में हुआ है तथा उसका अध्यात्म में या यज्ञ-प्रक्रिया में जो 
तात्पर्य फलित होता है, उसका निरूपण हम कर चुके है । श्रव इस उपाख्यान के 
अ्धिदेवत-पक्ष पर भी दुष्टिपात कर छेना अनुपयुवत न होगा । 


इला मनु की पुत्री कही गई है । श्रधिदैवत-पक्ष में मनु हिरण्यगर्भ कहा 
जाता है । पुराणों में हिरण्यगर्भ को ही सर्वप्रथम उत्पन्न, और सबका श्रधिष्ठाता 
कहा गया है । श्रुति ने भी उसे उसी रूप में व्यक्त किया है ।* उसमे कहा 
गया है कि वही सबका प्रशासक है । वह हिरण्यगर्भ छोटे से भी छोटा और 
समस्त जगत्‌ में परिव्याप्त है । यह सम्पूर्ण जगत्‌ श्रूतियों में आपोमय कहा 
गया है। भ्राकाश-स्थित चन्द्रमा की कुछ किरणें सूर्य की रव्मियो के द्वारा 
प्रतप्त होकर झ्रापोमय हो जाती है, जिन्हे सोम के भाग से समुद्भूत होने के 
कारण 'सौम्य आपू” कहा जाता है । जिस प्रकार हमारे शरीर का पसीना 
वायु के द्वारा सुखा दिया जाता है, उसी प्रकार चन्द्रमा की श्रापोमय किरणे भी 
निराधार होने पर वायु के द्वारा चारो श्रोर फैला दी जाती हे। इस प्रकार, 
सर्वेत् वायु के हारा फैलाई हुई उन 'सौम्य भ्राप' की किरणों को श्रद्धा शब्द से भी 
भभिहित क्रिया जाता है | घनीभूत होकर जब वह वरसती है, तब लता आदि में 
उसका सचार करती है । वेद में इसी आशय से श्रद्धा को सूर्य की पुत्री और 
सोम की उत्पादिका कहा गया है । वहाँ सोम का झाशय सोम” नामक 
भोषधि से है । सर्वत्र परिव्याप्त उस श्रद्धा में हिरण्यगर्भ मनु अपने वीर्य का 
भ्राधान करके सम्पूर्ण जगत्‌ को समुत्न्ष करता है। मनु से सम्पर्क होने के 
कारण ही इस आप! को 'मानूपी” भी कहा गया है। मनुस्मृति के प्रथम 
१. “इडा बे मानुपी यशान्‌ काशिन्यासीतू।साथणोत्‌--अपुरा अग्निमादधत शत । तदगच्छत्‌ | त 
आहवनीयमत्न आदघत | अथ गाईंपत्यम्‌ । अथान्वाहाय्यंपचतम्‌ । गाहंण्त्येनेवास्मै प्रजा पशून्‌ 
प्राजनयत्‌ अथान्वाह्ययंवचनम्‌ | तिव्यंडि. झव वा अय लोक । असिमिन्ने व तेन लोके प्रत्यतिष्दत्‌ । 


अशझाहवनीयम्‌ । तेनेव रवग॑ लोकमम्यजयत्‌ । यस्येवमग्निराधीयते । प्रप्रजया पशुमिमिशुनै- 
जॉयते । प्रत्यस्मिनू लोके तिध्ठति | अभिसवर्ग लोक जयति |[--तै० आ०, १।१।४ | 


९. “मदचिमदू यदुभ्मोध्छ गस्मिन्‌ लोका निहिता लोकिनश्न तद्रैतदक्षर जक्ष सम्राणस्तद_ 
बालब रन ॥?--सुण्डको०, झुस्कफ़ २। 


घ् 


चन्द्रवंश श्र 


ग्रध्याय. में भी इसके श्रागे की सृष्टि का सक्षिप्त विवरण मिलता है ।" भ्रागे 
उत्त मनु ने इस श्रद्धा नाम के आपोमय प्राण में इला का हवन किया। वह इला 
दधि, झ्राज्य आदि चार रसो से युक्त है । यह पृथ्वी ही इला है। इसमें दधि 
झ्रादि चारों रस हूँ । 'अप्‌! में जो दधि की आहुति हुई, उससे ही 'अप्‌' घतनी- 
भूत होकर मृत्तिका के रूप में परिणत होता है । इस मृत्तिका पर फिर आज्य की 
श्राहुति हुई, जिससे इसमें तेज श्रौर चिकनई उपलब्ध होती है । यदि मृत्तिका में 
तेज न हो, तों लकडी, तृण आदि अग्नि के सयोग होने पर भी नही जल सकते । 
सीम्य आप में तीसरी श्राहुति माधुर्य रस की होती है । माधुयें रस के ही कारण 
मृत्तिका से समुत्यज्ष फल, अ्रन्न आदि पदार्थ भक्षणीय हो जाते हे । यदि इनमें 
माधुर्य रस न हो, तो ये कभी भक्षणीय नही रह सकते । इसी प्रकार, चोथी 
श्राहुति भ्रमृतरस की होती है | अश्रमृतरस के ही कारण भोज्य पदार्थों को बार- 
बार खाने पर भी उनको पुनः खाने के लिए भूख रहती है । यदि उनमे 
श्रमृतरस न हो, तो उन्हे पुन खाने की अभिलाषा ही समाप्त हो जाय | 
इस प्रकार, सौम्य आप में हिरण्यगर्भ मनु के द्वारा उन चार आहुतियो के झ्ाहुत हो 
जाने पर 'इडा” नाम के पृथिवी-तत्त्व का निर्माण होता है | भ्रन्नमय होने के 
कारण इसे इला कहा जाता है । यह इला मित्र और वरुण से सयुकत 
होती है ।* श्रह॒वें मित्रं रात्रिवंरुणः इत्यादि श्रुतियों से रात्षि और दिन ही 
मित्त तथा वरुण है तथा पूर्व भौर पश्चिम ही उनके दो कपाल है, जिनसे यह पृथ्वी 
इला से ससक्‍त होती है। उनके योग से ही यह वत्तु ल ग्राकार ग्रहण करती है । 


हि कम मिल 
१. आपो नारा इति प्रोक्ता आपो वे नरसूनव- । 

ता यदस्यायनं पूर्व तेन नारायण- स्वृतः || 
यक्तत्कारणयमव्यक्तं नित्य. सदसदात्मकम्‌ | 

तद्िसष्ट. स॒ पुण्षो लोके अक्षेति कीत्त्येते ॥ 
तस्मिन्नए्डे से भगवानुपित्वा परिवत्सरम्‌ | 
स्वयमेवात्मनो ध्यानात्तदण्डमकरोद्‌ द्विपा ॥ 

ताम्या सं शकलाभ्या च दिव भूमिंच निममे | 

मध्ये ब्योम दिशश्वाध्टावषा स्थान च शाश्वतम्‌ ॥ 


उदबपर्हा तमनश्वेव..._ मंनः सदसदात्मकम्‌ | ५ 
मनसश्वाप्यहक्वारममिमन्तारमी रवरस्‌ ॥ 


महान्तमेत्र चात्मान सर्वाि त्रिश्णानि च। 
'. विषयाणा प्रह्ीतुण्णि शनेः पन्येन्द्रयाणि च ॥ 
तेपा त्ववयवान्यक्ष्मान्वण्यामप्यमितौजसाम्‌ । 
सन्निवेश्यात्ममात्रान सर्वभूतानि निर्मम |। 
यन्मूर्च्यवयवाःर सह पद | 
तस्माच्चरीरामित्याहुस्तस्थ मृत्ति मनीषिणः || 
“मलु०, अध्या० २७, श्लो० १०--१७ तक ) 

२०. तन्मित्रस्थ वरुणस्याभिचक्षे | 


३६० पुराण-परिशौलन' 


इसीलिए, वेद में पहले इसे मनु की आहुतियों से आप्यायित होने के कारण 
भानवी' कहा गया और बाद में '"मैज्ञावदहणी! । इस इला में बुध ग्रह के 
योग से पुरूरवा की उत्पत्ति होती है। इसका तात्पय यह है कि बुध नाभक 
ग्रह सूर्य से दूर होकर भी २७ श्रशों से भ्रधिक दूर नही जाता । साढ़े सत्ताईंस 
श्रशों पर जो बुध का सीमा-विन्दु है, उनमे जब दोनो प्रोर से सूर्य-विम्ब का 
स्पश होता है, तव उसी की परिधि में आ्रानेवाली पृथ्वी वुध के मध्य विन्दु 
श्र्थात्‌ गर्भ-विन्दु का स्पर्ण करती है। इस गर्भ-विन्दु के स्पर्श से ही आगे चन्द्र- 
बिन्दु के परिभ्रमण की परिधि निश्चित होती है | इसी को पुरूरवा कहा 
जाता है । 'ब्रह्माण्डपुराण' में चन्द्रमा से ससकक्‍त पृरूरवा को पितरो की तृप्ति का 
समय कहा गया है ।" उत्तर दिशा को ही उर्वशी माना जाता है। नाडीवृत्त से 
२७ अ्रश उत्तर जब चन्द्रमा जाता है और वहाँ जब वह पुरूरवा के साथ ससकत 
होता है, तब 'पूरूरवा उर्वशी से ससकक्‍त हुआ, इस वाक्य का प्रयोग किया जाता है । 


पितरों को सन्तृप्त करनेवाले उस समय में पितरो के तृप्त होने पर आयुप्य का 
निर्माण होता है ।॥१ 


उुरुरवा 


पहले कहा गया है कि इला श्र गन्धर्वेराज वृध से पुरूरवा की उत्पत्ति हुई। 
पुराणों में इसके प्रारम्भिक शासनकाल की तो बडी प्रशंसा मिलती है; परन्तु भागे 
चलकर वह मदोन्‍्मत्त हो गया और अनाचार करने लगा। शासन पर अधिष्दठित' 
होकर पुरूरवा ने अपने तथा अपने अभ्रधीनस्थ राजाओं के प्रदेशों ( उत्कल, गया श्रादि ) 
का घमर्मंपर्वकं पालन किया । वह बडा तेजस्वी दानशील, यज्ञ करनेवाला और 
विपुल दक्षिणाएँ देनेवाला था। वह ब्रह्मवादी था। युद्ध में शत्रुओ के द्वारा वह 
दुर्देननीय था। वह भ्रग्निहोत् का आहरण करनेवाला, श्रर्थात्‌ सर्वश्रथम भ्रग्निहोन्न- 


विद्या का भूलोक में भ्राविष्कर्ता था। इसी ने यज्ञों का भी प्रारम्भ किया था। 
वह ॒ सत्यवादी श्रौर यशस्वियो में श्रद्धितीय था ।5 





१. ब्रक्षाण्दपुराण, अनुपंगपाद, अध्या० २८ । 

२. इस प्रकार इप इलोपाझ्यान के व्रिनित्र पक्नों पर यहाँ सत्षेप में वर्णन किया यया है। 
विस्तार से जानने की इच्छा रखगेवाले विचारकों को गुस्तर विद्यावांचस्पति श्रीमघुसद्गवनजी 
ओमा के 'अनिर्याति? नाम पतस्कृत-अन्ध का अनुशीलन करना चाहिए |--ढै० 

३. बुधस्य तु मुनिश्रेष्ठा विद्वान पुत्र. पुरूखाः | 
तेजस्वी दानशीलश्च यज्वा विपुलदक्षियः ॥ 
अदावादी पराक्रान्तः श॒त्रू मियुंधि दुदभ-। 
आहर्ता चारिनहोत्रस्य यशानान्च महीपतिः ॥ 
संत्यवादी पुण्यमतिः सम्यक्‌ सबृतमैथुन- | 
अठीव भिवु लोकेवु यशप्ताप्मतिमः सदा ॥ 

-अद्पुराय, भ० १०, श्लोक १-३ | 


श्र 


७७७82. । रे९१ 


प्रजा के अनुरंजन में प्रवीण इस पुरूरवा ने समस्त संसार के उपकारक 
धर्मों का स्वंत्न प्रचार किया । अपनी कुशल नीति भौर धर्म-परिपालन से उसने सम्पूर्ण 
प्रजाजनो का प्रपने प्रति मानसिक आकर्षण प्राप्त कर लिया। श्रपने नीति-नैपण्य से 
पुरूरवा ने अन्य अनेक प्रदेशो पर भी अपना अधिकार कर लिया । उसके झ्रनपम सौन्दर्य 
झभौर असाधारण वीरता की ख्याति मनुष्य-लोंक की सीमा को लाघकर देवलोक की इन्द्र- 
सभा में भी पहुँच गई। स्वर्ग की प्रधान अप्सरा उवंशी ने इन्द्रसभा में गाये जाने- 
वाले पुरूरवा के यश को सुना और तभी वह पुरूरवा पर मुख्ध हो गई। उर्वशी को उसी 
समय मित्र-वरुण देवताओं ने स्वर्गंलोक को छोडकर कुछ काल तक मनुष्यलोक में निवास 
करने का शाप दिया। इसी शाप से अभिभूत होकर वह मनुष्य लोक में आई श्रौर 
पुरूरवा को उसवे अपने रूप-वैभव तथा हाव-भावों मे आबद्ध कर लिया। पुरूरवा ने 
उर्वशी से जब प्रणय की याचना की, तब उवंशी ने कहा कि महाराज, मेरी कुछ 
शत्तें' हे। यदि आप उन्हें मान ले, तो में आपके साथ रहने मे अपना सौभाग्य 
समझू । उसने कहा--ये दो मेष मुझे बहुत प्रिय है। आपको धरोहर के रूप 
मे रखकर इनका पालन करना होगा। इनके विना मे एक क्षण भी नही रह सकती । 
दूसरी बात कि भोजन के लिए मुझे केवल घृत ही चाहिए भौर तीसरी बात 
कि मैथुनकाल के भ्रतिरिक्त भाप कभी मेरे सामने नग्नावस्था मे न श्राये ९ उबंशी 
के रूप पर मुग्ध पुरूरवा ने तीनो शर्त्तें स्वीकार कर ली । इसके अनन्तर, पुरूरवा ने 
उर्वशी के साथ सुन्दर वनो, परवव॑तो, नदियों तथा रमणीय स्थानों पर विहार किया । 
पुरूरवा के सहवास-सुख के अनुभव मे उवंशी ने स्वर्ग को भी भुला दिया। वैसे तो 
पुराणों में स्वर्य की श्रप्सराशों के मनुष्यलोक में श्राने श्रौर मनुष्यों से उनके 
सहवास की अनेक कथाएँ मिलती है, परन्तु उन कथाओं से उ्वंशी और पुरूरवा की 
कथा की भिन्नता यह है कि अन्य कथानको मे किसी ऋषि की उम्र तपस्या से शअ्रपने 
इन्द्रासन के छिन जाने के भय से सन्त्रस्त देवराज इन्द्र के द्वारा उस ऋषि के ब्रत को 
भंग करने के लिए भ्रप्सराओश्रों का भूनोक में भेजा जाना वर्णित हुआ है। पुरूरवा 
के प्रनन्तर उसी की वंश-परम्परा मे समुत्पन्न दुष्यन्त ने जिस शकुन्तला से प्रणय-बन्ध 


बनी 77 
१. श्र त्वोवेशीरूमवने गीयमानानू सुरपिंणा। 
तदन्तिकमुपैयाय. देवी. स्मरशरादिता || 
मित्रावरुणययोः शापादापन्ना नरलोकताम्‌ | 
निशम्य पुरुषश्रेष्ठे कन्दर्पमिव रूपियम्‌ ॥| 
भृतिं विष्टभ्य ललना उपतस्थे तदन्तिके ॥ 
ह -भागवत, स्क० ६, ञअ० १४, इलो० १६-१७ | 


२० एताबुरणकौ राजन्‌ न्यास रक्षप्त भानद। 
पंरंस्ये भवता साक॑ रलाध्य' स्त्रीयां वरः स्मृतः | 
घृतं में वीर भद्य॑ स्यान्नेक्ष जान्यन मैथुनात्‌ । 
विवासस॑ तत्‌, तथेति भतिपेद महामनाः ॥ 

“ भागवत, ए्क० ६, अ० १४, श्लो० २९-२२ | 


२१९२ पुराण-परिज्ीलन 


किया, वह भी इसी प्रकार महषि विद्वामित्न का ब्रतभग करने के लिए 
देवराज इन्द्र के द्वारा भेजी गई मेनका की पुत्री थी। परन्तु, प्रस्तुत पुरूरवा-चरित्त में 

उर्देशी किसी की भाज्ञासे पुरूखा का ब्रतभग करने के छल से उसके पास 
| नहीं भाई, अपितु उसके गुणों और सौन्दर्य पर मुग्ध होकर ही उसने पुरूरवा को स्वीकार 
कया । इससे पुरूरवा के व्यक्तित्व का एक उदात्त चित्र सामने श्राता है॥ यह 
धघटने। एक भोर जहाँ देवी भौर मानुपी शक्ति के समन्वय की महत्ता की चोतिका 
वहीं इस अपने भाव-सौन्दर्य से भी मतीधियों को श्राक्ृष्ट किया हैं। यह वह है 
पप्सरा उर्वशी थी, जिसके भ्रभाव में देवराज इन्द्र को भ्रपनी नगरी अमरावतीन 
सूदी और निर्जीव प्रतीत होने लगी थी, * उसका मनुष्यलोक के एक प्प्रतिम राजा 
से समागम होना इतना विलक्षण भाव-सौन्दर्य लिये हुए है कि इस घटना की रमणीयता 


पर मुग्ध होकर कविकूलगृर कालिदास ने “विक्रमोवेशीयम्‌! नामक अनुपम नाटक 
की रचना की । 


प्रभेक वर्षों तक पुरूरवा और उदेशी इस प्रकार यौवन का उपभोग करते 
गहें। तत्पदचात्‌ उनके वियोग का समय झाता है। उनके इस वियोग के विषय 
में भी दो प्रकार की वा्ते पुराणों में मिलती हैं। एक तो यह कि देवराज इस्त्र ने 
बहुत दिनों तक जब देवसभा में उवंशी को प्रनुपस्थित देखा, तब वे उर्वशी के लिए 
व्याकुल हो उठे । उन्हें उसके पुरूरवा के साथ सहवास भर शर्तों की बात मालूम थी । 
उन्होने देवदूतो को शत्तों को तोडने के लिए कहा और एक रात्रि को जब 
राजा घोर निद्रा में नग्त गडे थे, उसी समय देवदूतो ने उर्वशी के दो मेषों में से एक 
को उठा लिया। मेष की झ्ावाज सुनकर उर्वशी ने राजा को मेंप की रक्षा 
के लिए पुकारा। उस समय उर्वशी के सामने नग्न न जाने के भय से राजा ने उसकी 
पुकार पर ध्यान नहीं दिया। इसी बीच देवदूतो ने दूसरा मेष भी उठा लिया। 
यह मेष भी चिल्लाने लगा और इसकी अ्र.वाज सुनकर उर्वशी कडे शब्दों में रजा 
की भर्त्तना करने लगी। अब राजा से न रहा गया। उसने यह भी सोचा कि इस 
भ्रन्धकार में मुझे नग्न अवस्था में उरवेशी देख ही न सकेगी, श्रत. वह तलवार लेकर नगे 
वाहर भ्रा गया। देवदूतों से युद्ध कर उसने मेघो को छीव लिया। इसी बीच 
इन्द्र की प्रेरणा से श्राकाश में विद्युत्‌ का प्रकाश फैला, जिससे नस्नावस्था में राजा 
को उर्वशी ने देख लिया। जब मेपो को छेकर प्रसन्तमत राजा उर्वशी के पास 
गये, तथ उन्होने वहाँ उर्वशी को नहीं पाया। वह वचन-भग देखते ही वहां से 
भन्तहित हो चुकी थी। इसपर पुरूरवा बहुत भर्माहत हुए । उन्होने उर्वशी 
का सर्वत्र अन्वेषण प्रारम्भ किया। वे सन्नी जगह उर्वेशी को दूढ़ते फिर रहे थे । 





२. अपश्यन्नुवंशीमिद्दों गन्पर्वान्‍्समचोदयत्‌ | 
... उर्वृश्ीरहितं मक्षमास्यानं नातिशोसते ॥ 
--भाग०, सक्र० ६, अ० १४, श्लोक २६ | 


घम्रवंन्न श्हैई 
राजा की इस विरहावस्था के चित्रण में महाकवि कालिदास ने “विक्रमोव॑शीयम्‌' 
नाटक में कुछ वेंजोड़ पद्य लिखे हैं। । 
! दूसरे प्रकार से भी इस घटना का वर्णन मिलता है। इस वर्णन में 
कहा गया है कि राजा उवंशी के साथ विहार करने मे इ तना आसक्त हो गया कि उसने 
राज्य की देखभाल भी छोड़ दी। प्रजाजनों मे बडा क्षोभ फैला। उन्हें राजा 
झौर उर्वशी के बीच पणबन्ध की बात मालूम थी। श्रतः, प्रजाजनों में से ही कुछ 
लोगो ने रात को, जिस समय राजा नग्नावस्था में सो रहा था, उस समय उवंशी के दोनों 
मेषों को बारी-वारी से चुरा लिया । दूसरा मेष चुराने पर जब उर्वशी ने बडे कड़े 
शब्दों में पुरूरवा की भर्त्तना की, तब वह श्रपने प्रकोष्ठ से उसी भ्रवस्था में 
खड्ग लेकर वाहेर भ्राया। उसके बाहर श्राते ही प्रजा के लोगो ने जलती मशालों 
मे उसका नग्न रूप उवंशी के सामन प्रक८ कर दिया। इसतरह राजा कै द्वारा 
दिये गये वचन को उसी के द्वारा भंग करते देखकर उवंशी वहाँ सै श्रन्तहिंत 
हो गई। भ्रव उवंशी के विरह से मर्माहत राजा ने उसके वियोग में भटकना प्रारम्भ 
किया। अन्ततः, कुरुक्षेत्र में सरस्वती नदी के विमल जल्ल में प्रनेक स्त्रियों के 
साथ स्नान करते हुए पुरूरवा ने उर्वशी को देखा। उसने उबेशी के समीप जाकर 
उसके विरह में झपनी दशा का वर्णन किया श्रौर उसे भ्रपने साथ रहने को 
कहा । इसपर उउवंशी ने पुरूरवा की कडे शब्दों में भत्संना की श्रौर कहा कि तुम 
घीर पुरुष हो, तुम्हे स्‍त्री के पीछे इस प्रकार विक्षिप्तावस्था में घमते फिरना 
उचित नहीं। यहाँ उसने स्त्रियो की, विशेष कर अप्सराश्रो की प्रकृति और उनके 
दूषित स्वभाव. का भी अपने ही मुख से वर्णन किया है: “स्त्रियों को श्रपने 
वशीभूत समझना भारी मू्खता होती है।”* उर्वशी सेराजा को यह भी बात 
मालूम हुई कि उसने राजा से गर्भ भी धारण किया है। उसने राजा को एक वर्ष 
के अनन्तर किर उसी स्थान पर मिलने को कहा और यह भी कहा कि तुम 
गन्धर्वों को प्रसन्‍त करो । वे ही प्रसन्‍न होकर मुझे तुम्हे स्वदा के लिए दे सकते हैं। 
राजा ने गन्धवों को अभ्रपती स्तुतियो से प्रसन्न किया शौर सनन्‍्तुष्ट होकर 
गन्धर्वो ने एक श्रग्नि की थाली पुरूरवा को दी। कही-कही शमीवृक्ष की शाखा दी, 
ऐसा भी उल्लेख है। राजा ने उस थाली को उ्वंशी ही समझ लिया। बाद 


१. मा मृथाः पुरुषोषसि त्य॑ भा सम त्वाबश का हमे! 
कापि संख्य न मे स्त्रीयां इकायां हृदयं तथा।! 
स्त्रियो ह्करुणाः करा दुमर्षा. प्रियसाहसाः । 
घ्नत्यत्पा्थेषपि. विश्रव्ध॒ पति. आतरमप्युत ॥ ; 
विद्यायालीकविद्धम्समश्ञ पु त्यक्तसौहदाः । 
नय॑ नवमभीप्सन्त्यः पुश्चल्यः स्वेरवृत्तय- | 
--भागवत, स्क० 8, अ० १४, श्लो० ३६--१& | 


' - प्रकरण से रुपेप्ट है कि यह अप्सरा का कथन है, जो उसो के स्वमाव के अनुरूप है। 
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में जब उसे यह भवबोध हुआ कि यह तो थाली-मात्न है, उर्वंगी नहीं, तव उसने 
वन में थाली को एक जगह रख दिया और वहाँ से चला गया । कुछ दिन वाद उसे 
फिर ध्यान आया कि गन्धर्वो ने वह थाली मुझे उर्वशी को प्राप्त करने के साधन के रूप 
में दी थी तब वह उसी स्थान पर गया, जहाँ वह अभ्रपनी थाली छोड़ श्राया था । 
परन्तु, वहाँ पहुँचकर उसने थाली के स्थान पर शमीवृक्ष को देखा। शमी- 
वृक्ष की लकडी से राजा ने दो भ्ररणियाँ वनाई' और उबंशी के लोक को प्राप्त 
करने की कामना से यज्ञ किया। उसने उत्तर श्ररणि को अपने रूप में तथा 
श्रधरारणि को उवंशी के रूप में तथा मध्यम में उर्वशी के गर्भ में स्थित वालक का 
ध्यान किया |" यही पुरूरवा के हारा किया गया प्रथम यज्ञ था। श्ररणि-मन्थन 
से अ्रग्ति प्रकट हुई। उसको राजाने त्रयी वेदविद्या से त्रिवृत किया। गाहेँंपत्य, 
झाहवनीय और दक्षिण--ये विभाग उस श्ररणि-मन्यन से समुद्भूत अग्नि के किये गये । 
उसी अग्नि से राजा ने यज्ञेश विष्णु का यजन किया । 


'श्रीमदुृभागवत' में यह भी लिखा है कि पुरूरवा केयज करने के पूर्व॑ 
सत्ययुग का समय था श्रौर पुरूरवा के समय त्ेतायुग का आरम्भ हुआ । सत्ययुग में 
वेदों का विभाग नहीं हुआ था। पृरूरवा के समय यज्ञ में उपयुक्त होने के कारण 
वेद का विभाजन भी हुआ, जिससे वेद का नाम त्यीविद्या भी प्रसिद्ध हुआ ।२ युगो 
के विभाजन में भी यह मत मिलता है कि जव वेद अविभाजित, एकरूप होकर 
दी रहें, उसे सत्ययुग कहा गया और जव त्लेता अग्नि, अर्थात्‌ गाहपत्य, आहवनीय और 
दक्षिणाग्ति के आधार पर कमकाण्ड चलने लगा, तब त्ेता अग्नि के आधार पर, 
शास्त्रीय विधियों के श्राश्चित हो जाने के कारण उस यूग का नाम भी त्ेतायुग हो 
जाता है। यह भी एक प्रसिद्ध वात है कि राजाओं के कूल में पुरूरवा ही 
प्रथम यज्ञकर्ता और जनमेजय अन्तिम यज्ञकर्ता हुए, अत: इन दोनो राजाओं के 





२१ तस्य सस्तुव॒तस्तुष्टा अस्निस्थालीं ददुनुप | 
उबृशी मन्यमानस्ता सोझुदध्यत ,चरनू बने | 
स्थालीं न्यस्य(वने यत्वा गृहानाध्यायतो निशि | 
ब्रेंतायां सम्प्रदतायों ममसि त्रय्यवत्त त | 
स्थालीस्थान गतोहश्वत्यं शमीगर्भ विलक्ष्य स ! 
तेन दे अरणी झुतला उर्वशी लोककाम्यया।॥ 
उर्वशी मन्ततो ध्यायन्नवरारशिमुत्तराम | 
आत्मानमुमयोमेध्ये. यत्तमजनन पितु- ॥ 


-भाग०, स्क० ६, झअ० १५, इलो० ४ड२--४५ | 
९ इक एवं पुरा वेदः प्रणव सबेवाब्मुय-। 
देंदो नाराययो नान्‍्य एकोउस्निवेंण एवं च॥। मि 
पुरुषस प्वासीत्‌ जयी त्रेतामुल्षे नुप। 
अग्निना प्रदया राजा लोक॑ गन्वर्वमेयिवान्‌ ॥ 


--श्रीमइसागवत, हक० ६, झ० १४, श्लो० इंप्ज्डह | 
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प्न्तराल का युग ही तेतायूुग कहलाया। एक वर्ष के अनन्तर राजा उवेंशी के 
पास गया और उससे छह पुत्र उत्पन्न हुए, जिनके नाम आयु, मायु, श्रमायु, दृढायु, 
वनायु और शतायु थे। 


ययाति 


चन्द्रवंश में आगे अनेक पराक्रमी और यशस्वी राजा हुए। पुरूरवा के 
पश्चात्‌ नहुष इस वश का प्रसिद्ध राजा हुआ। उसके चरित्न का जो मुख्य भाग है, 
उसे हम अगस्त्य ऋषि के वर्णन-प्रसग मे लिख झाये हैं। उसके पश्चात्‌ 'ययात्ति' 
राजा इस वश मे प्रसिद्ध हुआं। वह पराक्रमी, यशस्वी और सुशासक था । उसने 
असुरों के कुलगुरु शुक्राचाय की पुत्री देववानी से विवाह किया। उसकी कथा 
अनेक पुराणों में इस प्रकार आती है कि असुरराज वृषपर्वा की पुत्री शमिष्ठा और 
शक्राचार्य॑ की पृत्ती देवयानी मे एक बार झगड़ा हो गया । झगडे का कारण यह था 
कि देवयानी ने भूल से शर्मिष्ठा का वस्त्र पहन लियाथा। इसपर शर्मेंष्ठा ने 
कहा कि मै राजपूत्री हे और तृ मेरे पिता के सामने हाथ पसारनेवाले की पुत्री है। 
त्तेरी ऐसी हिम्मत कंसे हुई कि मेरा वस्त्र तूने पहन लिया। इसी पर झगड़ा 
बढ गया । शर्मिष्ठा ने देवयानी को कुँए में गिरा दिया। कुछ देर बाद राजा 
ययाति उधर से ही घूमते हुए निकले और उन्होने कुए मे से आती हुई सत्ती की आवाज 
सनी। उन्होने देवयानी को बड़े प्रयत्न से कुए से बाहर निकाला । इसपर देव- 
यानी ने उनका आभार प्रदर्शित करते हुए यह भी कहा कि आपने मेरा उद्धार 
पाणिग्रहण करके किया है, भ्रत अरब आप ही मेरे भर्त्ता है । वह अपने पिता शुक्राचाये 
के पास गई और शर्मिष्ठा के कुक य को उनसे कह सुनाया। शुक्राचार्य कुपित हो 
कर वृषपर्वा का पौरोहित्य छोड़कर वहाँ से चल दिये। इसपर वृषपर्वा ने उनसे 
वापस चलने के लिए बहुत प्रार्थवा की। उसके उत्तर में शुक्राचार्य न अपनी पुत्री 
देवयानी को प्रसन्‍न करने के लिए कहा। देवयानी ने कहा कि एक ही शर्त पर 
में असुरराज का अनुरोध स्वीकार कर सकती हँ कि मेरे विवाह में शर्मिष्ठा मेरी 
दासी बनकर जाय और जीवन-भर मेरी दासी के रूप मे रहे। क्योकि, शुक्राचार्य 
ही मृतसजीवनी जानते थे और देवताओं के द्वारा मारे हुए असुरो को पुनर्जीवित कर 
देते थे, इस कारण लाचार वृषपर्वा ने देवयानी की यह बात मान ली। जब देवयानी 
का ययाति से विवाह हुआ, तब शरमिंष्ठा उसकी दासी के रूप में गई। यद्यपि 
देवयानी ब्राह्मणपुत्री थी, भौर प्रतिलोम विवाह धर्मंशास्त्र में वर्जित माना गया है, 
इसलिए ब्राह्मणकन्या का क्षत्रिय के साथ विवाह अनुचित था, फिर भी देवयानी के 
हठ से शुक्राचायं ने ऐसा प्रतिलोम विवाह भी कर दिया। ययाति को यह भी 
सन्देश शुक्राचायें के द्वारा दिया गया कि वह शर्मिष्ठा से कोई सम्बन्ध न रखें। 


ययाति की देवयानी से दो सन्‍्ताने हुई । कुछ काल के झनन्तर शर्मिंष्ठा ने 
भी राजा ययाति प्ीै पृत्रप्राप्ति कै लिए प्रार्थना की। राजा ने उमप्तकी प्रार्थना 
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स्वीकार की और ययाति से शर्मिंष्ठा को पुत्र हुआ। इसपर देवयानी को बहुत 
क्रोध झाया और वह कुपित होकर अपने पिता शुक्राचार्य के पास चली गईं। राजा 
भी उसका अनुनय-विनय करता हुआ उसके प्रीछे-पीछे गया। शुक्राचार्य ने राजा 
के भ्रनाचार से कुद्ध होकर शाप दिया कि तुमने यौवन से मदोन्‍्मत्त होकर मेरे वचनो 
की भ्रवज्ञा की है । तुम अब युवावस्था से वचित होकर वृद्धावस्था में अभी पहुँच 
जाप्रोगे । इस शाप के प्रभाव से देख ते-देखते ही राजा ययाति के शरीर पर वृद्धा- 
वस्था के लक्षण प्रकट हो गये । 


इस श्रप्रत्याशित घटना से ययाति को बहुत मानसिक वलेश हुभ्ा । उन्होने 
अपने पुत्र यदु आदि से अनुरोध किया कि मेरी वृद्धावस्था लेकर तुम अपने यौवन 
को दे दो। ज्येष्ठ पुत्र यदु था। परन्तु, उसने बहाना बनाकर राजा के वा्ेक्य 
को ग्रहण करना अस्वीकार कर दिया। ययाति के श्रन्य पुत्रो ने भी वृद्ध 
होना स्वीकार नहीं किया । अ्रन्त में उनके पूृत्त पुर ने बडी विनम्नता के 
साथ कहा-- 
को नु लोके सनुष्येन्द्र पितुरात्मकृत. पुमान्‌ | 
प्रतिकत्‌' क्षमों गरस्य प्रसावाहिनदते परम्‌ ॥ 
उत्तमद्चिन्तितं कुर्यात्‌ प्रोक्तकारी तु मध्यमः । 
अधमो5थद्धया कुर्यादकर्ततोच्चरित पितुः ॥॥ 
(भागवत, स्क० ६, झ० १६, दइलो० ४३०४४) 
इस प्रकार, आदर्श से प्रेरित होकर पुरु ने अपने पिता ययाति की वृद्धावस्था 
स्वीकार कर ली और भ्रपना यौवन अपने पिता को दे दिया । श्रपने पुत्र पुरु के 
यौवन को अहण कर ययाति बडा प्रसन्‍्त हुआ। उसने अपने उन सभी पुत्रो को, 
जिन्होने उसकी आज्ञा के पालन में अ्समर्थतरा प्रकट कर दी थी, राज्य से वचित कर 
दिया। यह पुरु शर्मिष्ठा का ही पुत्र था । इसलिए राज्य-व्यवस्था क्षत्रिय- 
सन्तान में ही रहे, इसका भी पालन हो गया। यदु उसका ज्येष्ठ पुत्न था, परन्तु 
उसने पुरु से प्रसन्‍न होकर उसे ही अपने राज्य का उत्तराधिकारी घोषित कर 
दिया। ययाति के चरित्न की इस विलक्षणता से ही ययाति ने पुराणों में पर्याप्त 
प्रसिद्धि प्राप्त कर ली। अवस्थाओ्रो का यह विनिमय एक भ्रपूर्व घटना थी। 
आगे भी भ्रपनी आयु को दूसरे को दे देने की घटनाएँ भारत के इतिहास में देखने को 
यत्-तत्र मिलती हैं। इन चरित्नों को देखने से भारत की अतीत विद्याओं के 
वेधभव की झलक मिलती है, जिसमें एक दूसरे की अ्वस्थाओं का विनिमय भी सम्भव 
हो जाता था। योग की उन विलक्षण प्रक्रियाओं के ज्ञान और उनके प्रयोग से शूम्य 
झ्ाज के लोग इन घटनाझो को यथार्थ से बहुत दूर भौर केवल कल्पना की उपज कह 
देन में संकोच नहीं करते। भारतीय विद्याप्रो के गम्भीर रहस्य के तत्त्वों का भ्रज्ञान 
ह्वी इसका मुख्य छेतु है। भअस्तु; गहाँ इतना ही कहना है कि श्रवस्था-परिवत्तेन 
वितान्त क ही भ्रसम्भव घटना नहीं। परकाय-अ्रवेश्ञ भ्रादि ने तो भध्यकाल में एक 
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पूरे विज्ञान का ही रूप ग्रहण कर लिया था। योगदर्शन मे इन सभी कायिक 
सिद्धियों को प्राप्त करने की प्रक्रिया वण्ित है, परन्तु उन सभी के लिए, अत्यन्त 
भात्मसंयम और उच्च कोटि के आचरण बनाने की श्रनिवाय॑ आवश्यकता है । 
किन्तु, स्वयं भगवान्‌ कृष्ण ने गीता में इस मार्ग को दुरूह बतलाया है--.. 


सनृष्याणां सहज़ेषु फश्चिग्तति सिद्धये । 
यतताध्षपि सिद्धानां कव्चिन्मां चेति तत्वतः ।। 


अर्थात्‌, सहस्रो मनृष्यों में कोई-कोई सिद्धियो को प्राप्त करने के लिए थोगमार्ग 
का आश्रय छेते है, और उनमे से भी सिद्धियो से भी ऊपर उठकर भगवान्‌ के स्वरूप 
का ज्ञान प्राप्त करनेवाले तो और भी विरले ही है । 


राजा ययाति ने अ्रभिनव यौवन को प्राप्त करके बहुत समय-पयेन्त 
यौवन का उपभोग किया। उससे इसीलिए यौवत्त की कामना की थी कि 
श्रभी तो उसने यौवन के सूख का बहुत ही थोडा अनुभव किया था। 
भ्रव अ्रहनिश अनेक प्रकार नये-तये इन्द्रिय-छुखो का अनुभव करने में उसने कोई 
फसर उठा नहीं रखी | जब वह नित्य नया सुख भोगकर भी श्रपने-श्राप 
को शअ्रतृप्त ही अनुभव करने लगा, तव उसे वास्तविकता का कुछ-कुछ अनुभव हुआ 
भौर उसने यही अपने मन में निर्णय किया कि सुखोपभोग की कोई इति नही है । 
जितना अ्रधिक सुख प्राप्त करने की चेष्टा की जायगी, उसकी अभिलाषा उतनी ही 
भ्रधिक बढ़ती जायगी श्रौर श्रन्ततः फिर वही जरा श्राकर घेर लेगी, जिसमे पुनः 
दुःख के सागर में डुबकियाँ लगानी पडेगी। अपने झनुभव को ययाति ने जिन 
शब्दों मे प्रकाशित किया, वे प्रायः सभी पुराणों में एक-से ही मिलते है--- 
न जातु कामः कामानामुपभोगन शाम्यति । 
, हविवा कृष्णवत्मेंच भूय एवाभिवर्धते ॥ 
कै: टी के ५८ 
पूर्ण चंसहर्न॑ में विषयान्‌ सेवतोध्सकृत्‌ । 
- तथापि चानुसवर्न तृथ्णा त्तेबूपजायते ।॥॥ 
तस्मादेतामहं त्यक्त्वा ब्रह्मण्याधाय सानसभम्‌ । 
निहेन्दों निरह॒इकारइ्चरिष्यामि मृगें. सह।॥। 
दुष्ट श्रुतमसद्बुद्ध्वा चानुध्यायेन्‍न संविशेत्‌ । 
संसूर्ति चात्मनाहं च तत्र चिद्दान्‌ स श्रात्मदूक्‌ ।। 
(भाग०, स्क० ६, झ्र० २०, इलो० १५-२०) 
इन शलोको में ययाति के अपने अनुभवों का निष्कर्ष है। कोई पुरुष जब 
अपने विशेष भ्रनुभवो की यथार्थ रूप में लोकोपकार के लिए भ्रभिव्यकत करता है, 
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तब उन्हें गाथा कहा जाता है। पुराणों में उपयुक्‍त पौद्यो को गाथा कहां 
गया है। पाली-भाषा में संगृहीत भगवान्‌ बुद्ध के चरित्नों के निष्कर्ष के रूप में 
गाधाएँदी गई है। इन शण्लोकों में यही कहा गया है कि काम या विपयोपभोग 
की अभिलापाएँ उन विषयो के सेवन से पूर्णता को प्राप्त नही होती, अपितु जिस 
प्रकार जलती हुई श्रस्नि मे घृत आदि से बनी हुईं हवि डालने से भ्रग्ति और भी 
भ्रधिक प्रवल हो जाती है, उसी प्रकार विययों के सेवन से ये काम की अभिलापाएँ 
और भी अनेकगुनी बढ़ जाती है और भ्पनी उत कायजनित अ्रभिलापाप्रों 
की पूत्ति के लिए श्रनेक प्रकार के नित्य नवीन विपयों का उपभोग करता हुआ 
मनुष्य झात्मविस्मृत तथा कत्तंव्यच्युत होकर पतन की श्रोर अग्रसर होता है, जिसका 
अन्तिम परिणाम दारुण दु,.ख का भोग है। भारतीय वाह्ममय में इस प्रकार के 
भावों की अनेक समता मिलेगी, गीता तथा भत्तं हरि के भ्रनेक पद्यों में तृष्णा की 
निस्सारता का सरस श्रौर सजीव चित्र खीचा गया है । 


अपना श्रनुभव प्रकाशित करके राजा ययाति ने अपने पृत्त पुर का यथावत्‌ 
राज्याभिपेक किया भ्रौर स्वयं अ्रन्तिम अवस्था में शान्ति प्राप्त करने के लिए वन 
में चला गया। यहाँ यह भी स्मरणीय है कि श्पने ज्येष्ठ पुत्र यदु को ययाति ने 
राज्य से वचित कर दिया था और यह भी कहा था कि तेरे पुत्त, पौत्र आ्रादि बशजों में 
भी किसी को राज्य करने का अ्रवसर नही मिलेगा। भगवान्‌ कृष्ण ने उसी 
यदुवश में श्रागे चलकर अवतार ग्रहण किया था और जब कंस को उन्होने मार 
दिया और उसके मरने के वाद राजगद्दी पर बैठने का प्रश्न आया, तब सारी प्रजा ने 
तथा बड़े-बड़े लोगो ने यही कहा कि राज्य तो विजेता का ही होता है। भगवान्‌ 
कृष्ण ने कंस पर विजय प्राप्त की है, अतः श्रव कंस का राज्य भगवान्‌ कृष्ण का 
ही है। इसपर भगवान्‌ कृष्ण ने यही कहकर राजा बनने से निषेध कर दिया 
कि हम यदुवशियों को ययाति महाराज ने राज्य से वंचित कर दिया है, श्रतः हम 
राज्य नही कर सकते। उन्होने कस के पिता उम्रसेन को मधुरा का राजा 
बनाया और स्वयं उनकी सलाह से राज्य का प्रवन्ध किया | यह एक वहुत बड़ी 
वात थी, जो भगवान्‌ कृष्ण की पूर्वजों की श्राज्ञा के पालन में हठता को प्रकट 
करती है। यद्यपि उम्रसेन भी यदुवंशी ही थे, किन्तु कंस पहले राज्यग्रहण कर चुका था, 
इसलिए अपने पृत् के उत्तराधिकार में उन्होंने राज्य स्वीकार कर लिया। इससे 


यह भी पता चलता है कि पूर्वजों के प्रति सम्मान प्रदर्शित करवे में कृष्ण के चरित्र 
और कंस के चरित्र में कितना अन्तर था | 


दुष्यन्त और भरत 


ययाति के पश्चात्‌ राज्यसिहासन पर पुरु श्रासीन हुआ, परन्तु ण्येष्ठ यदु थां, 
जिसे श्रपनी भ्राज्ञा न मानने पर ययाति ने राज्य से वचित कर पुर को शासस-कार्य 
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सौंपा। इसके आगे पुर भौर यदु दोनो के नाम से दो वंश प्रसिद्ध हो गये । एक पुरु- 
वंश दूसरा यदुवंश । पुरुवंशी राजा पौरव कहलाये और यदु के उत्तराधिकारी यादव। 
ययाति के बाद दुष्यत्त चन्धवंश फ्ा प्रसिद्ध राजा हुआ। उसने विश्वामित्र ऋषि 
के द्वारा मेनका से समुत्यन्न कण्व ऋषि की पोष्यपुत्री शकुन्तला से ग्रान्धर्व विवाह 
किया । महाभारत, भागवत तथा अन्य पुराणों मे यह घटना इस प्रकार वर्णित है 
कि किसी अवसर पर राजा दुष्यन्त कण्व ऋषि के श्राश्नम मे गया। उस समय 
कण्व ऋषि वहाँ उपस्थित नहीं थे। उनकी पोष्यपुत्नी शकुन्तला वहाँ थी। उससे 
राजा दुष्यन्त का साक्षात्कार हुआ। राजा ने शकुन्तला का परिचय पूछा और 
उत्तर में शकुन्तला ने अपने जन्म का वृत्तान्त और कण्व ऋषि के झ्राश्म का विवरण 
बतलाया। राजा शकुन्तला पर मुग्ध हो गयाथा। उसने शकुन्तला से गान्धर्व 
विधि से विवाह का प्रस्ताव किया। कुछ दिन वह शकुन्तला के साथ वहाँ रहा और 
राज्यकायें में विष्न होने के भय से कण्व ऋषि के श्वाने के पूर्व ही अपनी राजधानी 
वापस लौट गया। शकुन्तला गर्भवती थी। कालक्रम से उसको प्राश्रम में ही पुत्र 

उत्पन्न हुआ । उस पुत्र को छेकर कण्व ऋषि ने शकुन्तला को दुष्यन्त के यहाँ 
भिजवा दिया। दुष्यन्त शकुन्तला को पहचान न सका। शकुन्तला के साथ समागम 

का उसे कोई स्मरण भी नहीं श्राया। इतने में आकाशवाणी हुई कि यह तुम्हारी 

पत्नी भौर यह तुम्हारा पृत्त है । इन्हे तुम स्वीकार करो। तब राजा ने उन्हें झादर- 

सहित अपने पास रखा । 


पुराणों में उपवर्णित दुष्यन्त के चरित्न पर ही महाकवि कालिदास का विश्व- 
विव्यात अभिन्नानशाकुन्तलम्‌”! नामक, नाठक आधुत है॥|। महाकवि कालिदास ने 
झपने नाटक में इस चरित्न मे अनेक कविजनोचित कल्पनाएँ की है। घटनाचक्र को 
पूर्ण रूप से परिवत्तित भर परिवद्धित किया है श्ौर अपनी लोकोत्तर वर्णन-शैली से 
इस नाटक को विश्व-साहित्य मे भ्रनुपम स्थान प्रदान कर दिया है। पुराणों में जहाँ 


2 अप मनन सन समनस 
१. झमोधवीयों. राजरिम्माहिष्यां वीयमादये । 
श्वोभूते स्वपुरं यातः कालेनासत सा घुतम ॥ 
कण्वः कुमारस्य वने चक्र समुचिताः क्रिया? | 
धदूध्वा मुगेन्द्राससर्सा क्रीडति स्म॒ स बालकः ॥ 
त॑ दुरत्ययविक्रान्तमादाय पा | 
हरेरंशांशसम्भूत॑ भत्तू र गमत्‌ ॥ 
यदा न जगृहे राजा भार्या पुत्रावनिन्दितो। 
खख्वतां सबमृतानां खे वागाहाष्शरीरियी ॥ 
मांता भर्ता पितुः पुत्रो येन जातः स एवं से | 
भरस्त पुत्र दुष्यन्त मावमंस्थाः शकुन्तलाम्‌ |॥। 
रेतोधाः पुत्रों नयति नरदेंव यमक्षयात्‌ | 
त्वं चास्य थाता गर्सेस्य सत्यमाह शहुन्तला ॥ 

“-भाग०, स्क० &, अ० २०, श्लो० १७--२२ | 
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शर्कुन्तला ने स्वयं श्रपना परिचय राजा को दिया, वहाँ नाटक में श्रनसूया भौर श्रियंवदा 
नाम की दो शकुन्तला की सखियो की कल्पना करके उन्ही से दुष्यन्त को शकुन्तला 
का परिचय दिलाया गया है। राजा विवाह करके और शक्ुन्तला से सम्पर्क के 
पकचात्‌ अपनी राजधानी में जाकर शक्ुन्तला को भूल गया। पुराणों में उपवर्णित 
दुष्यन्त का यह चरित्न प्रशंसा के योग्य नही, श्रपितु निन्‍दनीय है । इसीलिए, महाकवि 
कालिदास ने शकुन्तला के विस्मरण के अपराध से राजा को बचाने के लिए बीच में 
शकुन्तला के प्रति दुर्वासा के शाप की कल्पना की । दुर्वासा ऋषि थे और ऋषियों को 
भन्तर्जगत्‌ पर भी पूर्ण भ्रधिकार प्राप्त रहता था। शकुन्तला का जब राजा ने 
प्रत्याख्यान कर दिया, तव उसकी माता मेनका उसे छे गई श्रौर मरीचि ऋषि के 
प्राश्नम में उसे रखा। यही शक्ुन्तला को पृत्र उत्पन्न हआ। पुत्र वाल्यावस्था 
में हो वडा प्रभावशाली और चंचल था। आश्रम के निकट के जंगलों से वह 
शेरो के बच्चो को पकड लाता था और उन्हें बाँध देता था । इसीलिए, ऋषि ने 
उसका नाम 'सर्वदमन” रख दिया। इन्द्र के पास से लौटते हुए दुष्यन्त को मरीचि- 
प्राश्रम में शकुन्तला की उपलब्धि हुई, जिसकी स्मृति उसे पहले ही पहचान (अभिज्ञान) 
की अंगूठी से भरा चुकी थी और वह शकुन्तला के वियोग से व्याकुल हो रहा था । 
इस प्रकार, पुराणों के घटठना-चक्र को अ्रपनी प्रतिभा से कालिदास ने वहुत ही 


रोचक तथा हृदयग्राही वना दिया तथा दुष्यन्त के चरित्न कों एक आदर्श अरित्न के 
रूप में उपस्थित कर दिया । 


श्र 


भरत 


हि दुष्यन्त का पुत्र भरत वहुत झधिक प्रभावशाली और पराक्रमी राजा हुआ। 
उम्के प्रताप का इसी से अनूमान लगाया जा सकता है कि उसीके समय में सम्पूर्ण देश 
का नाम उसी के नाम पर 'भारत' पड़ा। यद्यपि इस देश के “भारत” नामकरण में 
भ्रन्य भी कई हेतु है । परन्तु, उनमें जो सर्वत्र प्रसिद्ध है, वह यही कि भरत के नाम पर 
ही इस देश का नाम भारत हुआ । यद्यपि देश का नाम भारत होना तो प्रकारान्तरों 
से भी सिद्ध है, परन्तु इस कुल के राजा भरतवंगी कहलाये, यह वात इस 
भरत से ही सम्बन्ध रखती है। जसा कि भगवदगीता में भ्र्जन को भगवान 
श्रीकृष्ण ने भाग्त और उसके पर्बायवाची शब्दोंसे वार-वार सम्बोधित क्या है | 


अभिनानशाकुन्तलम्‌! चाटक में उसकी वाल्यावस्था का चित्र बड़ा साहसपूर्ण है, जब 
वह सिहो के दाँतो से गिनती सीखता था । 


“श्रीमद्भागवत' में भरत के अनेक कार्यो का वर्णन है। वह चक्रवर्ती 
सज्नाट्‌ था। वह भगवान्‌ के चिक्नो से अकित था। उसके दाहिने हाथ में चक्र 
का घिह्न था और पैरो में जख भ्रंकित था। उसने अनेक शुभ महाश्पिक किये थे । 
कसर में किरात, हुण आदि अनेक दु८्ट राजाओं पर विजय प्राप्त 

| | उस सनज्ादुने लोकपाल का ऐश्व्यें घारण किया था। भारत के इतने 
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उदात्त वर्णन से ही उसका प्रवल प्रतापी, दस्युनिग्नरही और सुशासक होना सिद्ध हो 
जाता है।* 
उपसंहार 

चन्द्रवंश मे अ्रनेक राजा हुए है। यहाँ कुछ विशेष आदर्श राजचरित्ो का 
प्रकन हमने किया है। यदुवश में स्वय भगवान्‌ कृष्ण ने भ्रवतार ग्रहण किया था। 
फ़ष्णचरित्न पर हमने श्रपने ग्रन्थ 'वैदिक विज्ञान और भारतोय संस्कृति” में श्रपना 
मन्तव्य लिखा है। यद्यपि पुराणों मे अन्य भी अनेक प्रकार के वंशों का उल्लेख है, 
तथापि सूरयत्रंश और चन्द्रवंश यही दो वश इनमे प्रधान है। चन्द्रवंश' के राजाश्रों 
में ही आगे द्वापर युग के अन्त में महाभारत-समप्माम हुआ, जिसकी कथा महाभारत 
में वर्णित है। उनका यथाशक्य निरूपण करने का हमने प्रयत्व ऊपर में किया है। 
भागे के प्रसग मे पौराणिक कथानकों पर उठनेवाली शकाएँ और उनके समाधान 
प्रस्तुत किये जाये गे। 


दे 


१ महिमा गीयते यस्य हरेरंशमवो भुवि | 
चक्र' दक्षिणहस्तेबस्थ पद्सकोशो5स्य पादयोः ॥ 
ईले महाभिषेकेश सो5मिषिक्तोडपिराड विसुः । 
पन्‍्च पन्‍्चाशता मेंध्येगज्ञायामनुवाजिमिः ॥ 
मामतेयं॑ पुरोधाय यसुनायामनु अगर 
अष्टसंप्तति मेध्याश्वान्‌ू बषन्ध॒ प्रदददू बसु ॥ 
भरतस्य हि दौष्यन्तेरग्निः साचीग्ण चितवश 
संदल्न बहुशों यस्मिन्‌ ब्राह्मण गा भिमेजिरे॥ 
त्यस्त्रिशच्छतं द्ाश्वान्‌ भदष्वा विस्मामयन्‌ नृपान्‌। 
दौष्यन्तिरत्यगान्मायां. देंवानां गुरुमाययौ ॥ 
मृगान्‌ शुक्लदतः कृष्यान्‌ हिरण्येन परीजतानू | 
अदात्‌ कर्म मष्यारे नियुतानि चतुदश | 
भरतस्य महंत कम न ॒ पू्य नापरे नूपाः | 
नैवायुनेंव. प्राप्स्यन्ति बाहुभ्यां त्रिदिवं यथा ॥ 
किरातहूयान्‌ यवनानल्वानू कझ्ान, खशाब्यकान्‌। 
अबद्वाण्यान्न॑पाश्चाहन्‌ स्लेच्छान्‌ दिग्विजयेईरिललानू ॥ 
स॒सम्राड, लोकपालाख्यमैश्वयैमघिराट्‌ भ्रियम्‌ | 
चूक चाहखलितं प्रायान_ मृषेत्युपरराम है ॥ 

“-भाग०, स्क० ६, झु० २०, श्लो० २३--०१३ | 


॒ 


चतुर्थ खण्ड 


पुराणों के कुछ अन्य विष॑य 


पूर्वोक्त तीन खण्डो में प्राणों के, सृष्टि, प्रतिसृष्टि, वंश, मन्‍्वन्तर भर 
वंशानूचरित--इन पाँच मुख्य विषयो का विवेचन प्रस्तुत किया गया है। श्रब इस 
खण्ड में उन पाँच लक्षणों के अतिरिक्त, पुराणों में वर्णित विषयों का सक्षिप्त 
विवेचन प्रस्तुत किया जा रहा है। इसके श्रनन्तर कुछ पुराणों की विशेषताएँ 
बतलाते हुए तथा कुछ शकाग्नो का निराकरण करते हुए विषय का उपसहार 
किया जायगा। 


पुराणों के ऐसे विषयों में सर्वप्रथम भूगोल का नाम आझ्राता है। 
भूगोल का सभी पुराणों में सागोपाग विस्तृत विवरण है। पहले सम्पूर्ण पृथ्वी का 
परिमाण, फिर. प्रत्येक द्वीप की सीमा का उल्लेख, उनमे पर्वेतो. नदियो, जनपदों 
झौर भौगोलिक विषयो का यथार्थ उल्लेख यह बतलाता है कि पुराणों मे भूगोल का 
व्यापक विवरण है । इसी प्रकार, आकाश के ग्रह-नक्षत्र झादि का अ्रवस्थान, उनका 
भूमि पर पड़नेवाला प्रभाव, उनके द्वारा उपस्थित होनेवाले परिवत्तं, ये सब ऐसे 
विषय सभी पूराणो मे यथास्थान भ्रा जाते है, जिससे यह कहने में सकोच नही होता 
कि भूगोल भौर खगोल-सम्बन्धी विवरण भी पुराणों का श्रपना ही विषय है। 
पुराणो में उपवर्णित भौगोलिक विवेचन, भूगोल पर लिखें गये किसी भी ग्रन्थ से 
कम महत्त्व का नहीं माना जा सकता। इस सम्बन्ध में कुछ विद्वानों का कथन है 
कि पुराणों में समुपलब्ध भूगोल-खगोल आदि विषयों की सामग्री कोई बहुत अ्रधिक 
प्रामाणिक नही मानी जा सकती । कल्पना-मिश्रित कथाप्रवाह में कथावाचक का 
घ्यान जिस झोर मुड़ गया, उसी विषय को छच्छेदार भाषा मे उसने कह दिया और 
झागे चलकर वही लिपिवद्ध कर दिया गया । श्रत., यह विवरण यथार्थ ज्ञान के 
झ्राधार पर है, इसमें पूर्ण सन्देह है। इस प्रकार के सन्देह करनेवाले व्यवित, 
प्रत्येक विषय के अध्ययन में, एक विशेष दृष्टि से काम लेते है, जिसे भ्राज 'विकास- 
वाद' शब्द से अभिहित किया जाता है। इस पक्ष में यान्त्रिक प्रक्रिया पर वड़ा विश्वास 
किया जाता है और यह प्तमझा जाता है कि यन्त्रों की सहायता के विना व्यापक 
तथ्यों का ज्ञान सम्भव हो नही है । इसकी झालोचना हम त्रन्थ के आरम्भ में ही 
कर चुके है। निष्कर्ष यदी है कि तत्त्वज्ञान के सम्बन्ध में प्राचोन भारत में व्यापक 
रूप से प्रचलित मानसिक और यौगिक प्रक्रिया के समक्ष भ्ाज के यान्तिक साधन 
प्रत्यन्त ही क्षद्र स्तर के माने जायेगे। यौगिक्र साधन-सम्पत्ति इन साधनों से कही 
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अधिक सम्पन्न श्रौर तथ्यों के निकट पहुँचानेवाली थी। उसी प्रक्रिया से प्राचीन 
भारतीय मनीषियो को भूगोल, खगोल आदि का भी विस्तृत ज्ञान प्राप्त था । 


नील नदी का अमन्वेषण 


वत्तमान विज्ञान में पारगत पाश्चात्य विद्वानों ने भी भूगोल भ्रादि विषयों 
को जानने के लिए पुराणों से कितनी शिक्षा ली है, उसका एक निदर्शन मिस्र (इजिप्ट) 
की सुप्रसिद्ध नील नदी है। वह इतनी वडी है कि उस देश का विभाग-सा कर 
देती है। भौगोलिक दृष्टि से वहाँ नील नदी का वही स्थान है, जो भारत में गंगा 
का है। वह नील नदी कहाँ से निकलती है, उसका उद्गम-स्थान कौन-सा है, इसका 
पता कुछ शताब्दियो पहले वहाँ किसी को नहीं था। परन्तु, उसके उद्गम-स्थान 


की जिज्ञासा प्रायः सभी को वनी रहती थी । भारतीय पुराणशास्त्र के 


ज्ञाता और भूगोल-सम्बन्धी श्रस्वेषण में यशोलब्ध श्रीविल्फोर्ड महाशय ने इन्ही 
पुराणों के वर्णन के आधार पर नील नदी के उद्गम-स्थान का पता लगा लिया । 
उन्होने पहले पुराणों के वर्णन के श्रनुसार नील तदी के उद्गम-स्थान का मानचित्र 
बनाकर उसे प्रकाशित कर दिया । यूरोपीय विद्वानो का एक ऐसा भी वर्ग वहां था, 
जो भारतीय साहित्य के गौरव का अनुभव करने मे श्रपने को असमर्थ पाता था। 
उनमें श्री एचु० एचु० विल्सन, श्रीकनिघम, श्रीसेण्ट मार्टिन श्रादि यूरोपीय 
प्रसिद्ध विद्वानों ने श्रीविल्फोर्ड का उपहास किया तथा नील नदी के उद्गम-स्थान के 
सम्बन्ध में पुराणों के श्राधार पर जो कुछ थ्रीविल्फोर्ड ने कहा था, उन सबका 
खण्डन किया। श्रीविल्फोर्ड के द्वारा विरचित नील नदी के मानचित्र को उन्होने 
अविद्वसनीय ठहरा दिया और स्पप्ट रूप से कहा कि श्रीविल्फोर्ड ने व्यर्थ ही पुराणो 
का महत्त्व स्वीकार करके पक्षपात से काम लिया है। यह सब होता रहा, परल्‍्तु 
सत्य बात अधिक दिनो तक नहीं छिपाई जा सकती। उसी समय एक लेपिटनेण्ट 
जे० एच्‌० एस्पीक नामक विद्वान ने भी नील नदी के उद्गम-स्थान के विषय में 
परिश्रम भ्रारम्भ किया। उन्होने पहले सभी विचारो का अध्ययन किया भर फिर 
स्वयं नील नदी के उद्गम -स्थान को प्रत्यक्ष देखने के उद्देश्य से शविल्फोर्ड का 
मानचित्र छेकर मित्र में ध्रमण श्रारम्भ किया और उसी मानचित्र के आधार पर 
मिस्र के उन सभी स्थानों को ढूंढ निकाला ।अन्ततः, मानचित्र के आधार पर ही 
यात्ना करते हुए उन्होंने नील नदी के उद्गम-स्थान को भी अपनी श्राँखों से देखा । 
यह समस्त विपय डिस्कवरी आँव दि सो श्रॉव दि नोल नामक पुस्तक में उन्होने 
नील नदी के झ-वेपण के विपय में तथा श्रोविल्फोर्ड के विपय में स्पप्ट लिख दिया है। 
इस विपय का विवरण एश्ियादिक रिसर्चेज के तीसरे भाग में भी मुद्रित 
हुआ है। हिन्दी की पुरानी पत्चिकाओं में भी उसका साराश अनेक वार मुद्रित 


हुआ है। इस प्रकार के अनेक सन्दर्भ पुराणो के भौगोलिक बिवरणो की प्रामाणिकता 
को सिद्ध करने के लिए पर्याप्त हैं । 


पुराणों फे कुछ अन्य विषय ३०७ 
भारत की भोगोलिक स्थिति तथा अवान्तर भेद 


पुराणों में प्रधान रूप से भारतवर्ष का और गौण रूप से अन्य देशों का भी 
विवरण प्राप्त होता है। भारतवर्प का पूर्ण भौगोलिक परिचय, भारतवर्ष के पर्वत 
नदियाँ, जनपद, वहाँ के निवासी श्रादि का नामत उल्लेख और सक्षिप्त परिचय सभी 
पुराणों में प्राप्त हो जाता है। इसी तरह हिमालय के वनों, उपवनो तथा गिरि- 
गहुरों एवं सरोवरो को भी छान-बीन पुराणों में मिलती है। यह हो सकता है कि 
समय के लम्बे व्यवधान के कारण, प्रकृति-परिवत्तंन तथा राजनीतिक व्यवस्था के 
परिवर्तन के कारण आंशिक रूप में पुराणों में निर्दिप्ठ परत, नदी, जनपद आदि का 
ठीक-ठीक परिचय प्राज हमारे लिए कठिन हो गया हो, परन्तु प्रसन्‍नता की बात यह है 
कि परातत्त्व के श्रन्वेवणशील विद्वानों तथा प्राचीन इतिहास की गवेषणा मे प्रवृत्त 
मनीपियों के परिश्रम के फलस्वरूप पुराणों के भौगोलिक विवरणो की सत्यता 
धीरे-घीरे प्रमाणित होती जा रही है । 

भारतवर्ष के नाम-निर्वचन के विषय में तथा उसकी भौगोलिक स्थिति के 


विपय में कुछ उद्धरण इस प्रकार है-- 


क्षीरोदघेरुत्तरं यद्‌ हिमाह्रेश्वेव दक्षिणम्‌ । 
ज्ञेयं सतदभारतं वर्ष सर्वकमफलप्रदम्‌ ॥। 
(नारदपु०, पू० खं०, श्र० ३, इलो० ४६) 


उत्तरं यत्‌ समुद्रस्थ हिसाद्रेब्चव दक्षिणस्‌ । 

चर्ब' तद्‌ भारतं॑ नाम नवसाहलविस्तृतम्‌ || 
( अ्रग्निपु ०, अ० १ १८) 

उत्तर यत सम॒द्रस्य हिमाद्र इचेव दक्षिणम्‌ । 

तद भारतं नाम भारती यत्र सनन्‍्ततिः ॥ 

(विव्णुपु०, द्वि० भ्रं०, अ० ३) 
भरणाच्च प्रजानां वे सनुभरत उच्यत। 
निरुफ्तवचनाच्चव वर्ष' तद्‌ भारत स्मृतम्‌ । 

( वायुपु०, प्र० खं०, भ्र० ४५) 
निसर्ग एब विज्यातः कुरूणान्तु यथाथवत्‌। 
भारतस्य तु वक्यासि निसगन्‍्त निबोधत ।। 

पण्यतीर्थ. हिमवतों दक्षिणस्थाचलस्थ हि। 
पर्वंपश्चायतस्थास्थ दक्षिणेन ह्विजोत्तमाः ॥। 
तथा जनपदानां च विस्तर ओतुमहँथ । 
खत्र वो वर्णयिष्यामि चर्णबस्मिन भारतं प्रजा; ।| 


३०८ 
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इदत्तु मध्यम चित्र शुभागुभफलोदयस | 
उत्तरं यत्‌ समुद्रस्थ हिमवद्क्षिणड्च यत 
धर्ब' यदू भारतं नाम यत्रेयं भारती प्रजा। 
( वायुपु०, प्र० खं०, श्र० ४५ ) 
उत्तरेण समुद्रस्य हिमाद्रेश्वेव दक्षिण । 
बर्ष' तद्‌ भारतं नाम भारती यत्र सन्‍्तति ॥। 
नव योजनसाहलो विस्तारइच द्विजोत्तमा. | 
कर्मभूमिरियं स्वर्गंमपवर्ग' न पृच्छताम्‌ ।। 


(न्न० पु०, भ्र० १६ ) 
उत्तर थत्‌ समुद्रस्य हिमवदक्षिणं च थत्‌ । 
चर्द' तद्‌ भारतं नाम यन्रेयं भारती प्रजा ।। 
भरणाच्च प्रजानां वे मनुर्भरत उच्यते। 
निरुफ्तवचनाच्चेव घर्ष' तद्‌ भारत स्मृतम्‌ ।) 


( भह्माण्डपु०, श्र० १६ ) 
भरणात्‌ प्रजनाच्चंच भनुर्भरत उच्पते । 
निरु कतवचनाचचेव वर्ष तद्‌ भारतं स्मृतम्‌ ।। 


( मत्त्यपु०, भ्र० ११४ ) 
क्षीरोदघेदत्तरं यद्‌ हिमप्रेश्चेच दक्षिणम्‌ । 
ज्ेयं तद्‌ भारतं वर्ष” सर्वकर्मफलप्रदम्‌ ॥। 
( नारदपु०, पू० खं०, झ०३, शलो० ४६) 

उत्तर यत्‌ समुद्रस्य हिमाप्रेब्चेंच दक्षिणम्‌। 
चर्ष तद्‌ भारतं नाम नवसाहलअबिस्तृतम्‌ ।। 

(ब्रह्मवंबर्चपु०, प्र० खं०, झअ० हे; इलो० ११) 
सोषभिषिचज्याथ ऋषभो भरतं पुत्रवत्सलः । 
हिमाव्रेदेक्षिणं सार्ग॑ भरताय न्यवेदयत्‌ । 
तस्मात्तु भारतं वर्ष तस्य नाम्ना विदुवु घाः ॥ 


( लिड्भपु०, पू० भा०, अ० ४७२, इलो० २३-२४ ) 


“समस्त कर्मो का फल देनेवाला भारतवर्ष वह है, जो क्षीरोदधि के उत्तर में 


तथा हिमाद्वि के दक्षिण में है ।” 


प्रदेश है, वह 


समुद्र के उत्तर भ्रौर हिमाद्वि से दक्षिण, नवसहत्न योजन में विस्तृत जो 
भारत है। भारत की सन्तति का नाम भारती है ।” कह 


पुराणों के कुछ प्नन्‍्य विषय ३० 


“प्रजाओं का भरण करने के कारण प्रजापति मनु को ही भरत कहा जाता 
झौर इसी निरुक्ति के आधार पर मन्‌ के प्रदेश को 'भारत' कहा जाता है । न्‍ हे 
“नव सहल्न योजन विस्तृत स्वर्ग और भ्रपवर्ग को देनेवाली यह भारत-भमि 
कर्म भूमि है | 
धताभि का पृत ऋषभ हुआ, उसका भरत, जिसके नाम से यह भारतवर्ष 
प्रसिद्ध हुआ ।” 
इन उद्धरणों में भारत को क्षीरोदधि से उत्तर श्रौर हिमालय से दक्षिण 
बतलाया गया है । कही-कही क्षीरसमुद्र न कहकर केवल समुद्र कहा गया है भौर 
उसके उत्तर में भारत की स्थिति बताई गई है। भारत के स्थिति-निदे श में केवल 
दक्षिण और उत्तर का ही सकेत है, भारत किससे पूर्व है और किससे पश्चिम, इसका 
स्पष्टीकरण यहाँ नही किया गया । वस्तुत , जैसा कि वत्तमान भौगोलिक स्थिति से 
स्पष्ट है, भारत के तीन शोर समुद् है तथा एक झोर हिमालय पर्वत है। परल्‍्तु, 
पुराणो का भौगोलिक श्रनुसन्धान करते समय वत्तेमान भौगोलिक स्थित्ति से उसका 
सामंजस्य नही हो सकता; क्योकि पुराण-रचनाकाल में भारत जितना विस्तृत था, 
वह उसके वाद संक्षिप्त होता गया और श्राज तो पाकिस्तान के भी अलग कर दिये 
जाने से भौर भी छोटा हो गया है। भाज की भौगोलिक स्थिति के अनुसार 
सल्कृत-व्याकरण के अधिष्ठाता आचार्य पाणिनि की जन्म भूमि भी पाकिस्तान में ही 
चली गई है । 
पुराणों की निर्दिष्ट सीमा के भ्रनुसार भूमण्डल के नौ भेद किये गये हे । इनका 
पुराणों में निरदेश इस प्रकार है -- 
भारतस्थास्थवर्बस्थ नव भेवान्निशासय । 
इन्द्रहीप: करसेरइच ताज्रपर्णों गभिरतसान्‌ ॥| 
नागद्वीपस्तथा सौम्यों गन्‍्धवेस्त्वथ वारुणः | 
झयन्तु_ नवमस्तेवां हीपः सागरसंबृतः ।। 
भोजनानां सहस्न ठ॒ु हीपो5्य॑ दक्षिणोत्तरात्‌ ॥ 
(विष्णु पु०, हि० अ्र०, अ० रे ) 


भारतस्थास्य वर्षस्थ नव भेदाः प्रकीत्तिताः । 
समुव्रान्तरिता शेयास्ते त्वग्स्था' परस्पस्तु ॥। 
इन्द्रहीप क्तेर्तच ताख्वर्णो गर्भस्तिसान्‌ । 
नागह्रीपस्तथा सौम्यो गन्धर्वेस्त्वथ वारण: ॥ 


अयच्तु नवभस्तेवां द्वीप. चागरसंबृत- । 
(वायुपु०; प्र० खू०, अ० ४५) 


३१० 
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भारतस्यास्य वर्वस्यथ नव भेदान्निशामय । 
इन्द्रहीप.. कसेतुमास्तान्रपर्णा गभस्तिमान्‌ ॥ 
नागहीपस्तथा सौम्यों गन्धवस्त्व०थ वारुण” । 
श्रयन्तु नवमस्तेया ढीप' सागरसंबृत. ॥ 
(ब्रह्मपु०, अ० १६) 
भारतस्यास्थ वर्षेस्प नव भेंदान्निवोधत । 
समुद्रान्तरिता ज्ञेयास्ते त्वगम्धा परस्परम्‌ ॥॥ 
इन्द्रह्ोीप कर्सेरुमांस्ताम्नरवर्गों गरभस्तिमान्‌ । 
नागहीपस्तथा सौम्यो गान्धर्वेस्त्वथ वारुण: ॥ 
झयन्तु नवमस्तेषां हीपः सागरसंबृत: । 
(ब्रह्माण्डपु०, श्र० १६) 
भारतस्यास्य वर्बस्प नव भेदान्निवोध में । 
समुद्रान्तरिता ज्ञेयास्ते त्वगम्पा. परस्परम्‌ ॥ 
इन्द्रहीप: कसेरुमांस्ताश्नरवर्णों गभस्तिमान्‌ । 
नागद्वीपस्तथा सौम्पो गान्धवों वारुणस्तथा ॥। 
अयन्तु नवमस्तेवां हीपः सायरसंबुतः । 
(मार्क० पु०, अ० ५४) 
सागरान्तरिता सर्वे अ्रगम्यादत् परस्परम्‌ । 
इच्रढहीप कसेखूणास्तामञ्रपर्णो गस्तिमान्‌ ॥॥ 


नचागद्ीप: कटाहइव सिहलो वारुणस्तथा । 
झयन्तु नवमस्तेबां॑ द्वीप. सागरसंवृतः ॥! 


कुमाराण्य: परिस्यातों हीवोष्यं दक्षिणोत्तर. । 


(वामनपु०, १३॥४) 
इन्द्रहीप: कसेरुतच ताम्रपर्णों भभस्तिमान्‌ । 
नागहीपस्तथा सौम्यों गान्ववंस्त्वथ वारुण ॥ 


अयन्तु नवमस्तेयां दीप: सागरसंबुत । 


(अग्निपु०, अ० ११८ ) 


उक्त उद्धरणो में भारत के नौ उपद्ीपो का वर्णन है। हमने वैदिक विज्ञान 


भोर भारतोय संस्कृति में इस विपय का ( पृ० १९० ) सक्षिप्त विवरण विया है । 


यहाँ उसका कुछ अधिक विवरण देना उपयुक्त होगा । उपयुक्त पौराणिक सन्दर्भो के 
श्रवृतार द्ीपो के नाम इस प्रकार हैं--- 


पुराणों के कुछ श्न्‍्य विषय ३११ 


नव दीप 

१. इन्द्रहीप, २. नाग्रढीप, ३. सौम्य, ४. गान्धर्व, ५४. वारुण, 
६. कशेरुमानू, ७. गभस्तिमानू, ८. ताम्रपर्ण (सिहल), &€. कुमारिका । 

“इन्द्रढ्वीप५ को कही-कहीं इन्द्रयुम्न भी कहा गया है। आजकल इसको 
झण्डसान कहते है । 'नागद्गीप/ का आधुनिक नाम निकोबार है। सौम्य को सुसात्रा. 
यवद्वीप या बालिद्वीप भी रहा जाता है। फिलीपाइन ही 'गान्धर्व हीप' है भौर 
बोर्नियो 'वारुण द्वीप” है। “कशेरुमान को कसेरू भी कहते है। 'गभस्तिमान्‌ 
और सलूका ( मलक्का ) एक ही हैँ। 'ताम्रपर्ण' ही सिंहल या सिलोन है। 
'कुमारिका' ही 'कुमारी द्वीप! है। अर्थात्‌, पाकिस्तान सहित यही भारतवर्ष है। 


इन्द्रहीप 

पूराणो के अनुसार इन्द्रदुम्न नाम का एक प्रभावशाली राजा था, जिसका 
विवरण हम वश-निरूपण में कर चुके है । उसने इन्द्रढ्ीप का संगठन किया था और 
इस द्वीप का नाम भी इन्द्रद्यीप के साथ-साथ ऐन्ठ्युम्न द्वीप भी प्रसिद्ध हुआ । यह 
इन्द्रद्युम्न राजा के साथ अपने सम्बन्ध की सूचना देता है। भागे चलकर इन्द्रद्ीप 
नाम तो भअ्रप्रस्चिद्ध हो गया श्रौर ऐन्द्रद्युम्न' ही व्यवहृत होने लगा। वही अ्पभ्रश-नियम 
के अ्रनुसार पहले 'इन्द्रमम” बना और फिर “अण्डमान' बन गया । आजकल इसी नाम 
से इसकी ख्याति है । 


नागद्वीप 

यह द्वीप नागवशीय क्षत्रियों के द्वारा बसाया गया था। ये नागवशी पहले 
'ताशकन्द-प्रदेश' में राज्य करते थे। पश्चात्‌ कश्मीर की ओर से वे भारतवर्ष मे भी 
यत्र-तत्न प्रतिष्ठित हो गये । उनके अधिकार का भश्रदेश पहले “नाग्रेश्वर' कहलाया 
और बाद में अपश्रश-क्रम से “निकोबार” हो गया । 


'सौमभ्य 

इसका सम्बन्ध 'सोम' से है। सोम गन्धर्वों का लोकपाल था। वत्तंमान' 
झफगानिस्तान ही गन्धर्व या 'गान्धार' कहलाता था । आजकल इसका नाम 
'कन्धार! है। गन्धर्वाधिपति सोम! के आधिपत्य में सस्थित रहने के कारण इसकी 
पुराणों मे सोम” सज्ञा हुई । ऐसी सम्भावना होती है कि सोमवंशीयो ने अतिदूर पूर्व 
में 'सौम्य” को बसाया, जिसका आधुनिक नाम 'सुमात्ना' है। यावा-द्वीपसघ सुमात्रा 
के समीपस्थ होने के कारण पुराणों मे यह 'सोम” शब्दों से श्रभिहित है । 


हू 


गान्धव 
पूर्वोकत गन्धर्वराज 'सोम” के कुछ सामनन्‍्तो का नाम 'विश्वावसु” झादि था । 
वे भी गन्धवेराज आदि के नाम से प्रसिद्ध हुए थे । उनके अधिकार में सस्थित द्वीप को 
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गान्धर्व द्वीप कहा जाने लगा था। यही ग्रान्धर्व द्वीप आज 'फिलीपाइन-दीपसमूह* 
के नाम से प्रसिद्ध है । 


वर्ण 


यही वर्त्तमान वोर्नियो' है। वरुण श्रसुरो का राजा था और लोकपाल नाम 
ने बेदी और पूराणो में प्रसिद्ध था। यहा उस दीप का श्रधिपति था, इसीलिए यह 
बारणद्वीप कहुलाबा । 


कर्मेस्मान्‌ 


फरणेर एक विशेष प्रकार के कन्‍्द की सज्ञा थी। यह कन्द इस प्रदेश में 
बहत अधिक मात्रा में पाण जाता था, इसीलिए इसका नाम “क्ेद्मान्‌” हुआ। 
बर्ण-वियर्यय-क्रम से आज पह 'सिलेवीस”' कहलाता है। 
गमस्तिसान्‌ 


यह वत्तंमान 'मलक्का' द्वीप हैं। यह 'सेलेवीस' के पूर्व में प्रतिण्ठित है । कुछ 
लोग 'पपुश्रा-द्वीपसंध/ से इसकी पहचान करते हैं। 


तत्त्रपर्ण 


यही सिहलद्वीप' है। वीडग्रन्थों में भी सिहलद्दीप का ताञ्रपर्णी के नाम 
से उल्लेख है। बूवान में इसका नाम “टाप रोवेन' है। इससे भी ताम्रपर्णी का 
सामजस्य हो जाता है । हो सकता है कि ताम्रपर्णी ही अपश्रंश-क्रम से 'दाप रोवेन' 
हो गया हो । “सिंहल तो आ्लाज सुप्रसिद्ध है ही । 
कुमाश्का 


यह द्वीप उस समस्त प्रदेशका सूचक है, जिसमें कश्मीर से कुमारी 
अन्तरीप तक का प्रदेश आता है। नो द्वीयों में विभकता यही भारतवर्प है। 
'स्कन्दपुराण' में इनका परिमाण-निर्देश-सहित तथा उपप्रदेशों की संज्ञाओ- 
सहित इस प्रकार दिया गया है । 
एवं विभज्य पुत्रेभ्य: कुमार्य च महोपत्ति: । 
दइातश्रुरूगो गिरि गत्वा उदीच्यां तप्तवांस्तप: ॥॥ 
तन्र तत्त्वा तपो घोर ब्रह्मनोक॑ जयाम स. । 
शतथुदगो नृपश्रेप्ठ.. शतश्ुझूगें नगोत्तमे ॥ 
यत्र जातोइसि कौन्तेंथ पाण्टोस्त्वं सोदरं: सह ॥ 
कुमारी च॑ महानाया स्वम्भतीर्वस्यिता सती॥ा 
सण्टोदुभवेन द्रव्येण तेपे दानतनि चच्दछतिवआा 
तत- केनापि कार्लेन अतृभ्योष्प्टभ्य एवं च॑।॥॥ 
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महावीयंबलोत्साहा जाता चच * नवात्मजा: । 
. ते समेत्य , समागम्य कुमारी ओचिरे ततः॥ 
कुलदेनी त्वमस्माक॑ प्रसाद कुद न छुभे । 
भ्रष्टी। खण्डानि चास्माक॑ विभज्य स्वयसेव च ।। 
देहि हासप्ततीनां नो विभेद: स्थाद्रथा न न. । 
इत्युक्वा सर्वेधर्मज्ञा विज्ञान ब्रह्मणा समा, ॥ 
दासप्ततिविभेदं: सा नव खण्डान्यचीकरत । 
तेबां नामानि ग्रामाँऑच पत्तनानि च॑ फाल्युन ॥ 
वेलाकलानि संझ्यां च वक््यामि तव तत्त्वत. । 
कोटिश्चतल्नों प्रामाणां नीवृदासीच्च मण्डले ॥ 
सांकोदिद्यप्रामदेंशोी. बालाक उच्यते । 
सपादकोटिग्रामाणां. पुरसाहणके. बिंदु ॥। 
लक्षाइचत्वार एवापि गआ्रामाणामन्धले स्मृता, । 
एको लक्षइच नेपाले ग्रामाणां परिकीत्तित.।। 
षर्दन्निदवल्क्षमानं तु कान्यकुब्जे प्रकीत्तितम्‌ । 
हासप्ततिस्तथा लक्षा. प्रामा: ग्राजणके स्मृवा ॥॥ 
भ्रष्ाशश। तथा. लक्षा प्रामाणां गौडदेशके । 
कासरूपे च ग्रामाणां नव लक्षा. प्रकीत्तिता:।। 
नवलक्षास्तवा चेंव मातृपू्रे. प्रकीत्तिताः । 
जालन्धर.. तथा देशे नव लक्षा प्रकीत्तिता ॥ 
शोड़िड्याणे तथा देशे नव लक्षा. भ्रकीत्तिता' । 
लोहप्र तथा देशे लक्षा. प्रोक्ता नवेब च॥ा 
पग्रामाणां सप्तलक्ष॑ च पास्वीयुरे प्रकीत्तितम्‌ । 
ग्रामाणां सप्तलक्ष च॑ रटराजे प्रकीत्ति तम्‌ ॥। 
हरीझाले च्‌ ग्रामाणां लक्षपल्चकसम्मितम्‌ । 
साउंलक्षत्रयं प्रोक्‍क्त॑ द्रडस्थ॒ विवये तथा ॥। 
साउंलक्षत्रयं प्रोक्‍कत॑ तथा. वंभणवाहके । 


एकविशतिसाहर॑ ग्रासार्णां नीलप्रके ।। 
तथामलविवये पार्थ....प्रामाणामंकलक्षकम्‌ । 
सपादकम्‌ ॥। 


नेरखुनाम वेश तु लक्षमेक 
झतिलाइ गलदेशं च लक्ष. प्ोश्त. सपादकः । 


लक्षाष्टावशसाहुं॑ नवती द्वे च॑ सालवें ॥ 


औै१ ३ 
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सयम्भरे तथा देशें लक्ष: प्रोक्त., सपादक ॥ 
मेवाडे चतथा प्रोक्‍्तो लक्षइ्चक सपादकः॥॥ 
प्रशीतिदवच॒ सहत्ाणि वागुरि: परिकीत्तित- । 
प्रामसप्ततिसाहल्नो.. गुर्जरात्र. प्रकीचित ॥॥ 
तथा सप्ततिसाहल्रपाण्डेधिषय एवं च॑। 
जहाहृतिसह॒न्नाणि. हाचत्वारिशदेव. च॥ 
झष्टयष्टिसहलाणि पोक्‍्त काइमीरमसण्डलम्‌ । 
प७्टित्रिश॒तुसह॒ल्ाणि प्रामाणां कौडकण बिंदु. ॥॥ 
चतुवंदाशर्त है. च विशतिलंघु कौडकणम्‌ । 
सिन्‍्चु सहल्दशके प्रामाणां परिकीत्तित ॥ 
चतुर्देदाशर्तें हे च विशति. कच्छमण्डलम्‌ । 
पञ्च पणञ्चादात्सहल॑ प्रामा' सौराष्ट्रमुच्यते ।। 
एकविशतिसाहलो. लडदेश. प्रकीत्तित । 
झतिसिन्धुदच ग्रामा्णां दशसाहल़ उच्यते ।॥॥ 
तथा चादवमुर्ख पार्थ व्यासाहल्नमुच्यते । 
सहसल्दशक॑ चापि एकपादपश्रकीर्ततित. ।! 
तथंच दशासाहलो छेश. सूर्यमुखः: स्मूतः । 
एकबहुस्तथा देशो. दद्साहलमृच्यते ।॥ 
सहलदशक॑ चेव  सज्जायुरिति देशक: । 
शिवनामा तथा देशः सह्तदश्क- स्मृतः ॥ 
सहत्नाणि दह्य ल्यात॑ तथा कालहयछ्जय- । 
लिछ्गोद्भवस्तथा देश. सहत्नाणि दक्षैब च॥ा 
भव्रऔच देवभद्रदच प्रत्येक दशकों स्मृतो । 
पदुत्रिशच्च सहल्लाणि यम्कोटि: प्रकीतचिता ।॥! 
अ्रष्टाददा तथा कोद्यो रामको देश उच्यते । 
तोमरइचापि कर्णाठटों युगलइ्च जयस्त्विमे 
सपादलक्षग्रामाणां. प्रत्येक परिकीत्तित: । 
पण्चलक्षाइच ग्रामाणां स्त्रीराज्यं परिकीत्तितम्‌ ॥ 
पुलस्थ विवयद्चापि दशालक्षक  उच्चते । 
प्रत्येक लक्षरशक्तोी. देशों काम्बोजकोशलो ।। 
ग्रामाणां च चतुलेक्षों वाल्हिक- - परिकीत्तयंते । 
पदुत्रिशच्च सहत्नाणि लझ्षकादेश: प्रकीत्तितः ।॥! 
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सादेलक्षस्तथा श्रोक्त: किरातविजयो जयः । 
पञ्च प्राहुस्तथा लक्षान्‌ विदर्भायां च प्रामकान्‌ ॥। 
चतुदंश सहलाणि वद्धंसानं. प्रकीत्तितम । 
सहल्नदशक॑ चापि सिहलहीपमुच्यते ॥ 
षट्त्रिशव्च सहलाणि ग्रामाणां पाण्डदेशक: । 
लक्षक च तथा श्रोक्‍त प्रामाणां तु भयाणकम्‌ ॥ 
पट षष्टि च सहज्ाणि देशों मागध उच्यते । 
पष्टिसहज्नाणि तथा प्रामाां पाडगुदेशकः ।। 


त्रिशत, साहल्न उक्तदच प्रामाणां च॑ बरन्दुकः । 
पञ्चविश्तिसाहलं॑ मूलस्थानं प्रकीत्तितम्‌ ।। 
चत्वारिशत्‌ सहल्नाणि प्रामाणां याववः स्मृत. | 
घत्वायेंड... सहज्ञाणि पक्षबाहुरुदीयंत ॥ 
द्वासप्ततिरमी देशा प्राससंख्याः प्रकीत्तिता । 
एवं भरततवपण्डेडस्सिनू. षण्णवत्येव कोटयः ॥ 
ह्ासप्ततिस्तथा लक्षा. पत्तनानां प्रकीत्तिता. । 
धर्दाविशच्च सहर्नाणि बेलाकूलानि भारत ॥ 


एवं विभज्य खण्डानि श्रातृव्या्ों ददौंनव । 
आत्मीयमपि सा देवी श्रनिच्छुष्वपि तेषु च॑।। 
स्किन्‍्दपु०, साहेइवर खं० (कौ० खं०) २, श्र०३९] 


इस तरह नौ द्वीपो को बहत्त र भागो में बाँठा गया है और उन बहत्तरो भागों 
के नगरों तथा ग्रामों की सख्याओ का भी उल्लेख स्कन्दपुराण मे भ्राप्त होता है । 
झाज इस बात की आवश्यकता है कि इन सभी भागों का अन्वेषण और इनपर शोध- 


कार्य सम्पन्न किया जाय | 
छ 


प्वत 

भौगोलिक स्थिति में पर्वंतो का कितना बड़ा महत्त्व है, यह किसी से छिपा 
नही है पुराण-साहित्य पव॑तो का पर्याप्त विवरण प्रस्तुत करता है। पव॑तोकी 
सज्ञाएँ उनके भेदोपभेदो-सहित विस्तार से दी गई हैं। यह हो सकता है कि वत्तंमान 
भौगोलिक सन्तिवेश से पव॑तों के पुराणोक्‍्त विवरण में कुछ भिन्‍नता दिखाई दे। 
परन्तु, जैसा कि हम कह चुके है, यह विषय पर्याप्त प्रायोगिक भअ्रन्वेषण की अपेक्षा 
रखता है। विभिन्‍न पुराणो में पव॑तो का निर्देश किया गया है, उनके नामों और 
संख्याओं में किचित्‌ हेर-फेर भी है, जिनका उल्लेख इस प्रकार है -८ 
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मलथ, मंगलप्रस्थ, संनाक, त्रिकूट, ऋषभ, कूटक, कोललफ, सह, देव- 
गिरि, ऋष्पपक, श्रीदोल, वेकट, महेन्द्र, वारिधारा, विन्ध्य, शुक्तिमान्‌, ऋषक्ष- 
गिरि, पारियात्न, द्रोग, चित्रकूट, गोवर्धन, रेवतक, ककुभनील, गोकामुख, इख्तर- 
कील और कामगिरि | 
(श्रीभागवतपु०, पं० स्क०, श्र० १६) 
महेन्द्रों मलयः सह्यः शुक्तिमान्‌ हसपर्वेतः । 
विस्ष्यदच पारियात्रतच सप्तान्न कुलप्वेता: ॥ 
(भग्निपु०, श्र० ११८५) 
महेन्द्री मलयः सहाय: शुक्तिमान्‌ ऋक्षवानपि । 
विन्ध्यय्च पारियात्रश्च सप्तेते कुलपर्वेताः ॥ 
तेषां सहस्नशों विप्नरा पर्वतास्ते समीपतः । 
भ्रधिज्ञाताः सारवन्तो विपुलाश्चित्रसानवः | 
(पदुमपु० , श्रादि खं ०, भ्र० ६) 
महतो मलयः सह्यः शुक्तिमान्‌ ऋक्षपवंतः । 
विन्व्यदच पारियात्रइच सप्तंते कुलपर्वताः ॥ 
(विष्णुपु०, द्वि० अंश, अ्रध्याय ३) 
महुँत्रो भमलयः सहाय: शुफ्तिमानुक्षपर्ततः । 
विस्ष्यक्च पारियात्रतच सप्तंते कुलपर्वताः ॥ 
तेषा सहस्रशइचान्ये पर्वेतास्तु समीपगाः । 
झभिजाताः सर्वगुणाः विपुलाश्चित्रसानवः ॥ 
भनन्‍्दरः पर्वतश्रेष्ठोी घहारो वर्दरस्तथा । 
कोलाहल: ससुरसः संनाको वेद्युतसत्तवा ॥ 
पातन्धमो नाम गिरिस्तथा पाण्ड्रपर्वतः । 
गन्तुप्रस्य: कृष्णगिरिगोंधनो गिरिरेव च॑ ॥ 
पुष्पगिधु ज्जयन्ती च॑ दलों. रवतकस्था | 
अन्य तेभ्यः परिज्ञाताः हस्वाः स्वल्पोपजीविनः ॥॥ 
तेविसिश्रा जनपदा शअ्रा्यम्लेच्छाइच नित्यशः । 
(वायुपु ०, प्र० ख०, झअ० ४५) 
महेन्रों मलयः सह्यः शुक्तिमान्‌ ऋक्षपर्वतः । 
विन्थ्ययच॒ प्रारियात्रतच सप्तात् कुलपवंताः ॥॥ 


(गरुडपु० ५५।२-१ ६) 


पुराणों के फुछ भ्रस्य विषय ३१७ 


सप्तंवास्मिन्‌ सुपर्वाणो विश्वुता: कुलपर्वता: । 
महँद्रो मलयः सह्यः शुफितमानुक्षपर्चतः ॥॥ 
घिन्ष्यश्त पारियात्रश्व सप्तेते कुलपर्वताः ॥ 
(ब्रह्माण्डपु०, १६॥४) 
महक्नो. मलयः सह्यः शुक्तिमानुक्षपवंतः । 
विन्ध्यश्च पारियात्रइच इत्येते फुलपर्वताः ॥॥ 
सन्वरशारदूुरफलासा मभेनाकर्वययुतवारन्धम-- 
पाण्डरतुड गप्रस्थकृष्णगिरिजयन्तें:. वसन्ति । 
(वाराहपु ०, ७४।६) 
महँद्रो [मलयः सह्य: शुक्तिमानुक्षपर्वतः । 
विन्प्यड्च पारियात्रतच सप्तात्न कुलपर्वताः ।॥। 
महुन्द्रपवंततचंव. इच्ाह्वीपो.. ,निगदते । 
पारियात्रस्थ चंवार्वाक्‌ खण्ड कौमारिक स्मृतम्‌ ॥। 
सहस्नमेकमेकेझच सर्वेखण्डान्यमूनि च। 
नदीनां सम्भव चापि संक्षेपाच्छुणु फाल्गुन ॥। 
(स्फन्दपु०, माहेश्वर खं०, चौ० ख०, भ्र०२) 
महा सलयः सह्यः शुक्तिमानुक्षपर्चतः । 
विन्ध्यय्व पारियात्रतच सप्तात्र कुलपर्वेताः ॥। 
तथान्ये शतसाहल्ना भूधरा भध्यवासिनः । 
विस्तारोच्छायिणों र॒म्या विपुला: शुभसानवः ॥। 
फोलाहलइच वैश्राजों मन्दुरों दुद्धराचलः । 
वातधूमो वेद्युततच संवाक: सरसस्तथा ॥। 
तुद्स्‍प्रसल्थोी नागग्रिरिस्तथा गोवद्धंनाचलः । 
उज्जयन्तः पुष्पगिरिः खुरो रैवतकस्तथा ॥। 
ऋष्यमकः संगोमन्तः चित्रक्टः क्ृतस्मर 
श्रीपर्वतः: कोकणकः झातदोःन्यंडपि पर्वंताः ॥। 
तैविभिश्वा जनपदा म्लच्छाइचार्याश्च भागशः । 
ते पीयन्ते सरिच्छेष्ठा या सम्यक्‌ ता निशासय ।। 
(वामनपु०, अ०१३) 
भमहेल्नो भलयः सहाः शुक्तिमानुक्षपर्वंतः । 
विन्ध्यदच पारियात्रइच सप्तात्र कुलपर्वताः ॥ 
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सप्त चास्मिन्‌ू महावर्ष विश्वुताः कुलपवेता: 
महेनद्*ों मलयः सहायः शुक्तिमानृक्ष पर्वतः ॥ 
विन्थ्यक्च पारियात्रदवच इत्येते कुलपव॑ताः । 
तेषां सहस्रवब्चान्ये पर्वतास्तु समीपतः ।॥॥ 
अभिन्नातास्ततदचान्ये.. विधपुलाइिचत्रसानवः । 
प्रन्‍्ये तेभ्यः परिज्ञाता हस्वा हृस्वोपजीबिनः ॥ 
तेबिसिश्ञा जानपदा श्रार्यम्लेच्छाइव स्वतः ॥ 
(मत्स्यपु०, श्र०११४) 
उक्त उद्धरणों में पर्वतो का दो रूपों में उल्लेख है। एक कुलपव॑त और 
दूसरे श्रनेक समीपस्थ अ्रपेक्षाइत छोटे पर्वत। क्रुलपव॑तों में सर्वत्न सात पर्वेतों की 


ही गणना है--- 


१. महेन्द्र, २. मलय, ३-० सह्य, ४. शुक्तिमानू, ५ हेमपर्वत या 
ऋत्षपर्वत, ६. विन्ध्य और ७. पारियात्र । 


केवल “अग्निपुराण' में ऋक्ष के स्थान पर 'हेमपर्वत! का नाम आाया है । 
गरुडपुराण में सहाय का नाम नही मिलता। वहाँ कुलपर्वत छह ही रह जाते हैं। 
इनके प्रनन्तर जिन भ्रन्य पर्वतो के नाम है, उनमे सबसे श्रधिक संख्या श्रीमद्भागवत 
की है। वह इस प्रकार है--- 


१. मगलप्रस्थ, २. मैनाक, ३. त्रिकूट, ४. ऋपभ, ५ कूटक, कोललक, ६. देवगिरि, 
७. ऋष्यमूक, ८. श्रीशैल, ६. वेकट, १० वारिधारा, ११. द्रोण, १२. चित्रकूट, 
१३. ग्रोवर्धन, १४. रेवतक, १५. ककुभतोल, १६ ग्रोकामुख, १७. इन्द्रकील और 
१ृ८. कामगिरि । 
'वामनपुराण' में कुल वीस पर्वेतो का उल्लेख है--- 


१. कोलाहल, २. वैश्राज ३० मन्दुर, ४ दु्धर, ५. वातधूम, ६. वैद्यत ७. सरस, 


८ तुगप्रस्थ, £ उज्जयन्त, १०. पुष्पगिरि, ११. खुर, १२. गोमन्त १३. कृतस्मर 
१४, कोकणक आ्रादि। 


तु ग्रस्थ, सरस, गोवर्धन भ्रादि समान रूप से शभ्रत्य पुराणों में भी मिलते है। 
किन्तु, वामनपुराण में इन पर्॑तो का विशेष रूप से उत्लेख मिलता है । श्रीपर्बत को 
श्रीशल भी कहा है । उज्जयन्त या उज्जयन्ती एक ही है। गृरुवर विद्यावाचस्पति 
मधुसूदनजी भोझा ने इन्द्रविजय ग्रन्थ में पव॑तो का सक्षिप्त विवरण दिया है। तदनसारः 
श्राज जिसको पामीर-प्रदेश कहा जाता है, वही प्राचीन मेरुप्रदेश था। इसी- 
लिए उसे 'प्राडमेर' भी कहते है। इसके आगे सात प्रदेशो को मिलाकर जम्बद्दीप 
कहलाता था। प्राडइमेर से दक्षिण की ओर जो श्रेणी है भौर जिसके पूर्व भाग 
के ऊपरी हिस्से में बड़े-बड़े पर्वत है, उनको तीन श्रेणियों में बाँटा गया है | 


पुराणों के कुछ अन्य वियय ३१६ 


हिमालय 
यह भारतवर्ष के उत्तर में और पूर्व से पद्चिचम से पुवेसम्‌द्र से कौचप्रदेश 
तक और सिन्धुप्रदेश तक फँला हुआ हैं । हिमालय का वर्णन भारतीय पुराणों में बड़े 
ही विस्तार से एवं मनोमोहक छग से किया यया है । यह भारत वडी-वडी नदियों का 
उदगम-त्थान है और ससार झा सर्वोक्ष् तवा मनो रम पर्वत है। इस पर्वत के प्रदेश सृत्द्धि 
के आदिकाल के तवा अन्य प्राचोन घटनाओं के लिए प्रसिद्ध है। भगवती के चरित्न 
में 'हिमवन्तं नगेश्वरम' का पनेक बार उत्ठेय भाता है। सस्क्ृत के अवेक काव्य भौर 
महाकाव्य हिमालय के रोचक श्लौर मोटक वर्णनों से भरे पडे हैं। इसकी प्र सिद्धि- 
प्राप्त सैकड़ों चोटियाँ है, जिनका वर्णन परथझ-पृथक पर्वत के रूप म भी उपलब्ध 
होता है। फैलास हिमालय की ही एक चोटी है, परन्तु उसे एक अलग पर्वत के रूप में 
भी अभिहित किया गया है। इन्द्रबोल पर्वव एर अ्दु न ने तपस्या की थी, वह भी 
झलकनन्दा नदी के तट पर बदरीनाथ के मार्ग मे आनेवाले श्रीनगर नामक स्थान के 
समीप आज भी देखा जासकता है। मार्कइेयपुराण में जिस स्थान पर महिपासुर 
के वध का उल्लेख हुआ है वह केदारनाथ के मार्य में 'मैखण्डा' नाम से आज भी 
मिलता है। इस अ्रपश्रण-ताम में महिप-छण्डन या महिप-वध की स्पष्ट ध्वनि है। 
केदारनाथ-बात्रा के मार्ग से कुछ श्रलग हटकर एक काली नदी प्रवाहित है, जिसके 
तब पर महाकाली आर महासरस्वत्ती के मन्दिर विद्यमान हैँ। उसके दूसरे पार 
जो पर्वत है, उसकी चोटी का नाम 'कालीशिला' है। उस शिला पर शाक्त सम्प्रदाय 
में प्रचलित सभी यन्त्र उत्कीर्ण हें। यह दात प्रसिद्ध है कि इस स्थान' पर भगवती ने 
निशुम्भ का वध किया था। कुछ वर्षो पहले मैने बदरीनाथ और केदारनाथ की 
यात्रा की थी। पुस्तक भी मेरे साथ थी , मैने देखा कि वहाँ सभी स्थान उपलब्ध हो 
रहे है, जिनका वर्णन पुराणों में मिलता है और वहाँ के निवासी उस स्थान से सम्बद्ध 
प्राचीन कथानकों से भी परिचित है। इस प्रकार, यह हिमालय पर्वत भारतीय 
साहित्य का आधार हे । इससे उत्तर की तरफ 'ेमकूट' नाम का पव॑त है भौर उसके 
उत्तर में श्रनेक पर्बतों से आवुत “निषध' नास का पर्वत है। उपयुक्त हेमकूठ 
“इयामसमुद्र'ं से फारस तक भर “चीनसमुद्र' से लालसागर तक विस्तृत है । 


महेन्द्र 
महेन्द्र! पर्वत की पहचान वत्तमान उड़ीसा से प्रारम्भ होनेवाली पर्वंतमाला 
से की जा सकती है। दक्षिण के पर्वंतो को 'मलय पर्वत के नाम से प्राचीन साहित्य 
में व्यवह्ृत किया गया था। यही कारण है कि उन पर्वेतो का पृथक्‌ू-पृथक्‌ नाम लेते 
समय व्यवहार मे उनके आगे महेन्द्र मल्‍लये, नललनमले, अन्नमले, एलामलै श्रादि नामों 
से किया जाता है । इस प्रकार, “महेन्द्र-पर्वत' दक्षिण में स्थित सिद्ध होता है। 
- १, द्रष्टव्य 'मार्केण्डेयपुराण * एक सांस्क्ृतिक अध्ययन पूृ० १४३ | 
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सलय 


कुलपवंतों मे मलय नामक पर्वत का भी उल्लेख है। यह अभी कहा गया है 
कि भारत के दक्षिण के पर्वतो को मलय कहा जाता था, परन्तु मलय नाम का एक 
पृथक्‌ पर्वत भी था, जिसके लिए यह वात प्रसिद्धहै कि वहाँ चन्दन बहुत अधिक मात्ता 
में उपलब्ध होता था। वहाँ का पवन, चन्दन के गन्ध से सू गन्धित रहता था, जिसे 
मलयानिल कहा जाता है। आज भी दक्षिण के मैसूर आदि प्रदेशों में चन्दत अधिक 
माता में पाया जाता है। 
सहँय 


यह पर्वत उत्तर से दक्षिण की ओर फैला है और इसका वही नाम श्राज भी 
चल रहा है। इसके निकटस्थ प्रदेश महाराष्ट्र और कन्‍्नड है। यह पश्चिमी घाटी 
का पर्वत है श्नौर गोवा से गुजरात की सीमा तक फल है । 
दुक्तिसान्‌ 


शुक्तिमान_ पर्वत को वत्तंमान विद्वान्‌ खानदेश और “श्रजन्ता' के समीपस्थ 
मानते हैं। शुक्तिमान_ से निकली हुई नदियों में से 'ऋषिका' एक नदी है। इसकी 
वत्तमान॑ पहचान कुछ कठिन हो गई है। महाभारत में भीम द्वारा किये गये पूर्व- 
दिग्विजय के प्रसंग में इसका उल्लेख मिलता है | राजशेखर ने भी इस पंत की 
अवस्थिति पूर्व में ही मानी है । 


न्ह्क्षा 


पुराणों में इसका नाम कही-कही ऋक्षवान्‌ भी उल्लिखित है। भालू को 
ऋक्ष (रीछ) कहते हैं । इस पर्वेत पर भालू बहुत भ्रधिक थे, इसलिए इसका नाम 


सम्मवत. ऋतक्षपर्वत हो गंया। वाल्मीकिरामायण में भी रीछो का पर्याप्त 
वर्णन है । 

रीछराज जाम्ववन्त ने भगवान्‌ रामचन्द्र की बड़ी सहायता की थी। हो 
सकता है, उसका निवासस्थान ऋक्षपर्वत ही रहाहो। इस कारण उसका नाम 
ऋश्षपवेत हो गया हो । वत्तंमान में यह पव॑त, व्धेलखण्ड से आरम्भ करके सुरगुजा, 
पालामऊ, राँची, सिहभूमि के पश्चिमी हिस्से, यशपुर आदि प्रदेशों तक में फैला है। 
पुराणों के वर्णन से ऐसा ज्ञात होता है कि इसकी पश्चिमी सीमा 'मेकल” नामक 


चोटी है, जहाँ नमंदा, सोन और महानदी का उद्मग-स्थान है। इन सम्पूर्ण पव॑ततीय 
भाग में श्राज भी भालुओ का बाहुलय है । 


ब्न्ष्पि 


विन्ध्य पर्वत हिमालय की भाँति ही प्राचीन साहित्य में प्रसिद्ध है। वत्तमारन 
मिर्जापुर जिले के समीप से यह पर्वेतमाला चलती है । वाणभट्ट की 'कादम्बरी! और 
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'हर्षचरित, में इसका बड़ा ही सजीव वर्णन है। प्राणो में यह वर्णन श्राता है कि 
पहले पवंत भी पक्षियों की भांति उड़ते थे। विन्ध्य के विषय में भी यह कथा है 
कि अपनी ऊंचाई की घाक जमाने के लिए यह झ्राकाश में ऊपर की ओर उठने लगा 
भ्रौर इतना ऊँचा उठा कि सूर्य का मार्ग ही अवछ्द हो गया । उसी समय 
उनी मागे से भगरत्य ऋषि (विन्ष्याचल के गुरु) उसके निकट आये । अपने गृरुदेव 
को भाता हुआ देखकर विम्ध्य ने भक्ति-भाव से उन्हें पृथ्वी पर लेटकर साध्टांग 
प्रणाम किया। भगरस्त्य ऋषि ने उसे यह निर्देश दिया कि में दक्षिण की झर जा रहा हूं, 
जबतक उधर से वापस नही लौदू, तवतक तुम उसी भाँति भूमिष्ठ रहो। आाज- 
तक प्रगस्त्य ऋषि वापस नही लौटे श्रौर उनकी प्रतीक्षा में विन्ष्याचल प्राजतक 
भूमिष्ठ पढ़ा हुमा है। इस कथानक का भ्राशय विस्ध्याचल पर्व॑त की श्रेष्ठता सिद्ध 
करना ही है। अ्गस्त्य का वर्णन आगे किया जायगा, जिससे इस कथानक पर विशेष 


ध्प से प्रकाश पडेगा। 


पारियात्र 
यह पवित्न ब्रह्मवर्त के दक्षिण श्राधुनिक भारत के पश्चिमी भाग में अवस्थित है। 
झौर, इसका उल्लेख भी भारतीय साहित्य में पर्याप्त मात्ना में उपलब्ध होता है। 
कुछ विद्वानों के मतानुसार, विन्ध्याचल का कुछ भाग तथा वत्तमान 'झरावली-पर्व॑त्त' 
का ही प्राचीत नाम पारियात्न था, जिसका उत्तरी भाग पंजाब में और दक्षिणी भाग 
बुन्देलखण्ड होता हुआ नर्मदा के तट तक विस्तृत था। राजस्थान को पहाड़ियाँ भी इसी 
पारियात्न की ूंखला में भ्राती है । इन कुलपवंतो के प्रतिरिकत भागवत तथा अन्य पुराणो 
में कुछ प्रन्य प्वेतो का उल्लेख है । मंगलप्रस्थ, मैनाक, तिकूठ, ऋषभ, कूटक, कोल्लक, 
देवगिरि, ऋष्यमूक, श्रीशेल, वेकट वारिधारा, ऋक्षगिरि, द्रोण, चित्रकूट, गोवर्धन, 
रैवतक, ककुभनील, गोकामुख, इन्द्रकील, कामगिरि, वैश्राज, मन्दुर, दुधधेर (ढुढु र), 
वातधूम, वैद्युत, सरस, कोलाहल, वैद्ार, विपुल, तुगग्रस्थ, चित्नसानु, उज्जयन्त, 
पुष्पगिरि, खुर, कृतस्मर, कौकणक, णार आदि के नाम भ्राये हैं। इसमे प्रवेक नाम एक 
ही पर्वत के भी सम्भावित है। मैनाक का उल्लेख हिमालय के पुत्न-रूप में प्राचीन 
साहित्य में हुआ है। यह इन्द्र के वज्मप्रहार के भय पे समुद्र में जाकर छिप 
गया था, इसीलिए यह समूद्रस्थ पर्वत ही रह गया। समुद्र के भीतर भी पर्वतों 
की स्थिति है। इसका पर्याप्त वर्णन पुराणों में है और इस बात को आधुनिक 
भूगोलवेत्ता भी स्वीकार करते है। त्रिकूट पर्वत वह है, जिसकी तीन चोटियाँ 
विशाल है। श्रीशैल का विवरण भी बौद्ध द्वारा शाक्तवाड/ मय में प्राप्त होता है। 
महाकवि कालिदास ने मेघदूत में भी श्रीपवेत का उल्लेख किया है। बाणभट्ट ने 
श्रपने 'हर्षचरित' में इसके सम्बन्ध मे लिखा है कि इस पर्वत के चारो शोर अग्नि- 
ज्वाल के जैसा प्रकाश फैला रहता था। गोवधेन प्व॑त तो ब्रज में प्र्निद्ध ही है। 
दरदुर की झ्वस्थिति पूर्व और दक्षिण--दोनो दिशाश्रो में मिलती है। द्रोणपदंत दक्षिण 


३३६ पुंराण-परिशीलन 


में प्रसिद्ध है । कोलाहल “गया के पास प्रसिद्ध ही है, जिसके ऊपर ही गया नगर की 
झवस्थिति है। चित्रकूट दण्डकारण्य के पास है। वेहार भौर विपुल की अवस्थिति 
'राजगीर' में मानी जाती है । रैवतक द्वारका के समीप है । इन्द्रकील भर कामग्रिरि 


हिमालय की ही चोटियाँ है। इस तरह, पुराणोक्त पव्व॑तों का श्रति सक्षिप्त विवरण 
प्रस्तुत किया गया। 


नदियाँ 

पुराणों में पर्वतो के पश्चात्‌ नदियों के भौगोलिक विवरण का प्रमुख स्थान है । 
नदियाँ ही देश की समृद्धि को बढाती हैं। नदियों की स्थिति से हमारे देश 
को जो लाभ है, उनसे तो सभी परिचित है । श्रतः, हमारा साहित्य पर्वतो को 
पिता भर नदियो को माता कहकर सम्बोधित करता है। पुराणी में वणित नदियों 
के विवरणों से यह स्पष्ट हो 'जाता है कि पुराण-निर्माताशो की दृष्टि उन वर्णनों में 
कितनी यथार्थ श्रोर विस्तृत थी। न केवल नदियों के नामो की गणना-मात्र इनमे 
की गई है, भ्रपितु उनका उद्गम-स्थान कहाँ है, वह नदी किस प्रदेश में बहती है, 
उसकी सहायिका नदियों का सभम में स्थान कहाँ है, उसका सागर में विलयन कहाँ 
होता है और उसके तटो पर कौन-कौन तीर्थ श्रोर नगर अ्रवस्थित हैँ इत्यादि विषयो 
के सकेत भी पुराणों में प्राप्त होते है । पुराणो के नदी-विषयक ये विवरण कितने 
यथार्थ हैं, इसका उल्लेख नील नदी के उद्गम के भ्रन्वेपण के सम्बन्ध में हमने पहले 
प्रस्तुत किया है । 


पुराणों में नदियों के वर्णन की विशेषताएँ 

भ्रन्‍्य देशों तथा श्रन्य भाषाओ्रो के पर्वत भौर नदी-विवरणो को देखने के 
पश्चात्‌ भारतीय साहित्य के विवरणो की विशेषताएँ स्पष्ट प्रतीत हो जाती है । इन 
विवरणो में भोगोलिकता के साथ ही आधिदेविकता भर श्राध्यात्मिकतता भी 
सम्मिलित है, जो भारतवर्ष की भ्रनिवार्य विशेषता कही जायगी। हमारे लिए 
अन्य देशवासियों की भाँति नदी, पर्वत श्रादि का केवल भौतिक महत्त्व ही नही है, 
अपितु उनके प्रभाव हमारे श्राध्यात्मिक भौर आधिदेविक जगत्‌ पर भी पड़ता है। 
जिस प्रकार भौतिक प्रभावो के विवरण भूगोल की नपी-तुली भाषा में होते है, उसी 
प्रकार आधिदेविक और आध्यात्मिक विवरणो की भाषा भर भाव के प्रभाव कुछ 
भिन्न प्रकार के होते हे । उदाहरण के लिए, हम पर्वेतो के पौराणिक विवरणो को छे 
सकते है। पर्वंतो के भोगोलिक विवरण सक्षेप में दिये जा चुके हु, परन्तु पुराणों में 
पर्वेतो के आधिदेविक और आध्यात्मिक प्रभावों का भी विस्तृत विवरण अनेक उपाख्यानो 
के रूप में प्राप्त होता है। हिमालय देवतात्मा' है। उसका रहन-सहन नगाधि- 
राज का जैसा है। उसने मनृष्यो की तरह विवाह भी किया था और उसकी पत्नी का 
ताम मेतरा' था। उसके “ 


मेनाक” नामक पुत्र और 'पावेती” नामक पुत्री भी थी | 
भगवान्‌ शंकर-जसा जामाता भी उसे प्राप्त था आदि । 
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गंगा, यमुना, सरस्वती, नर्मदा, सरयू, कावेरी भादि नदियों के इसी प्रकार के 
प्रभावों का वर्णन पुराणों तथा काव्यों आदि में प्राप्त होते हैं। पुराणों के भ्नुसार, 
ये नदियाँ सकल चराचर विश्व की माता हे-विश्वस्थ मात्र: सर्वा;। नदियों के 
सम्बन्ध में पुराणों का कोई भी विवरण कल्पित नही हे, भ्रपितु यथार्थता और वैज्ञानिकता 
से परिपुष्ठ है। गंगा के एतद्विषयक महत्त्व पर हमने अन्यत्न प्रकाश डाला है। यहाँ 
हमें नदियों के भौगोलिक विवरणों को ही उपस्थित करना है, जो पुराणों में प्राप्त है 
इन विवरणों में भी तदियों के नामों का परिगणन किया गया है। परन्तु, भ्रनेक 
प्रसगों में इनके विषय में विशेष श्राख्यानिक भौर भौगोलिक विवरण भी मिलते है। 
कई नदियों का विवरण वैंदिक मन्त्रों में भी श्राता है। वेदमन्त्रों के साथ पुराणों के 
विवरणों का पूर्ण साम्य है। किन्तु, 'पदुमपुराण' और “विष्णुपुराण” में कुछ अ्रधिक 
नदियों का उल्लेख है ।' श्रीमद्भागवतपुराण (पंचम स्कन्ध, प्रध्याय १६) में 
निम्नलिखित नदियों के विवरण इस प्रकार हँ--- 
चन्द्रवसा, ताञ्पर्णी, श्रवटोदा, कृतमाला, वेहायसी, कावेरी, वेणी, पयस्विनी, 
शर्करावती, तुगभद्रा, कृष्णा, वेण्या, भीमरथी, गोवावरी, निविन्ध्या, पयोष्णी, 
तापी, रवा, सुरसा, नर्मदा, त््॒मप्वती, सिन्धुरन्ध, शोण, वेदस्मृति, ऋषिकुल्‍या, तिसामा, 
कौशिकी, मन्दाकिनी, यमुना, सरस्वती, दूषदूवती, ग्रोमती, सरय्‌, रोधस्वती, 
सप्तवती, सुषोमा, दातदु, चन्द्रभागा, भरुद॒बुघा, वि स्‍्ता, अ्रसिक्‍नो, विदवा । 
पुनः 'पद्मपुराण' कीन:देयाँ इस प्रकार है, जिनका आधार बहुत कुछ 'महा- 
भारत' में वर्णित नदियाँ ज्ञात होती हू: 
नदीं पिबन्ति विपुला 'उभां सिन्धु सरस्वतीम । 
ग़ोदावरीं नर्मंद व बहुदां व महानदीम्‌ ॥ 
शतत्र चन्द्रभागां च॑ यमुनाँं च भहानदीम्‌ । 
दृषद्वती विपाशां च विपाशां स्वच्छुवालुकाम ॥ 


१. शतद्व,चन्द्रभागाथा हिमवत्पादनियंता । 
बेदस्मृतिमुलायाशव॒ परियात्रोऱवा. मुने ॥ 
नमेदा सुर्साधाश्व नथो बविन्ध्याद्रिनिगताः ! 
तापी पयोणष्णी निर्बिन्ध्या प्रसुखा ऋक्षसम्भवाः ॥ 
गोदावरी भीमरथी कृष्णवेण्यादिकास्तथा | 
सह्मपादोदभवा नयः स्मृताः पापसयापहाः ॥| 
कृतमाला ताम्रपणी अमुखा मलयोछ्ूवाः । 
त्रिसामा चर्षिकुल्याथा महेन्द्रप्भवाः स्मृताः |! 
ऋषिकुल्या कुमारादाः शुक्तिमत्‌ पादसंम्भवाः | 
आसां नद्य छपानयः सन्त्यन्याश्व संहत्षशः ! 

-+वि० पु०, द्वि० अं०, अ० ३ | 
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नदी' वेन्रवती चेव कृष्णा वेणीं व निम्तगाम्‌ । 
इरावती चितस्तां च्॒ पयोष्णी देविकामपि ॥ 
ब्रेवरस्मुत वेदशिरां नदियां सिन्धुलाकृतिम्‌ । 
करीषिणी चिन्नवहां तिसेनां चेव निम्नगाम्‌ ।। 
गोसती घूतपापां व चन्दनां च महानदीम्‌ । 
कौशिकोीं त्रिविवां हवथां नाचितां रोहतालणीमू ॥॥ 
रहस्यां शतकुम्भा च॑ सरयू' व हिजोत्तमाः । 
पर्मण्वती' वेत्रतती हस्तिसोमां दिशं तथा ॥। 
धरावती पयोणष्णी च॑ भीमां भीमरथीमपि । 
नीवारां भहितां चापि सुप्रयोगां तथा नदीम्‌ ॥। 
पवित्रां ष्णलां सिन्धु चाजिनी' पुरुमालिनीम्‌ । 
पुर्वाभिरामां घीरां व भीमां मालवती तथा ॥। 
पलाहिनी पापहरां भहंनद्रापाटलावतीमू । 
करीषिणीमसिक्नी च कुशवीरां महानदीम्‌ ॥ 
भरुत्वां प्रवरां मेनां होरां घृतततों तथा । 
अनाकतीमनुष्णी च सेव्यां कापी च सत्तम' ॥। 
सदावीरपसधुष्ण्यां च कुृशचीरां महानदीम्‌ । 
रथचित्रां ज्योतिर थां विदवासित्रां कपिञ्जलाम्‌ ॥ 
उपेन्धा॑ बहूुलां “ चेव कुवीरामम्व॒वाहिनीम्‌ । 
वंनन्दीपिज्जलां वेणां तुडणवेगां महानदीम्‌ ॥॥ 
विदिशा कृष्णवेगां च ताञ्नां च फपिलामपि । 
घेनु सकामां बेदस्वां हवि.स्नावां महापथाम्‌ ॥| 
शिप्रां च पिच्छलां चेव भारहाजीं च निम्नगाम्‌ । 
कोणिकी निस्‍्तगां शोणां बहुदामथ चल्रभाम्‌ ॥ 
दुर्गमन्त.शिलां चेव ब्रहममेध्यां दृषद्वतीम । 
परोक्षामणथ रोहीं च तथा जसम्बूनदीमपि ॥| 
युनासां तपसां दासों सामान्यां वरुणामसीम्‌ । 
नीला धृतिकरीं चेव पर्णाएं च भहानदीम्‌ ॥। 
मानवीं वृषभां भाषां न्रहममंध्यां दृषद्वतीम्‌ । 
एताइचान्याइच बहुचो महानदों द्विजबंसा ।॥॥ 
सदा निरामयां कृष्णां मन्दर्गां सन्‍दगासिनींम्‌ । 
न्नाह्॑णीं चु महागोरों) दुर्गामपि च सत्तमा' ॥ 


पुराणों के कुछ प्रन्य विषय ३२४ 


चित्रोत्पलां चित्रर॒थां मज्जुलां रोहिणीन्तथा । 
भनन्‍्दाकिनीं वंतरणीं कोकां चापि महानदीम्‌ ।। 


शुक्तिसतीमनझ गां च तथेव वृषसात्वयास्‌ । 
लोहित्यां फरतोयां न तथंव वृषकात्वयाम्‌ ॥ 
कुमारीमृषिकुल्यां न मारिषां च सरस्वतीम्‌ । 
मन्दाफिनीं सुपुण्यां व सर्वंगछगांच सत्तमाः ।। 
विदवस्प सातर: सर्वा: सर्वाइचेच महाफला: । 
तथा नथ्वः स्वप्रकाशाः शतशोंइथ सहस्नद्वः ॥| 
इत्येता सरितो विमप्रा समास्याता यथास्मृति । 
(पदुमपु०, झादि खं०, अ० ६) 
पुराणों मे विवृत चदियों के उद्धरणों में 'वायुपुराण” की सूची अ्रधिक बडी 
और महत्त्वपु्णं है। यहाँ उसी के अ्रनुसार कुछ नदियों का सक्षिप्त विवरण 
प्रस्तुत किया जा रहा है। ध 
गंगा 
गंगा नदी भारत की सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण नदी है। इसका महत्त्व 
भौगोलिक, भाध्यात्मिक श्लौर भ्रधिदेधिक दृष्टि से भ्रत्यन्त' महत्त्वपूर्ण है। अपने 
झाध्यात्मिक महत्त्व के श्राघार पर यह 'मकरवाहिनी” रूप से उपास्या होती है तथा 
ग्रधिदेव में इसे. प्राकाशगंगा के रूप में प्रतिष्ठित समझा जाता है। अभ्रधिभूत में 
तो इसकी भनेक सज्ञाएँ हैं, जो इसके भ्रन्यातिशायी महत्त्व का ख्यापन करती हे। 
गगा के इस महत्त्व के कारण अन्य नदियों को महत्त्वपूर्ण बतलाने के लिए उन्हें भी 
कई बार गंगा कहं|दिया गया है। एक और भी बात गगा के विषय में ध्यान 
रखने योग्य है कि हरिद्वार-प्रदेश मे आने के पूर्व गया मे हिमालय से बहनेवाली अनेक 
नदियों का सगम होता है। इस तरह की दो नदियों का संगम जहाँ-जहाँ होता है, 
उन सबकी वहाँ प्रलग-भलग प्रयाग संज्ञा है। श्रीबदरीनाथ-यात्ता के मार्ग में यद्यपि 
'पचप्रयाग' का नाम भाता है, तथापि झ्ाजकल तो षदृप्रयाग, (देवप्रयाग, रुद्रप्रयाग, 
कर्णप्रयाग, नन्‍्दप्रयाग, गरुडप्रयाग और पातालप्रयाग) की यात्रा होती है। इन प्रयागो 
पर मिलनेवाली नदियों में श्रकलनन्दा नदी प्रधान है। उसी में अन्य पाँच गंगाएँ 
मिलती है। उन पाँचो गंगा नदियों के पृथक्‌ नाम हँे--भागीरथी, मन्दाकिनी, 
कर्णंगंगा, नन्दगगा और गरुडगगा । इसके अ्रतिरिक्त एक 'विष्णुप्रयाग' भी है, जहाँ 
“(विष्णुगंगा' का अलकनन्‍्दा से सगम होता है। एक '"केशवप्रयाग' भी है, जो तीर्थराज 
माना जाता है। श्रन्यत्ञ दो ही नदियों का सगम होता है; परन्तु यहाँ गगा और 
यमुना की जलधाराशों में भूमि के स्तरों मे बहनेवाली सरस्वती की धारा भी श्रार्कर 
मिल जाती है। दो भ्रवाहशीला नदियों के सममस्थल मे भ्रत्यधिक पवित्नता और शान्ति 
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रहने के कारण यह भूमि यज्ञ करने के लिए वहुत उपयुक्त समझी भई थी, इसीलिए 
उनकी संज्ञा प्रयाग हो गई। यज्ञन्यागद्दि के लिए प्रकृष्ठ स्थान को 'प्रयाग” कहा 
जाता है । 


गुरुवर विद्यावाचस्पतिजी ने अपने जगद्गुरुवंभव नामक संस्क्षत-प्रन्थ में यह 
दिखाया है कि श्राकाश से गगा का अवतरण पामीर पर्वत-अ्रदेश में हुआ था, जिसकी 
प्राचीन सज्ञा 'प्राडमेर' थी। 'वाराहपुराण' के श्राधार पर उन्होने दिखाया है कि 
पामीर-प्रदेश से चार गंगा की धाराएँ निकलती है। थे चारो धाराएँ चार दिशाओं 
की ओर प्रवाहित हो जाती है । पूर्ववाहिनी नदी का नाम 'सीता? है। उत्तरवाहिनी 
भद्रा' नदी है। पश्चिम की श्रोर “यक्ष्‌' नदी प्रवाहित होती है तथा दक्षिण की ओर 
झलकनन्दा नदी प्रवाहित होती है। उक्त चारो नवियो की 'गंगा' सजा सामान्य है। 
पूर्ववाहिनी सीता नदी के तीन स्रोत हो जाते है, जो पूर्व समुद्र मे पृथक्‌-पृथक्‌ गिरते है । 
उत्तरवाहिनी मद्रा' का ही नाम मद्रसोमा' है, जो उत्तर समुद्र में मिलती है। 
'यक्षु' को ही पुराणों में 'चक्षु' कहा गया है । इसी को जम्बूनदी भी कहा गया है। 
यह “कैस्पियन' समृद्र में गिरती है। 'अलकननदा' भारतवर्प में बहती हुई दक्षिण 
समूद्र में मिलती है। प्राय सभी पुराणो, महाभारत तथा वाल्मीकीय रामायण में 
ग़गा की अमित महिमा गाई गई है और प्राचीन भारत के अ्रनेक आख्यानों का 
आधार गगा है। 


सिन्धु 


यह नदी वेदमन्तों में भी बहुत विख्यात है। ऋग्वेद के एक मन्त्र में यह 
विवरण आता है कि नदियाँ सात-सात की तीन श्रेणियाँ वनाकर बहती है। 'भ्रार्यावत्त' 
में ये नदियाँ सिन्धु नदी के पूर्व में सात, पश्चिम में सात और उत्तर में सात, इस प्रकार 
बहती थी। इन सभी नदियों के बल से भी भ्रतिशय वेग रखनेवाला 'सिन्धु” नाम का 


महानद' है। त्रि सप्त सस्त्रा नद्य (१०६४८) आदि अन्य वाक्यो मे भी इन इक्‍्कीस 
नदियों का उल्लेख मिलता है । 


॥॒ शद के “नदीसूकत' में “सिन्धु” नदी का प्रश्ावपूर्ण वर्णन है । दूसरी ऋचा का 
श्र है---“है सिन्धो, तुम्हारे जाने के लिए वरुण देव ने श्रत्यन्त विस्तृत मार्ग बनाया है; 
एम क अ्न्नोत्यादन को लक्ष्य करके वह रहें हो। भमि के ऊपर के मार्ग से 

यमार्ग से) जाते हो । इतने ऊँचे मार्ग से जाते तुमको सभी प्राणी 
रूप से देखते हैं ।”* कक 2 
“वरुण जल के देवता हैं । 


सिन्धु का उद्भव परव्वेतो से ही हुआ है । शतद्भु 
शौर सिन्धु के तत पर तथा उससे दक्षिण मे वर्फलि प्रदेश के अभाव से और ताप 
5 “प्रतेरदइदुणों यप्दे पथ' पिन्यो यद्धाजामम्य द्रवस्वम्‌। भम्या अधि 
सामुना यदृपामम जगवामिग्ज्यस ।” (१०७५॥२) 5५०७ 
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के भ्रधिक होने से घान्‍्य की उत्पत्ति प्रचुर मात्रा में होती थी ।” इस सूकत की तीसरी 
ऋचा में सिन्धु नदी के शब्दायमान होने का वर्णन है । 

“सिन्धु की भूमि से ऊपर विद्यमान शब्द श्राकाश में जाता है। यह सिन्धु 
झपने अपार वेग को वेगवती तरंगों से ऊपर उठाता है। भ्रन्तरिक्ष-स्थित बादलों से 
जैसे वृष्टियाँ गिरती है, वैसे ही इससे शब्द प्रादुभुत होते है। सिन्धु इन शब्दों को 
बड़े जोरों से उत्पन्त करता है ।” 

नदियाँ जहाँ पव॑त-प्रदेश से नीचे की ओर बहती है, वहाँ उनका शब्द बड़ा 
दुद्धंष होता है। इसका भ्रनुभव अभ्रधिक दूर नही, हरिद्वार या ऋषीकेश में ही हो 
जाता है। नदियो के निनाद का वर्णन करना बाद में कवियों का सम्प्रदाय हो गया था । 
कवि-मण्डल में जहाँ विभिन्‍न पशु-पक्षी, आभूषण आदि के शब्दों के पृथक्‌ू-पृथक्‌ नाम 
दिये गये है, वहाँ नदियों के शब्द को भी 'कलकल' सज्ञा दी गई है। ऋग्वेद का अवलोकन 
करन से स्पष्ठ हो जाता है कि वर्णन की यह पद्धति वैदिक छन्दो में भी विद्यमान है । 


सौथी ऋचा में सिन्धु नदी का इककीस नदियो के पुत्र और राजा के रूप में चित्रण 
किया गया है। उसका श्र्थ है--“हे सिन्धो ! जिस प्रकार माताएँ' पुत्र को द्रध पिलाती है, 
उसी प्रकार ये नदियाँ दूध पिलाने के लिए तुम्हारे पास श्राती है। जिस प्रकार दुध 
पिलाती हुईं गौएँ शब्द करती है, उसी प्रकार ये नदियाँ भी तुमको जल से पूर्ण करती हुई 
शब्द करती है। साथ ही, युद्ध में प्रवृत्त होनेवाले राजा के समान सेना की तरह तुम इन 
नदियों का निवेश करते हो । क्योकि, तुम ही इन नदियो के भ्रग्नगामी और सबसे अ्रधिक 
प्रभावशाली हो ।”* इस सुक्‍त की पाँचवी ऋचा है---- 


इस मे गढगे यमुने सरस्वति शुतुद्रि स्तोम॑ सचता परुष्ण्या। 
झसिक्सया सरुदृधे वितस्तयाजीकीये ऋणोह्या सुषोसया।। 
(ऋ०, १०७५५) 
इस मन्त्त में गगा, यमुना, सरस्वती, शुतुद्रि, मरुदृधा, भ्रार्जकीया और सुषोमा--- 
इन सात नदियो का उल्लेख है । इस मन्त्र की परुष्णी ऐरावती है तथा असिक्‍ती 
चन्द्रभागा और वितस्ता झेलम है । इन तीनों को मिलाकर मालवदेश में दक्षिणापम्रि- 
मुख बहनेवाली “मरुद्धा' बनती है। ये नदियाँ जिस प्रदेश मे बहती हे, वह 
'सप्तसिन्धु” कहलाता है। सप्तसिन्धु का सिन्धु शब्द सिन्धु नंदीका वाचक नहीं, 
अपितु नदी-सामान्य का वाचक है। 
“६. “देविस्वनो यतते भूम्योपर्ेनन्त शुष्मसुदियर्ति भानुना अभ्ादिव दिवप्रस्तनयन्ति चृष्टयः 
सिन्धुयेदेति तृपषमो न रोस्वत्‌_ ॥” (१०७४॥३) 
२० “अभित्वा सिन्‍्दो शिशुमिन्न मातरो 
वाशा अधेन्ति पयसेव घेनवः । 
राजेव युध्वा नयसि त्वमित्‌ सिचौ 
यदा सामय॑ अवृतामिनक्षसि । (१०७५।४ ) 


जिस प्रकार इस ऋचा की सात नवियाँ सिन्धु के इस पार 'सप्तसिन्धु-प्रदेश' 
बनाती है, उसी प्रकार सिन्धु के उत्तर पार में स्थित सात नदियों से उस पार का 
'प्तसिन्धु-प्रदेश' बनाता है । उन सात नदियों का नामोल्छेख इस सूक्त की छठी 
ऋता में इस प्रकार है- 
त्रिष्दासया प्रथर्म यातवे सजूः 
सुसर्त्वा रसया चवेत्या त्या। 
त्व॑ सिन्धचो फुभया गोमतों क्रमु 
मेहन्ततवा सरथ याभिरीयसे ॥ (१०॥७५।६) 
इस मन्त्र में १. त्िष्टामा, २ सुसत्तू ३ रसा, ४. श्वेती, ५ कुभा, 
६ गोमती और ७ क्रमु इन सात नदियों का नामोल्लेख है। ये नदियाँ उसी पूर्वोक्‍्त 
सिन्धु नदी के पश्चिम में श्ौर पूर्व-दक्षिण में वहती हुई आ्राज दूसरे नामों से व्यवहार 
में आती हैँ। 'चित्नल' देश के नीचे बहनेवाली 'पचकोर-प्रदेश' में स्थित तीन श्रवयवों- 
वाली (तीन धाराशों मे बहनेवाली) नदी ही मन्त्र मे 'त्रिष्ठाभा' हो सकती है। 'सुसत्तु 
शसुवास्तु' का ही नाम प्रतीत होता है, जिसे श्राजकल 'स्वात' कहा जाता है । 'रसा' का ' 
उल्लेख हम पहले कर ही चुके हैं। यह दूसरी 'रसा” है, जो सिन्धु नदी से सम्बद्ध है। 
पवेती' वत्तेमान 'डेरा इस्माइल खाँप्रदेश के तल में बहनेवाली 'अजू नी' हो सकती है । 
कुभा, काबुल नदी का नाम है। क्रमू वर्ण प्रदेश में बहनेवाली कुरम' है। 
गोमती को आजकल 'भोमल' कहा जाता है । ये सातो नदियाँ साक्षात्‌ या परम्परा से 
सिन्धु नदी से सम्बद्ध अवश्य है। इनकी वत्तमान स्थिति का जो हमने सकेत किया है, 
उसे उसी रूप में “श्रीसत्यक्नतसामश्रमी' ने अपने ऐतरेयालोचन में माना है। 
इस नदीसूकत की सप्तम और अभ्रष्टम ऋचाशो में भी सात नदियों का 
उल्लेख है । ये सात नदियाँ है--१ ऋजीती, २. एनी, ३ ऊर्णावती, ४ हिरण्मयी, 
५. वाजिनीवत्ती, ६ सीलमावती और ७. चित्ता |" इनमें 'ऊर्णावती' सम्भव है, कैलास 
के निम्नभाग में स्थित 'ऊर्णाप्रदेश में बहती हो। हिरिण्मयी, वाजिनीवती और 
सीलभावती विलकूल उत्तर दिशा मे बहनेवाली नदियाँ होती हे। 'चित्ना? भी चित्नल- 
प्रदेश से आकर 'कुभा' (काबुल नदी) में मिल्र जाती है। “'ऋजीती' उसी के समीप 
बहनेवाली प्रतीत होती है। 
१. “अऋजीत्येनी रुशती  भहित्वा 
परिजियासि भरते रजासि 
अदब्धा सिंन्धुरपसामपस्त-- 
मात्वा न चित्रा बपुपीव दर्शाता । 
स्वश्वा सिन्यु घुस्था सुवासा, 
हिरपमयी  छुकुता वाजिनीवती 
उ्थोवती थुवति- सीलमाव 
व्युताधिवस्ते छुमगा मधु बृधम्‌ ।” (१०७४७) 


(8 
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इन ऋचाओं मे सिन्धू का बडा भ्रोकर्षक वर्णन है। नवम ऋचा में भी उसी 
का चित्रण है। पूर्व और उत्तर सप्तनद प्रदेश को विभांजित करंनेवाला, हिमालय 
के मध्य से उद्भूत होनेवालां, पंश्चिमवाही, प्राचीन श्रार्यावत्त को दो भागों में विभकत 
करनेवाला, अतिप्रबल सीमादण्ड के समान यह सिन्धु नाम का महानद आज भी 
विद्यमान है । श्रव्मन्वती ' रीयते संरभध्वमं (१०५३८) । इस मन्त्र में 'अश्मन्वती 
नदी का उल्लेख हैं। यह “धर्घरा? श्रे पश्चिम, शतद्रु से बहुत पूर्व (विनशन- 
प्रदेश! में है। 

ऋग्वेद (१।१०४।१,२,३) मे वणित 'शिफा' नाम की नदी तो निषधदेश में 
सम्भव है।" आाठवे मण्डल (६६।१३।१९४,१४) में अ्रंशुमती” नदी का उल्लेख है । 
सीता” नाम की पर्वतीय नदी का भी कहीं-कहीं उल्लेख है । इस वर्णन से सिन्धु 
को आरयावित्त के मध्य भाग मे और मेरुदण्ड मानने पर प्राचीन भारत का भप्त्यन्त' 
विस्तार भी ज्ञात होता है। श्राज यह अन्वेषण का महत्त्वपूर्ण विषय बन गया है। '" 


सरस्वती ा 


सरस्वती नदी भी वैदिक वाडः मय में सुप्रसिद्ध है। द्रो सरस्वतियों के नाम 
पुराणों मे मिलते है--'प्राची सरस्वती' और “प्रतीच्री सरस्वती” । भ्रनेक वैदिक ऋचाशों 
में भी सरस्वती का वर्णन मिलता है। कहद्दी-कही सरस्वती का नाम नदियों के 
विशेषण के रूप में भी झ्राता है, जिस तरह हमने गंगा के विषय में कहा है । सरस्वती 
का भी आध्यात्मिक, भ्राधिदेविक और झाधिभौतिक महत्त्व है। वर्तमान समय में यह 
बात प्रसिद्ध है कि कुरुक्षेत्र मे सरस्वती की धारा दिखाई देती है। उस क्षेत्र के बाद 
सरस्वती जब श्रागे बढ़ती हे, तब वह भूमि के निचले स्तरों में बहती है श्रौर फिर 
प्रयाग में गंगा, यमना के संगम में प्रकय होकर उन्ही के जल मे विलीन हो जाती है । 
यह प्राची सरस्वती की धारा की बात है। स्कन्दपुराण के प्रभास खण्ड के ३४वें 
भ्रध्याय में प्राची सरस्वती का विवरण प्राप्त होता है। 

प्रतीची सरस्वती3 का विशद वर्णन 'स्कन्दपुराण' के प्रभासखण्ड के तीन 
भ्रध्यायो (३१,३२ भौर ३३) में मिलताहै। विशेष रूप से ३३वे श्रध्याय में प्रतीची 


१. “झअवत्मना भरते केववेदा, अवत्मना भरते फेनमुद्वहना क्षीरेय स्माटः कुयवस्य योषे हते 
ते स्थाता प्रवणे शिफायाः | ? 
२: ''द्रप्समवरश्य॑ विशुषे चरन्तमुपहरे नद्यो अंशुमत्याः | अथ द्वप्सो अशुमत्या उपस्ये । 
अवृद्ग॒प्पो अंशुमतीमतिष्ठत 
१ “शततः सरस्वतीम्माह देवदेवों जनादनः | 
स्वमेव न्रज कल्यायि प्रतीच्यां लवणोदधी ॥*? 
--स्कन्दपुराण, प्रभा० खगूड़, अध्या० ३११, श्लो० & | 


३३० पुराण-परिशीलन 


सरस्वती के प्रवाह-मार्ग, उसके तटों के तीर्थों तथा उसके लुप्त" एवं प्रकट होने के 
स्थानों का विवरण भौगोलिक श्रनुसन्धान का आश्चर्यंमय विषय है। वहाँ भप्रतीची 
सरस्वती को 'पञ्चस्रोत्सा' कहा गया है । इन पाँचो ज्लोतों के नाम हरिणी, वज्जिणी, 
न्‍्यंकुड, कपिला और सरस्वती है।* इससे स्पष्ट है कि इन पाँच स्रोतों से प्रतीची 
सरस्वती का निर्माण हुआ है और यह प्रतीची दिशा के लवणीदधि में सगम करती है । 
यह जहाँ वडवानल से युक्‍त होकर सागर-संगम करती है, उससे पश्चिम-उत्तर कोण 
में 'सोमेश' वामक तीर्थ है।3 सरस्वती के उद्यम-स्थान का श्रत्यन्त मनोरम वर्णन 
'हाभारत' में मिलता है ।४ 


यमुना 


यह भारत की सुप्रसिद्ध नदी है। यमृनोत्रो इसका उद्गम-स्थान है। 
यम्‌नोत्नी हिंमालय-अर्‌ खला के 'कलिन्द' नामक पर्वत-प्रदेश मे स्थित है। कलिन्द 
की ऊँचाई २०,७३१ फुट है | यमृना प्रयाग में गया से मिलती है और कलिन्द- 
पर्वेत से उत्पत्त होने के कारण इसका एक नाम कालिन्दी भी हैं) भराधुनिक समय 
में अम्बाला, कर्ताल, मुजफ्फरनगर, सहारनपुर, दिल्‍ली, भागरा, मथुरा आदि प्रसिद्ध 
नगर इसी के तठ पर बसे हुए है। यमुना सूर्य की पृत्ती मानी गई है। इसका तात्पये है 
कि इसके जल में सूर्य की रक्मियो के सारै मुण प्राप्त है। यमुना के जल तथा उसमें 
स्नान का महत्त्व 'पदुमपुराण के स्वर्गंद्वण्ड के २९वें भ्रध्याय मे बड़े ही विशद ढंग से 
वर्णित है। उसके कुछ उद्धरण इस प्रकार हैं-- 

यमुनायां विशेषेण स्वानदानेन सत्तस 

शरायुरारोग्यसस्पत्तो रूपयोवनतागुणे ॥४॥॥ 

पातक नदयते तत्न स्नानात्युण्यं विचर्द्धते । 

यथाब्घों सूखमायान्ति रत्तानि विधिधानि जे ॥१०॥। 

तब्र मज्जनमाजेण यथा प्रीणाति केदवः । 

न सम॑ विद्यते किड्च्चित्‌ तेज: सौरेण तेजसा ॥१७॥ 

नाशके सर्वेपापनां यदि स्वास्थन्ति वारिणि । 

पावका इच दीप्यन्ते बामुवायां नरोत्तमाः ॥३७ा। 





लकी 
] 


पातालतलप्ष॑स्था त्व॑नय॑ वि महोदवी |-- तत्नौच, इलो० २२ | 
हरिणी वज़िनी न्यूड” कपिला च सरस्वती | 

पानावगाइनान्नू यां पन्‍्चस्रोदा सरस्वती ॥ --तत्रेव, श्लो० ५१ | 
३. सोमेशादक्षियाग्लेय्या अत सागरस्य संमीपतः ! 

संस्थिता तु दे बडबावलभमारिणी ।) 


--तत्रैव, अध्या० ३२, श्लोक ३२ ॥ 
४ महाभारत, वनपत्ने, अध्या० ८४ । 
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फिर, यमुना का विवरण ऋग्वेद (१०।७५), अथवंवेद (४॥६।१०) और 
शतपथब्राह्मण (१॥३।५,११) के श्रतिरिकत भन्य पुराणों में भी उपलब्ध है। किन्तु, 
जैसा मनोहारी वर्णन और भ्राख्यान श्रीमद्भागवतपुराण मे इसका मिलता है, 
वह अन्यत्न दुर्लभ है। जयदेव ने भी अपने गीतगोविन्द नामक गीति-काव्य से 
यमुना के तटों तथा उसपर स्थित केलि-कुजों का बड़ा ही सरस वर्णन किया है। 

अन्य नदियाँ 

इसके अतिरिक्त, पुराणों की अन्य नदियों के नाम नीचे दिये जाते है। इनमे 

से कुछ नदियाँ तो प्रसिद्ध हे भौर अन्य नदियों की पहचान मे भ्रनेक प्रकार के सन्देह 


दिखाई देते हे । 

( वायुपुराण की नदियाँ ) 
4१, सरयू २४ शोण 
२. इरावती २४५. नर्मदा 
३. देविका २६. भनन्‍्दाकिनी 
४, कुहू २७. दशार्णा 
४ गोमती २८. चित्रकूटा 
६.  घूतपापा २९.  तमसा 
७. बाहुदा ३०... पिप्पला 
८४. दुषदुवती ३१, श्रोणी 
६.  कौशिको ३२. करतोया 
१०. गण्डकी ३३.  पिशाचिका 
११. इलक्षुलोहित ३४. नीलोत्पला 
१२: वेदस्मृति ३४५. विपाशा 
१३. वेदवंती ३६ जम्बुफला 
१४. व॒ुत्रघ्नी ३७ वालुवाहिनी 
१५. वर्णाशा ३८. सितेरजा 
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इस तरह, पुराणों में वणित नदियों का जो विवरण यहाँ दिया गया है, वह 
दिग्दर्शन-मात्र है । स्कन्दपुराण ने तो 'रेवा' नदी के नाम पर अपने एक भाग का 
नाम ही रेवास्वण्ड' रख दिया । उसमें” 'नमंदा नदी के प्रवाह उद्गम-मार्ग तथा उसके 
स्थान का जैसा अ्राधिदेविक, आध्यात्मिक और आाधिभौतिक वर्णन प्राप्त है, बह 
ग्राइनयंकर है। पुराणों की नदियों पर हिल्दी-साहित्य में शोध तथा अन्‍्वेषण का 
बहुत बडा क्षेत्र खाली पड़ा है, जिसकी पूत्ति मनीषी विद्वानों को करनी चाहिए । 


जनपद 
पुराणों में जनपदो का भी पर्याप्त उल्लेख है । जिस भूमि-भाग पर मनुष्यो के 
प्रावास हो, उन्हें जनपद कहा जाता था और जो भूमि-भाग मनुष्यों से शून्य होता था, 
वह अरण्य कहलाता था। प्राण इस विषय का निर्देश करते है कि प्राचीन भारत 
में कहाँ-कहाँ मनुष्यों के श्रावास बन गये थे । विकासवाद के झ्नुसार जनपदो का 


३६६ पुराण-परिशौलमें ' 


“विकास वहुत बाद मे हुआ । वाहरी सभ्यता ऋमणश: विकसित होती गई, उनमें पहले 
पर्वत की कन्दराओो मे रहता, फिर अरण्यों में रहना, पशुओं के समान ही जीवन- 
यापन करना, यही मनुष्यों का कार्य था। मनुष्यों में सुसभ्य कहलाने योग्य लक्षण 
प्रारम्भ में नही थे। हम इस वात का अन्यत्ञ१ विस्तार से विवेचन कर चुके हैँ कि 
भारतीय विचारधारा का क्वासवाद हो वत्तमान विचारधारा का “विकासवाद' कहा 
जाता है, किन्तु इन दोनो मे परिणाम की दृष्टि से कोई विशेष अन्तर नही है। 


इतना अवश्य है कि ह्लासवाद का झुकाव स्वाभाविक रूप से आध्यात्मिकता 
की शोर है तथा विकासवाद का झुकाव भौतिकता की ओर । इसीलिए ह्लासवादी 
प्रवनति की चरम सीमा इस कलियुग मे देखते है भौर सत्ययुग की प्रतीक्षा करने है । 
परन्तु, विकासवाद में इस श्राशा को कोई स्थान नही मिलता । अस्तु; 


प्राचीन भारत की विकसित सभ्यता के जीते-जागते निदर्शन पौराणिक 
जनपदो में मिलते हे, जिनमें समृद्धि और सुख का पूर्ण उल्लास भरा हुआ था । ऐसे 
जनपदो की सूची पुराणों में दी गई है, जो भ्रत्यन्त विस्तृत है। ये जनपद पृथकू- 
पृथक्‌ राज्यो या शासन-सस्थाझो के रूप में विद्यमान थे, जो राजनीतिक दृष्टि से सव 
स्वतन्त्र थे। अभी सनु १९४७ ई० के पश्चात्‌ हमने देखा कि सात सौ से श्रधिक 
राज्यो का भारत-गणराज्य में विलीनीकरण हुआ। इससे पूर्व भारत पृथक्‌-पृथक्‌ 
राज्यो में बेटा हुआ था । वत्तमान विलयन कोई नई घटना नही है। प्राचीन समय 
में भी अनेक वार इस प्रकार राज्यो का एक ही शासनसूत्र के श्रन्तगंत भा जाता 
देखा गया है ( प्राचीन भारत में शासनचक्त प्राय. क्षत्रिय जाति के राजाओं के हाथ्‌ 
में होताथा। वें णक्तिस॑ग्नह करते हुए अपनी राज्य-सीमा बढ़ाने के लिए दूसरे राजा 
पर भ्राक्रमण करते रहते थे। युद्ध में जो श्रत्यधिक शक्तिशाली प्रमाणित होता, 
वह अन्य राजाओं को अपने अधीन करके श्रपना करद बना लेता था। इस प्रकार, 
एक ही राजा के शासन के श्रन्तगेंत समस्त राज्यो एव जनपदो का श्रा जाना भारतीयः 
प्राचीन इतिहास के लिए सुपरिचित वात है। ऐसे राज्यो के राजा को चंकरवर्त्ती सम्नांदू 
कहा जाता था । उन्हें राजसूय-यज्ञ करने का भ्रध्वकार मिलता था और उनके झादेश, 
उनके सिक्के इत्यादि का सर्वेत्र प्रचलन होता था । 
अब हम सक्षेप में पुराणों में उपवर्णित जनपदो पर एक दृष्टिपात॑ करेगे ॥ 
वायूपुराण' में देशो का विभाजन करते हुए इस प्रकार जनपदो का उल्लेख हुआ है--- 
तास्विमें कुरुपठअचाल( दाल्वाइचेव सजाडइःगलाः । 
शूरसेना. भव्कारा वोधाइतपथइवरेः ।॥ 
बत्सा: किसष्णा: कुल्पादच कुन्तलाः काशिकोशल 7 । 
भ्रथ पादवें तिलदगादच मगवाइच बुकः सह॥। 
सथ्यदेशा जनपंदा प्रायश्ोप्मी प्रकौत्तिताः। 
१. '“धेदिक विशञान और सारतीय संल्कृतिः । 


पुंराणों के कुछ श्रन्‍्य विषय ३३७ 


सह्मस्य चोत्तराद्ें तु यत्न भोदावरी नदी | 
पृथिव्यासिह ऊृत्स्तायां स प्रदेशों सनोरभः ॥ 
ततन्न गोवर्दधनों नाम सुरराजेन नि्मितः । 
रामप्रियार्थ स्वर्गोच्यं वृक्षा ओष घयस्तथा ।। 
भरद्वाज्ेन भुनिना तत्म्रियाथ्थे्वतारिताः । 
झ्नन्‍्त:पुरवनोहेशस्तेवन यज्ञे मनोरभः ॥। 
घाल्हीका वाढ्धानाइच अभीर! कालतोयकाः। 
अपरीताइच शुद्राश्व पह्ुवाइचर्मंखण्डिकाः ।। 
गान्धारा यवनाइचेव सिन्धुसौवीर भद्रकाः 
हका हूदा कुलिन्दाइव परिता हारप्रिकाः ॥ 
रसदारद्धकटका कफेकया दशसानिकाः । 
क्षत्रियोपनिवेशाइवच वेश्यशूद्रक्लानि च।। 
काम्बोंजा दरदाइ्चेव ववंराः प्रियलौकिकाः । 

पीनाइचेव तुषाराश्च पह्चुवा बाह्मयतोदराः ॥ 
झात्रेयाइच भरद्वाजा प्रस्तताइच कसेरकाः । 

लम्पाकाइच स्नपाइचंव पीडिका जुहुडे: सह ।॥ 
भ्रपगाइचालिभद्राइच किरातानाउच जातयः ॥ 
तोमरा हंसमागश्चि काइ्मीरास्तडः गणास्तथा ॥| 
चकिकाइचाहुकाइच व पूर्णदर्वास्तमेव च॑ । 
एते देशा हा दीच्याश्च ... --- «० «««!। 
झ्रान्धवाकाः सुजरकाः श्रन्तगिरिबहिगिरा: ॥ 

तथा प्रवडगवझंगेया मालदा मसालवत्तिनः ॥ 
ब्रह्मोत्तता प्रविजया भागवा शेयमर्थकाः । 

प्राग्ज्योतिषाबच मुण्डाइच विदेहास्ताम्नलिप्तकाः ॥। 
भाला सगधगोविन्दाः प्राच्या जनपदाः स्मृताः । 

पाण्ड्याइच केरलाइचंव चौल्याः कुल्यास्तथंव व ॥ 
सेतुका मृषिकाइचेव कुसता वनवासिकाः । 

भहाराष्ट्राः माहिषकाः कलिड गारचेव सर्वेशः ॥ 
झाभीर7ः सहर्चषीका आठटव्याश्च वराइच ये । 

पुलिस्दा बिन्ध्यमूलीका बेदर्भा दण्डकेः सह ॥ 
पौनिका सौनिकाइचेव अस्मका भोगवर्धनाः । 

नेर्णिका कुन्तला भानक्ा उदुभिदा नलकालिकाः ॥ 


बे३े५ 


पुराण-परिवीलन - 


दाक्षिणात्याइच घेदेशा.. भ्रपरास्तान्निवोधत । 
सूर्पाकारः: कोलवना दुर्गा: कालीतकः सह ॥ 
पुलेयद्च , सुरालदच रूपसास्ताप्स: सह । 
तथा. तुरसिताइचंव सववें चेच परासराः ॥ 
नासिक्याद्याइच ये चान्ये ये चेवान्तरनमंदाः 
भानुकच्छा। समाहेया सहसता शझाशवर्तरपि ॥ 
कच्छीयादच सुर्द्रदच श्रएनतताश्च सु दे: सह । 
इत्येते सम्परीताइच शृणुप्वमू .. ».-॥। 

(वायुपु०, भ्र० ख०, झ्र० ४५) 


इसी प्रकार, 'पदुमपुराण' भी जबपदों की एक लम्बी सूची उपस्थित 


करता है-- 


तन्रेस कुरुपाब्चालाः शाल्वसात्रेयजाड गलाः ॥ 
शूरसेनाः पुलिन्दाइच बौधाः मालास्तथंव च.। 
मत्स्य: फुद्ाद्र: सोगन्ध्या: फुन्तयः काशिकोशलाः । 
चेद्िमत्स्यकुरूणाञच -भोजाः सिन्धुपुलिन्दकाः ॥। 
उत्तमाइव दद्ाणदिच मेकलाइचोल्कर्ल: सह । 
पञ्चालाः: कोदलाइचव. नैकपृष्ठयुगन्धराः ॥ 
बोधाः- सद्ररः कलिड गाइच काहशयोप्परकाशय:-॥ 
जठर॥ कुक्राइ्चेव सदह्षा््या: सुसत्तमाः-॥ 
फुन्तयोधचन्तयदचंव > तथेवापरकुन्तयः । 
ग्रोसन्ता सल्लका: पुण्डा: धिदर्भा नृषधाहिका: ॥॥ 
अन्‍्मका: सोत्तराइचंव गोपराष्ट्रः फरनीयसः | 
अधिराज्यकुशटहूटाइच - मल्लराष्ट्राइब फेरला: ॥ 
भालवाइचोपवास्थाइच चकावक्रातपाः शाक़ाः । 
विदेहा भागधाः सह्या मलजा विजयास्तथा ॥। 
अडगा बड़गा: फलिड्गाइच यक्चलल्‍्लोसान एवं च | 
मल्‍्ल।॥ सुदेष्णाः प्रक्लादा: महिषाः शद्कास्तथा ॥॥ 
वाल्हीका वाटधानाइच श्राभीरा कालतोयका: । 
अपरान्ताः परान्ताद्व पड कलाइचर्मचण्डकाः ॥। 
अटवी बोखराब्चेव. मेंरभूताइच. सत्तसाः | 
उपावृत्तानुपावुत्ता: सुराप्द्र._ केकयास्तथा ॥॥ 


पुराणों के-कुछ-अन्य विषय ह ३३१६ 


कहापरान्ता माहेया: कक्षा: सामुद्रनिष्कुटाः 
अन्धाइच बेंहवो विश्रा अन्‍्तर्गियंस्तभंवच ॥ 
बहिगियो5ऊ्ज्रूमसलदा सगधा सालवाघंटा: । 
सत्त्वतराः आवृर्षया: भागंवाश्च  द्विजबंसाः-॥॥ 
पुण्डा: भार्गा: किराताइच सुदेष्ण भासुरास्ता। 
शका निबादा निषधास्तथवारनततनेऋताः ॥। 
पूर्णला: पूतिमत्स्याश्च कुन्तल: कुशकास्तथा । 
तीरप्रहा श्रसना ईजिकाः कल्पकारणाः -॥। 
तिलभाग[ससारइच सधुमत्ताः: ककुन्दकाः। 
काइमीराः सिन्धुसोंवीरा गान्धार: वर्शकास्तथा | 
अ्भीसार! कुदुताइच सोरिला घाहुलिकास्तथा । 
दर्वी व्‌ मालवा दर्वा वातजामरथोरगाः ॥ 
बलरहास्तथा विशग्रा सुदामावः सुमल्लिकाः । 
बन्धाः करीकषाइचेव कुलिन्दा गन्धिकास्तथा ॥। 
वानायवों दशा: पाइवरोसाणः कुशबिन्दव: । 
'कॉच्छा गोपएलकच्छछइच जाइए गल!ए क्रुचर्णका:'।। 
किराता वर्वराः सिद्धाः वदेहास्ताम्नलिप्तिकाः । 
ऑऔषण्ड्म्लच्छाः ससरिच्त्राः पार्वतीयाइच सत्तमाः ॥ 
झथापरे जनपदाः दक्षिणा मुनिपुड गवाः । 
ब्रविडा: केरलाः प्राच्या मृषिका वालमूषिकाः ॥॥ 
कर्णाठका माहिषका धविकन्धा मूषिकास्तथा | 
झल्लिका: कुन्तलाइचेव सौहदा नलकानना: ॥ 
कोक्‌हकास्तथा चोलाः कोकणा सणिवालवाः 4 
समडणा: कनकाइचेव कुक्राडइगारमारिषा ॥॥ 
ध्वजिन्युत्सवस कुतार्त्रिगर्भा साल्यसेनयः । 
व्यूडंका: फोरकाः प्रोष्ठा सद्भवेगधरास्तथा ॥॥ 
तथेव चिन्यरलिकाः पुलिन्दा: वल्करलः सह। 
सालवा मलराणज्चेंब. तथवॉपरवत्तंकाः ॥ 
कुलिन्दा: फालदाश्चेव चण्डको 'कुरटाल्तेथों । 
भुदलास्तनवालाइच सतोयथप्ृदिसृूज्जया: ॥। 
अनिदाया: शिवादाइच तपानाः सृतपास्तथा । 
जक्दृषिकेश्च विदेभेदिच स्तझगन।ः परतड-गकाः ॥| 


३४० 


पुराण-परिशीलन 


उत्तराद्चापरे म्लेच्छा जना हि मुतरिपुट्गवाः । 
जवनाइच सकाम्बीजदारुणा सम्लेच्छजातयः ॥ 
सकृध॒हाः फूलद्याइचय हुण्टाः पारसिकेः सह । 
तथंब रमणाइचान्यास्तथा व ददामानिकाः ॥ 
क्षत्रियोपनिवेश्ञाइत वेद्यशूद्रकूुलानि च॑। 
शरा भीरएच दरवाः फाइमीराः पशुतिः सह ॥ 
खाण्डीकाइच तुपाराधइच पवृमा वा गिरिग्दवराः । 
श्रान्नेया:. सभरद्वाजास्तथंव स्तनपोषकाः !। 
ब्रोगकाइच फलिझ गादच किरातानां च जातयः । 
तोमरा हन्यमानाइच तर्थव करभव्जकाः ॥ 
एते चान्ये जनपदाः प्राच्योवीज्यास्तवव च॑ । 
उद्देदामात्रेण भया देशाः सद्धीत्तिता दविजाः ॥। 
यथागुणव्ल वापि त्रिवर्गंस्थ सहफलम्‌ ॥। 
(पदुमपु०, स्वरगेंखण्ड, अध्या० ६, इलो० ३४-६६) 


इसी प्रकार विष्णुपुराण, गरुडपुराण और ब्रह्मपुराण में भी जनपदों का 


उल्लेख निम्नकित रूप में मिलता है--- 


तास्विमं कुरुपाव्चाला मध्यदेशादयों जनाः । 
पूर्वदेशादिकाइचेव फामरूप निवासिनः ।॥ 
पुण्डा, कलिड्भा भयधा दक्षिणायाइच स्वंध्ाः । 
तथा परान्ता सौराष्ट्राः शूरा भीरास्तथाब दाः | 
फारूवा मालवाइचंव पारियात्निवासनः १ 
सोवीरा संन्धवा हूणा: साल्‍वाः कोशलवासिनः ॥ 
भाद्रारामास्तथास्वष्ठा. पारसीकादयस्तथा । 


(वि०्पु०, द्वि०अ्ं०, भ्र० ३) 
पाञ्चालाः कुरवों मत्स्या यौधेया: सपटठच्चराः। 
फुन्तयः श्रसेनाइच सध्यदेशननाः. स्मृताः ॥ 
वुषधब्चलजना:. पादमाः सूतमागघचेदयः । 
काशयइंच विदेहाइच पूर्वस्यां. कोशलास्तथा ॥ 


कलिड्धवद्भण्डाछ्यः वेदर्भा मूलकास्तथा | 
विश्प्पान्तनिलवया देशा पूर्वदक्षिगत्तः स्मृताः ॥ 


पुराणों के कुछ अन्य विषय ३४१ 


पुलिन्दाइमकजी मृतनयराष्ट्रनिवासिनः । 
कर्णोटकम्बोजध णा दक्षिणाप थवासिनः ॥ 
झ्रस्नष्ठ द्रविडा लाटा: काम्भोजा: स्त्रीमुखाः शकाः । 
झानत्तवासिनरचंव शेया वक्षिणपर्चिम ॥ 


स्त्रीराज्या: सेन्धवा स्लेच्छा नास्तिका यवनास्तथा । 
पश्चिमेद च॑ विजेया  भाथुरा नंषधः सह ॥ 
साण्डव्याइव तुपाराइच मूलिकाइकमुला खजाः। 
भहाकेशा भहानाज्ञा वेश्ञास्तत्तरपदिचम ॥ 
लम्नकास्तननागाइत मसात्रगान्धारवाल्हिका: । 
हिमाचलालया स्लेच्छा उदीचों विशमाश्रिताः ॥। 
त्रिग्तंनीलकोलतन्रह्मपुत्रा सठझू कणाः । 
झ्रभीसाहा सकाइमीरा उदकपूर्वेण कीत्तिताः ॥ 
(गरुडपुराण, भ्र० ५५) 


तास्विम क्रुपाञ्चालाः शाल्वा भाद्रेयजाझु गलाः । 
श्रसेना भद्कारा बोधाः सह पठच्चरः ॥| 
मत्स्याः कुशल्या: सोशल्या:कुन्तलाः काशिकोशला: | 
गोधा भव्रा कलिड्भाइव सागधादचोत्कलः सह ॥ 
मध्यदेशया जनपदाः प्रायद्वस्तन्न कीत्तिता. । 
सहयस्थ चोत्तरान्तेयु यत्र गोदावरी नदी ॥ 
पूथिव्यामपि हइृत्स्तायां स भ्रदेशों भनोरम. । 
वाल्हीका वाटधानाइच श्राभीरा कालतोयका' ॥। 
अ्परान्ताश्वसुहसादच पाव्चालाइचमेंमण्डलाः । 
गान्धारा यवनाइचव. सिन्धुसोंवीरमण्डल7ः ॥| 
घीनावच॑व तुषारइच पल्‍लवा गिरिगहथराः । 

शका भव्र: कुलिन्दाइव पारदा विन्ध्यचूलिका'।। 
झभीसाहा उलूृताइव केकया दह्ममालिकाः । 

ब्राह्मणा.. क्षत्रियास्चेच वेश्यशूबरकूलानि तु ॥ 
फास्बोजा दरदाइचेव बर्बरा श्रष्श गलोहिका. । 

अन्नय. समरहाजा. प्रस्थलाइचव  वशेरका. ।॥। 
लमकातालद्ालाइच मूषिका इंजिक: सह । 

एते देशा उदीच्पा थे आच्यानू_ देशान्‌ू_ निबोधत | 


है४२ 


पुरांण-परिशीलन 


रद्द गाइच चोलमद्रीइच किरातानां च जातय: । 
तोमरा हंसभर्याइ्च कावमीरस्तकआणास्तंथा ॥॥ 


झिल्लिकादच हुकाइचंव. हुँणदर्वास्तथंच च। 
'आन्थवाका “मुदगरका श्रन्तर्गिरिबंहिगिरा' ॥ 
तत. 'प्लवंडगवों भूवोी मलदा मलचत्तिका, । 
'झमन्तराः आवुषेया -भागंव। गोपपाथिया: ॥ 
पआ्राग्ज्योतिवाइच पुण्डाइच विवेहास्तासलिप्तिकाः । 
भल्‍ला “मगवर्गोनर्दा 'प्राच्यां जनपदाः स्मृता, -॥। 
अथापरे जनपदा दक्षिणाप थवासिनः । 
'पाण्ड्यद्य केरलाइचेव 'चोलकुल्यास्तर्थंव व ॥। 
सेतुका मूषिकाइचंव क्षापणा “वनवासिका -। 
'सहाराष्ट्रा माहिषिका कलिडगादचंव सर्वत्ः ॥ 
आभीराहच सहंसीका झ्राठटव्या: सरचास्तथा । 
पुलिन्दा विन्व्यमोलीवा वंदर्भा दण्डक सह ।। 
पौरिफा सौलिकाइचेंद अश्सका भोगवर्धना । 
कोडूणाः कुन्तलाइचान्थ्ाकुलिन्दाइगार मारिषाः 
दाक्षिणाइचेव ये देशा अपरांस्तान्निबोधत । 
सूर्धारका कलिंयना दुर्गालाः 'कुन्तलः सह ॥। 
पौलेयाइच किराताइच रूपकास्तापकंः सह । 
तथा फरीतयदच॑च सर्वे चच करिन्धराः ॥ 
नासिकाइचव ये चान्ये ये चेवान्तरनमेदाः । 
सरकच्छाः समाहेया: 'सह सारस्वतेरपि ।॥। 
कच्छिदाश्च सुराप्ट्रछच.श्रानत्तीर्चावु द: सह । 
'इत्येते अपरान्ताइच भ्रूणुष्व॑ विन्ध्यवासिनः ॥ 
मलदादव करूणाइच मेकलाइचोत्करलः सह । 
उत्तमाना दक्ार्णाइच भोज: किप्किन्चकः सह ।। 
तोशलाः फोशलऊख्चव तपुरत वंदिशास्तथा । 
तुहुण्डा 'बर्गराब्देव घट पुरा नषर्थ:ः सह ॥ 
अनूपास्तृण्डिकिराइच वीतिहोमा छ्ावन्तयः । 
एते जनपंढाः: सर्वे विन्ध्यपृष्ठनिर्वांसिचः ॥ 
श्रतो देशान्‌ प्रवक्यामि पर्वताशयिणंदच ये । 
निहारा हंसमार्गाइच कुवथास्तझगंगाः दैका ॥! 


पुराणों के. कुछ भ्रन्‍्य' विषय ३४३ 


भ्रपप्राधरणाइचंव ऊर्णा दर्वाः सहहुका' । 
त्रिगर्ता मण्डलाइचैव किरातारतामसः सहः ॥ 
(ब्रह्मपुराण,अ० १६) 
इन सभो पुराणो के उद्धरणो के पर्यालोचन करने पर प्राचीन भारत * के 
जनपदो की तालिका निम्नांकित रूप में स्पप्ट होती हैं--- 


१... कुरु ३० कुकुर 
४२. पचाल ३१ सुसत्तम 
रे. शास्व ३२. अवन्ती 
४. आतेय ३३. कुन्ती 
४.  जांगल ३४. शअ्रपरकुन्ती 
६: शूरसेन ३५. गोमन्त 
७. पुलिन्द ३६. मल्लक 
८. वौघध ३७. पुण्ड्र 
€. माल ३८... विदर्भ 
१०, मत्स्य ३६ नृपवाहिक 
११. कुशट ४०. अ्श्मक 
१२. सौगन्ध्य ४१. सोत्तर 
१३. कुन्त ४२. गोपराष्ट्र 
पृ४. काशी ४३. कनीयस 
१५. कोशल ४४. केरल 
१६. चेंदि ४५7. वक्रावक्रातप 
१७. भोज ४६ शक 
१८. सिन्धु ४७. विदेह 
१६. पुलिन्द ४८. मागध 
२०. उत्तम ४8. संद्य 
२१. दशार्णा १०. मजज 
२२. मेकल ५१... विजय 
२३, उत्कल ५२. पंग 
२४. नैकपृष्ठ ४३. व 
२४. युूगन्धर ५४. कलिग 
२६. भद्र प५ यक्कल्लोमान्‌ 
२७. कलिंग ५६. सुदेष्ण 
२८. अपरकाशी ५७... अहलाद 
प्रू८ महिष 


२९. जठर 


३४४ 


५६. 
६०. 
६१. 
६२. 
६३ 
६४. 
5४५, 
द्श 
घ्‌छ, 
६८, 
६8. 
७०५ 
७१. 
७२. 
रे 
४ 
७२. 
७६. 
७८ 
उप 
७६. 
छ्०. 
ष्प. 
८२. 
पर, 
पर, 
्घ५« 
घ्६८ 
८७ 
प्दः 
प्‌. 
€०. 
६१. 
९२ 


शशक 
वटधान 
आभीर 
कालतोयक 
अपरान्त 
परान्त 
पंकल 
चर्मेदरण्डक 
अटवी 
शेखर 
मेरुभूत 
सत्तम 
उपावृत्त 
अनुपावृत्त 
केकय 
कुहा 
अपराब्त 
माहेय 
कक्ष 
समुद्र 
निष्कुट 
भ्र्न्घ 
अन्तर्गिरि 
वहिगिरि 
अमंगलद 
मग॒घ 
मालवार्यंटी 
सत्त्वतर 
प्रावृषेय 
आर्गेव 
हिजपेंभ 
भागे 
किरात 
भासूर 


पुराण-परिद्ीलन 


६३. शक 
8६४. निषाद 
8५४. निपध 
8६६. आनतो 
६७. नेऋत 
है८८ पूर्णल 
९६, पृत्तिमत्स्य 
१००. कुशक 
१०१६ तीरप्रह 
१०२. शूरसेन 
१०३. ईजिक 
१०४, केल्पकारण 
१०४, तिलभाग 
१०६. मसार 
१०७. मधुमत्त 
१०८. ककुन्द 
१०६९, काश्मीर 
११०. सिन्धु 
१११. सौवीर 
११२. गान्धार 
११३. दर्शक 
११४. कुद्रुत 
११५, सौरिल 
११६. दर्वी 
११७ मालव 
११८. दर्वा 
११६. वातजामरथ 
१२०, उरग 
१२१. बलरह 
१२२. विप्र 
१२३. सुदामा 
१२४. सुमल्लिक 
१२५ बन्ध 
१२६. करीष 


१२७. क्ुलिन्द 
१२८, गन्धिक 
१२६, वानायव 
१३०. दश 
१३१, पादवंरोम 
१३२. कुशवबिन्दु 
१३३. कच्छ 
१३४, गोपाल 
१३५४. जंगल 
१३६. कुरुवर्ण 
१३७, वर्बर 
१३८. सिद्ध 
१३६. विदेह 
१४०. ताम्रलिप्तिक 
१४१. उण्डू 
१४२. म्लेच्छ 
१४३. स्तरिन्द्र 
१४४. द्रविड 
१४४, प्राय 
१४६. मूषिक 
१४७. वालमूषिक 
१४८. कर्णाटक 
१४६९ माहिषक 
१५०, विकन्ध 
१५१. झल्लिक 
१५२. कुन्तल 
१५३. सुहृद 
, १५४. नलकानन 
१५५. कोकुहक 
१५६- चोल 
१५७. कोकण 
१५८, मणिवालव 
१५६, समंग 
१६०, कृनक 


पुराणों के कुछ भश्रनन्‍्य 


१६१८ 
१६२. 
१६३. 
१६४. 
१६५६ 
१६६० 
१६७० 
१६८० 
१६६. 
१७०. 
१७१६ 
१७२८ 
१७३० 
१७४६ 
१७५० 
१७६६ 
१७७६ 
१७८० 
१७६. 
१८०० 
१८१८ 
१८२८ 
१८३० 
पृ 
१८४५६ 
१८९. 
१८७६ 
१८८ 
१८६९, 
१६०. 
१६१. 
१६२० 
१९३. 
१६४० 


विषय॑ १४४ 


कुकुरांगवर 
मारिष 
ध्वजिन्युत्सव 
तिगर्भा 
माल्यसेना 
व्यूढक 
कोरक 
प्रोष्ठ 
सगवेगधर 
विन्द्य 
रुलिक 
पुलिन्द 
वल्वल 
वत्तंक 
कालदा 
चण्डक 
कुरत 
मुशला 
तनवाला 
सतीर्थापूति 
सृज्जय 
अ्रनिदा 
शिवादा 
तपाना 
सूतपा 
ऋषिक 
विदर्भ 
तंगण 
परतंगण 
जवन 
कम्बोज 
सकृषृह 
कुलंठ 
हुण्ड 


३४६ 


१६९४. पारसी 
१६९६. दरद 
१६७. खाण्डीक 
१६८. तुपार 
१६६. आतेय 
२००. भरद्वाज 


२०१. 
२०१५ 
२०३. 
२०४. 
२०५५ 


पुंराण-परिशीलर्न 


स्तनपोपक 
द्रोण 
तोमर 
हन्यमान 
करभज 


वायुपुराण' में मध्यदेशीय, उदीच्य, प्राच्य दक्षिणापथ, अ्रपरान्तक, विन्ध्यपृष्ठाश्रय 
तथा पर्वेताश्रय इन सात वर्गों में वाँठकर जनपदो का उल्लेख इसप्रकार किया गया है--- 


मध्यदेश के जनपद 
१. कुंह 
२. पाचाल 
३. शाल्व 
४. सजागल 
५. शुरसेन 
5. भद्धकार 
७. बोध 

८. शतपथेश्वर 
६. वत्स 

१०. किसण्ण 
११. कुल्य 
१२. कुन्तल 
१३. काशी 
१४. कोशल 
१५. तिलंग 
१६९. मगध 
१७. बुक 
उत्तरापय्र के जनवद्‌ 
वाहलीक 
वाढधान 
आभीर 
कालतोयक 
अपरीन 


शद्र 
दर 


न लद हाई नए दृए दी 





न 

प« 

€. 
१०. 
११. 
१२: 
१३. 
प्‌ड. 
१५. 
१६५ 
१७. 
पृद- 
१९. 
२०. 
२१. 
श्र. 
श३. 
रेड. 
२५ 
२६. 
२७. 
श्८- 
२६. 
डरे०. 
डै१. 


पह्ुव 
चर्मंखण्डिक 
गान्धार 
यवन 
सिन्ध्ु 
सौवीर 
भद्गरक 
शक 
ह्वद 
कुलिन्द 
परित 
हारपूरिक 
रमट 
रद्धकटक 
केकय 
दशमासिक 
काम्बोज 
दरद 
वर्वेर 
प्रियलौकिक 
पीन 
तुपार 
पह्कव 
वाह्मयतोदर 
आत्रेय 


१- वायुपुराण, पृर्वाद्, अध्याय ४६, रलो० १०६-१३६ | 


३२. 
३३० 
३४, 
३५. 
३६५ 
३७ 
इ८. 
३६. 
४०. 
४१. 
४२. 
४३, 
हर, 
६ 
४६. 
४७, 


भरद्वाज 
प्रस्थल 
कसेरु 
लम्पाक 
स्तनप 
पीडिक 
जुहुड 
श्रपग 
अलिमद्र 
तोमर 
हसमार्गे 
काश्मीर 
तंगण 
चूलिक 
आाहुक 
पूर्णदर्व 


प्राच्य जनपद 


१६ 
२ 
३५ 
ह॥ 

ध्रू 
६ 


आन्श्र वाक्‌ 
सुजरक 
भ्रन्तर्गिरि 
वहिगिरि 
प्रवग 

बंग 

मालद 
मालवर्ती 
ब्रह्मोत्तर 
प्रविजय 
भागेव 
प्राग्ज्योतिष 
मुण्ड 

विदेह 
ताम्नलिप्तक 
माल 
मगधगोविन्द 


पुराणों के कुछ अन्‍य विषय ३४७ 


दृक्षियापथ के जनपद्‌ 
१. पाण्ड्य 
केरल 
« चोल्य 
कुल्य 
सेतुक 
मूषिक 
कुमन > 
» वनवासिक 


० महाराष्ट्र 
१७०. साहिषक 
११ कॉलिंग 
१२. अभीर 
१३. चेषिक 
१४. आटब्य 
१५. वर 
१६. पुलिन्द्र 
१७. विन्ध्यमूलिक 
१८. वैदर्भे 
१६, दण्डक 
२०. पौनिक 
२१. मौनिक 
२२. श्रस्मक 
२३. भोगवरद्धंन 
२४. नैर्णिक 
२४. कुन्सल 
२६. आन्ध्र 
२७. उद्भिद 
२८. नलकालिक 

अपरान्त के जनपद्‌ 
१. शूर्पाकार ( सूर्पारक ) 

२. कोलवन 
३. दुर्ग 
४. कालीतक्‌ 


ही ढक # मद है ७ 20७ 


इ्ड८ पुराण-परिषीलन 
५. पुलेय १७. त्रिगर्त्त 
६. सुराल ११. मालव 
७, रूपस १२. किरात 
४. तापस १३. तामस 
९. तुरसित विन्ध्यपृष्ठ के जनपद 
१०. परक्षर 4, भावलव 
११. नासिक्य २, करूप 
१२, भानुकच्छ ३, मेकल 
१३. समाहेय ४५ अंक 
१४. सहता प. उत्तमर्णे 
१५, शाएवत $ देशार्ण 
१६. कच्छीय ७. भोज 
१७, सुराष्ट्र ८घ. किण्किन्धक 
१६५, प्रानर्ते &६. तोसल 
१६, भ्रबूं द १० कोसल 
पर्वताश्रयी जनपद्‌ ११. ब्रैपुर 
१. निगहर १२. वैदिक 
२. हंसमार्गे १३. तुमुर 
३. क्षुपण १४. तुम्बुर 
४. तंगण १५४. पद्सुर 
४. खस १६. निषध 
६. कुशप्रावरण १७. अनुप 
७ हृण १८- तृण्डिकेर 
८, दर्वे १६. वीतिहोत 
€. सहुदक २०. भ्रवन्ति 


इन १६१ जनपदों में बहुत-से नाम तो आज भी उसी प्रकार प्रसिद्ध हैं 
श्रौर बहुत-से नाम परिवत्तित हो गये हैं। राजनीतिक उथल-पृथल के कारण 
झाकरान्ताशो ने प्राचीन नाभो को बिलकुल बदल दिया श्ौर अ्रपने नाम पर या अन्य- 
कारणवश दूसरे नाम रख दिये। श्रन्तत , इनकी ठीक-ठीक पहचान कठिन हो गई है । 
फिर भी, श्रीवासुदेवशरण श्रग्नवाल श्रादि विद्वानों ने अपनी पस्तकों में इनके 
यथासम्भव वत्तेमान अवस्थाओं को तथा इनके प्रचलित नामों को प्रदर्शित किया है ।" 


१ द्रष्टव्य 'मार्कोण्डेयपुराण : एक सांस्कृतिक भध्ययन', पृ० १४६ तथा 'पतुजलिकालीन 
भारत), पृ० प&६। 


पुराणों के कुछ भ्रन्य घिषय , ३४६ 


के ब्रह्माण्डपुराण * » ठीक वायुपुराण की सूची को दुहराता है और थोड़े-से 
नामों के हेर-फेर के साथ उन्हीं १६१ जनपदों का नाम लेता है ।* | 


पुराणों में इत जनपदों के निवासियों का तथा उनकी वृत्तियों श्र 
उल्लेख है । वत्तियों का भी यत्र-तत्न 


खगोल 


पुराणों मे भूगोल के समान ही खगोल का भी वर्णन मिलता है। खग्रोल का 

पौराणिक विवरण भी भूगोल के समान ही सांकेतिक तथा विवरणात्मक दोनों प्रकार का 
मिलता है। ग्रहों की भ्रवस्थिति कहाँ-कहाँ है, कौन ग्रह किस ग्रह से कितनी दूरी पर है, 
इसका विवरण देने के साथ ही कही-कही ग्रह तथा नक्षत्रों के स्वरूप के विषय में भी 
प्रकाश डाला गया है । '“विष्णुपुराण' मे” खग्ोल का वर्णन इस प्रकार मिलता है-- 

रविचन्द्रमसोयविन्मयूख रवभास्यते । 

स॒समुद्रसरिच्छेला तावती पृथिवी स्मृता ॥३॥॥ 

यावत्‌ प्रमाणा पृथ्वी विस्तारपरिभण्डलातू । 

नभस्तावत्‌ प्रमाणं थे व्यासमण्डलतो ह्विज ॥४॥ 

भूसेयोंजनलक्षे तु॒ सौर मंत्रेयमण्डलमू । 

लक्षाहिवाकरस्थापि सण्डलं॑ शशिनः स्मृतम्‌ ॥५॥ 

पूर्णे शतसहल्ने तु योजनानां निद्याकरात्‌ । 

नक्षत्रमण्डलं. कुत्स्वमुपरिष्टात्‌._ प्रकाशते ॥६॥। 

हे लक्षे चोत्तरे ब्रह्मनू बुधों नक्षत्रमण्डलातू। 

तावत्‌ प्रमाणभाग ठु बुधस्याप्युशना: स्थित. ॥॥७॥ 


झषटः गारकोषपि शुक्रस्य तत्ममाणे व्यवस्थित: । 
लक्षदये तु भौमस्थ स्थितो देवपुरोहित. ॥८॥। 





१. ब्रद्माण्डपुराण, पूबे, अनुषंगपादः खध्या० १६ | 

+ किन्तु, 'महामारत? (मीष्मपवे, अध्या० ६ श्लो० ३६-६६) में भारतीय जनपदों को केवल 
“उत्तरापय और दक्षियापथ' नाम से दो ही भागों में बॉटा गया है। 'वायुपुराण' पे 
कहामारत” की सच्ती इृहत है और इसमें २४० जनपदों के नाम मिलते हैं । इन २४० 
जनपदों में १६ नाम ऐसे हैं, जिनकी गयना दुहराई गई है। 'पाचाल' और 'कोसल' 
के नाम तो तीन बार आये हैं । इससे अनुमान होता ऐ कि या तो लिपिकार ने गलती 
की है, अथवा उस काल में वक्त नाम के दो-दो या तीन-तीन जनपद विद्यमान ये |--चत० 


३. विष्युपुराय, अंश २५ अध्याय ७ और ८। 


३५० 


पुराण-परिक्षीलन 


शौरिव हस्पतेइ्चोध्य॑ हिलकषे , समवस्थितः । 
सर्प्ताधमण्डल॑. तस्माल्लक्षमेक॑ हिजोच्तम ॥। 
ऋषिश्यस्तु सहल्ागां दतादुर्ध्व' व्यवस्थितः । 
मेंढीभूतः समस्तस्य ज्योतिब्चक्रस्य वे श्रुच: ॥१०॥ 
ध्रुवाद्भधध्वे भमहलोंको यत्र ते कल्पवासिन:। 
एकयोजनकोटिस्तु यत्र ते कल्पवासिनः ॥११॥ 
हें कोदी ठु जनों लोको यत्र ते ब्रह्मण सुताः। 
सनन्‍्दतायपः. प्रथिता.. संत्रयस्मलचेतसः ॥१३॥ 
चतुगगु णोत्तरे चोध्व॑ जनलोकात्तपः स्थितम्‌ । 
वैराजा यत्र ते देवाः स्थिता दाहविव्जिताः ॥१४॥।॥ 
पड़्गुणेन तपो लोकात्‌ सप्तलोकों विराजते । 
अपुरनमारका यत्र ब्रह्मलीकों हि स स्मृतः ॥॥१५॥ 
भूमिसूर्यान्तर यक्च सिद्धादिमुनिसेवितम्‌ । 
भुवलॉकस्तु सोप्युक्तोी हितीयों मुनिसत्तम ॥१७॥॥ 
भरुवसूर्यात्तर') यच्च नियुतानि चतुद्देदा । 
स्वर्लोकः सोईपि गदितों लोकसंस्थानचिन्तकः ॥॥१८॥। 
अलोक्यमेतत्कूतक . मेंत्रेय परिपदठ्यतते । 
जनस्तपस्तथा सत्यमिति चाँइितक॑ त्रयम्‌ ॥१९॥ 
इतकाइतयोमेघ्ये भहलोंक इति स्मृतः। 
घून्यो भवति कल्पान्ते योध्त्यन्तं न विनदयति ॥॥२०॥। 
एते सप्तमया  लोका .मंत्रेय कथितास्तव । 
योजनानां सहर्नाणि भास्करस्थ रथो नव । 
ईंवादण्डस्तथवास्थ हिंगुणो.. भुनिसत्तम ॥२१॥ 


सा्ंकोटिस्तथा सप्त नियृतान्यधिकानि च। 
योजनानां तठु॒तस्यपाक्षस्तन्न चक्र प्रतिष्ठितम ॥॥३।। 
त्रिमाभिसतिपण्चारे पन्‍नेमिन्यक्षयात्मके । 
संवत्सरमये छत्स्म॑ कालचक्र. प्रतिष्ठितम्‌ ॥४॥॥ 


हृचाइच सप्त छन्दांसि तेषां नामानि मे श्रणु । 
गायत्री च वृह॒त्युष्णिग्‌ जगती त्रिष्टुचेच च।। 
अनुष्टप्पडि क्तरित्युकता छन्दांसि हरथो हरेः ॥५॥। 


पुराणों के कुछ अन्य विषय १४१ 


चत्वारिशत्‌ सहज्नाणि द्वितीयोउक्षो विवस्‍्वतः। 
पञ्चान्यानि तु सार्थामि स्यन्दनस्थ महामते ॥६॥॥ 


मानसोत्तरशंलस्थ पुर्वतोी बालवी पुरी। 
घस्वोकसारा शक्तस्य याम्या संयमनी तथा॥। 
पुरी सुखा जलेशस्थ सोमस्य च विभावरी ॥१०॥॥ 
ये ये भमरीचयो$कंस्य प्रयान्ति ब्रह्मण: सभाम्‌ । 

ते ते निरस्तास्तद्भासा प्रतीपमुपयान्ति वे ॥॥२१॥ 
प्रभाविवस्वतों रात्रावसतं गच्छीति भास्करे । 
विशत्यग्निमतो रा़ौ बह्निदू रात्‌ प्रकाशते।॥॥२३॥। 
बह्नेः प्रभा तथा भागनु' दिनेष्वाविश्ञति द्विज । 
झतीव वह्चिसंयोगादतः सूर्य: प्रकाशते २४॥ 
एवं पुष्करसध्येथ यदा याति दिवाकर-। 
त्रिद्दद्‌ भागस्तु भेदिन्यास्तदा मौहूर्तिकों गतिः ॥२५॥। 
झयनस्योत्तरस्थादी सकर याति भास्कर. । 

ततः कुम्भ च सीन च राहें राश्यन्तरं द्विज ॥३०॥॥ 
त्रिष्वेतेष्वण भुक्तेषु ततो वेष॒ुबती गतिम्‌ । 
प्रयाति सविता कुवेन्नहोरात्र ततः समम्‌ ॥३१॥ 
ततो रात्रिः क्षयं याति वद्धंतेडइनु दिन॑ं दिनम्‌ ॥३२॥॥ 
ततदच मिथुनस्यान्ते परां काष्ठामुपागतः। 
राशि कर्कंटक प्राप्य कुरुते दक्षिणायनय्‌ ३३॥॥ 


उक्त उद्धरणों मे सुर्यमण्डल, चन्द्रमण्डल, नक्षत्रमण्डल, बुध, शुक्र, वृहस्पति, शनि 
सप्तर्षिंमण्डल, ध्रुव, महलोंक, जनलोक, वपोलोक, सत्यलोक, सूर्य के रथ का विस्तार, 
सूर्य-रश्मियो के सक्रमण की विलक्षणता और उनका कारण, मुहूर्त सन्ना, 
राशियो के नाम और उनका स्वरूप, सूर्य की गति का निरूपण, दिन और रात्रि 


छः 


की व्यवस्था, दानादि शुभ कछ्ृत्यो पर नक्षत्रों का प्रभाव, शिगुमारचक्र का निरूपण, 
वुष्टि के प्रसग मे नक्षत्रो की क्रमगणना, द्वादश सूर्यों का उल्लेख इत्यादि खगोंल के 
विषयो का सक्षिप्त विवरण शाया है। इसी प्रकार, 'मार्कण्डेयपुराण' मे भी इन विपयो 


का इस प्रकार निरूपण मिलता है--- 


न 


सेबादयस्तयोमंध्ये. मुखे हो. मिथुनादिकों । 
प्राग्‌ दक्षिणे तथा पादे कर्कंसिही व्यवस्यितों ॥ 
सीनमंषो.. हिजश्रेष्ठ पादे पुर्वोत्ते स्थितों । 
कर्मों. देशस्तथर्क्षाणि वेशेप्वेतेप वे हिजाआा 


३४२ पुराण-परिश्ौलन 


राशयश्च तथक्षेपु ग्रहा राशिष्ववस्थिताः । 
तस्माद्‌.. प्रहक्षंपीडासु देशपी्डा विनिविशेत्‌ ॥८।। 
सत्र स्‍्नात्वा प्रकुवीत्र दानहोंमादिकं दिधिमु । 


नक्षत्रो की गणना यहाँ कृत्तिका से की गई है और राशियो की गणना मेपराशि से | 


कृत्तिका के प्रथम चरण में मेप की स्थिति होगी । श्रत', पहछे श्रीर बाद में मेप की 
स्थिति आ जायगी । 


'श्रीमद्भागवत' में भी खगोल का विवरण मिलता है। सूर्य के रथ के चक्र का 
निरूपण वहाँ इस प्रकार है-- 

यस्येक॑ चर हावशारं पप्नेमित्रिणाति सवत्सरात्मक॑ समामनन्ति तस्याक्षो 
मेरोमू धनि कृतों मानसोत्तरे झृतेतरभागों यत्र प्रोत रविरथचक्र तेलयन्त- 
चक्रवद्‌ भ्रमन्‌ मानसोत्तरगिरी परिश्रमति॥१३॥। 


(स्कन्ध ५, श्र ० २१) 

श्रीभागवत में नक्षत्र-गणना का कोई निश्चित क्रम विवक्षित नही जान पड़ता । 

'शिशुमारचक्र' क्वा विवरण यहाँ विणेष है। “विष्णुपुराण” के विवरण में 'अभिजित्‌' 

की चर्चा नही है। भागवत मे अभिजित्‌! की चर्चा है । भागवत में “अभिजित्‌ 
का उल्लेख एक विशेष वात है। 


श्रीदेवीभागवत' में भी सूर्य की गति के श्रसग में नक्षत्रों की गणना तथा 
शिशुमारचक्र का विवरण आता है--- 


सर्वग्रहाणां त्रीग्पेव स्थानानि सुरसत्तम ॥ 
स्थान जारदूगवं॑ सध्य॑ तथरावतमृत्तरम्‌ ॥२॥॥ 
वेदबानरदक्षिणतोी निर्दिष्ठसिति तत्त्वत । 
अधिवनी कृततिका याम्या नागवीयीति शब्दिता॥३॥॥ 
दक्षिणे वे संयमनी नाम यास्‍्या महापुरी। 
पद्चान्निम्लोचनी नाम वारुणी वें महापुरी ॥ 
(अ० १५॥१७) 
तदुत्तरे पुरी सौम्या प्रोक्ता नास विभावरी। 
ऐंन्रं पुर्णा रवें: प्रोक्त उदयो बरह्यवादिभि; ॥१८॥ 
संयमन्या च सब्याद्धें निम्लोचन्यां निमीलनम्‌ । 
विभावर्षा निश्ञीयः स्पात्तिग्मांशो: सुरपुजितः ॥१8॥ 


भ्रग्निपुराण' के १२०वें अध्याय में भी 'खगोल' के वर्णन-प्रसग में ग्रहो की तथा 
लोको की स्थिति और दूरी वतलाई गई है, जो अन्य पुराणो के ही समान लिखी गई है। 


पुराणों के कुछ भ्रन्य विषय ४३ 


नक्षत्रों तथा राशियों के नाम यहाँ भी है । परन्तु 
न्तु कोई विवक्षित क्र 
होता। अभिजित्‌, नक्षत्न का उल्लेख यहाँ भी मिलता है-- 0७202 
रोहिणीपुष्यफाल्गुन्यः स्वाती ज्येष्ठा ऋमेण तु। 
भ्रभिजिच्जुततारा तु अश्विनी मध्यनाडिका ॥! 
(अ० १२८, श्लोक ५) 


वायूपुराण” भी इन विपयो का इस प्रकार उल्लेख करत। है-- 


प्रस्थ॒भारतवर्षस्थ विष्कम्भन्तु 'छुविस्तरम्‌ । 
सण्डल॑ भास्करस्याथ योजनाना निबोधत ॥६२।॥। 
नवयोजनसाहल्ो. चिस्तारो भास्करेस्य तु । 
विस्तारात्‌ त्रिगुणश्चास्य परिणाहो5थ सण्डलम्‌ ।। 
विष्कम्भों सण्डलस्येच भास्कराद्‌ हिंगुण शशी ।६३।॥। 
श्रवण चोत्तरां काप्ठाब्चित्रभानुयंदा भवेत्‌ । 
शाकद्वी पस्प॒ पष्ठस्प उत्तरान्ता विशश्चरन्‌ ॥१२७॥॥ 
मूलं॑ चेव तथाषाढे_ ह्मजवीश्युदयास्त्रयः । 
झभिजित्‌ पुर्वतः स्वातिनरगिवीथ्युदयास्त्रयः ॥१३०।॥। 
मेबान्ते च तुलान्त च भास्करोदयतः स्मृताः । 
मुहूर्ता दशा पञ्चेंव अहोरात्रिब्व_ तावती ॥१६५॥ 
कृत्तिकानां यदा सूर्य प्रथमांशगतो भवेत्‌ । 
चिश्ाखानां तथा ज्ञेयइचतुर्थाश निशाकरः ॥१९६॥। 
विज्ञाखायां यदा सूर्यश्चरत $शं तृतीयकम्‌ । 

४ तदा चन्द्र विजानीयात्‌ कृत्तिकाशिरसि स्थितम्‌ ॥१६७॥। 
विषुवन्‍्त॑ तदा विद्यादेवमाहुसंहषंयः । 
सूर्गेण विषुवं विद्यात्‌ काल॑ सोमेन लक्षयेंत्‌ ॥॥१६८॥ 
सभा रातिरहइचंव यदा तहिषुवद्भवेत्‌ । 
तदा दाननि देयानि पितृभ्यो चिबुवत्यपि ॥१६६॥ 

(वायुपुराण, पूर्वार्ध, अध्याय ५०) 


तपस्तपस्यों मधु भाधवों चल 
शक्त शुचिइचायनमुत्तर स्यथात्‌ 


नभो नभस्योध्य इषु” सहोरजे: 
सहः सहस्याधिति वक्षिणं स्थात्‌ ॥२०१॥ (तत्तैव) 


६५४ 


पुराण-परिशीलन 


योध्सी चतुर्दिशं पुच्छे शिशुुमारे व्यवस्थितम । 
उत्तानपादपुत्रोन्‍्सी मेषभूतों धुवों दिवि॥६॥।॥ 

(तत्नैव, श्रध्या० ५१) 
झादित्यान्निःसृुतों राहु: सोम॑ गच्छति पव॑सु | 
प्रादित्यमेति सोमाच्च पुनः सौरेषु पवेसु ॥ 

(वायु ०, पूर्वार्ड, अ० ५२, श्लोक ८५१) 
भ्रथ केतुरथस्याइवा. श्रप्टाष्टो| वातरंहस. । 
पलएलघ्ससडूशा. शवला रासभारणः ॥८२॥ 
एते चाहा ग्रधर्गा थे सया प्रोकता रथ सह । 
सर्वे श्रुवनिबद्धास्ते प्रवद्धा वातरश्मिसिः ॥5३॥ 
शाइवत शिशुमारोध्सो विज्ञेयः प्रविभागद । 
उत्तानपादस्तस्थाथ. विज्ञेगों छात्तरो हनुः ॥६२॥॥ 
यज्ञोप्धरस्तु विज्ञेयो धर्मों मुर्घानमाश्रित. । 
हृदि नारायण साध्यः श्रश्चिनौ पूर्वेपादयों: ॥&६३॥। 
वरुणइचार्यंम्राइचेव पश्चिमे तस्थ सक्थिनि । 
दिवनः संवत्सरस्तस्य मिन्नोष्पाने समाश्चितः ॥&४ी। 
पुच्छेडग्निएच महेन्द्रबच मरीचि: कदयपो ध्रुचः । 
तारका शिशुमारव्च नास्तमेति चतुष्टयम्‌ ॥8५॥॥ 

(वायु ०, पूर्वार्द, भ्रध्या० ५२ ) 
ऋक्षचन्द्रअ्रहास्सवें. विज्ञेयाः:. सूर्यसस्थवाः । 
नक्षत्राधिपति: सोमो ग्रहराजों दिवाकरः ॥॥ 

(तत्नेव, अ० ५३।२८) 

बोषा. पत्चग्रहा ज्ञेया ईश्वराः कामरूपिणः ॥२८॥। 
पढ्यते चार्निरादित्य श्रोदकद्चन्ध्रमाः स्मृतः | 
शेषाणां प्रकृति सम्यग्‌ वर्येमानां निवोधत ॥३०॥ 
सुरसेनापति स्कन्दः पदयतेउद्धारकों प्रहः। 
नारायण वध प्राहुदेंव ज्ञानविदों बिंदुः ॥३१॥ 
रुद्रो वेचस्वत. साक्षाद्ध्मों लोके प्रभु: स्वयम्‌ । 
महाग्रहो द्विजश्नेप्ठो मन्दगामी शर्नदचर ॥३२।॥ 
देवासुरगुर हौतु भानुमन्ती महाग्रहो। 
भ्रजापतिसुतावेताबुभी शुक्रवृहस्पती । 
दंत्यो महेन्द्रच तयोराधिपत्ये विनिर्मितो ॥३३।॥॥ 
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प्रादित्यमूलमसिलं च्िलोक॑ नात्र संशय: । 
भवत्यस्थ जगत्‌ क्त्स्त॑ सदेवासुरमानुषम्‌ ॥॥३४॥। 
( तत्व, भ्रध्या० ५३ ) 
नक्षत्र मण्डल कृत्स्त॑ सोमादुध्व॑' प्रसपंति । 
नक्षत्रेभ्यो बुधवचोध्व॑' बुधादध्वं' बृहस्पतिः ॥॥8६॥ 
तस्माच्छनेश्चर ३्चोद्ध्व॑' तस्मात्‌ सप्तषिमण्डलम्‌ । 
ऋषीणाञ्चेव सप्ताना धू व ऊरध्च' व्यवस्थित: ॥(६७॥। 
( तत्व, श्रध्या० ५३ ) 
सर्वग्रह्यणामतेबासादिरादित्य उच्यते । 
ताराग्रहाणां शुक्रस्तु केतुनाअच॑व घृमवान्‌ ॥१११॥। 
धाव' कालो ग्रहाणां तु विभक्तानां चतुदिशभ । 
नक्षत्राणां श्रविष्ठा स्पादयनानां तथोत्तरम्‌ ॥११२॥। 
वर्षाणां चापि पञ्चानामाद्यः संवत्सर: स्मृतः । 
ऋतूणां शिशिरञ्चापि मासानां माघ एबं च॥ ११३ ॥ 
( वायु०, पुर्वाद्ध। श्रष्या० ५३ ) 


उक्त उद्धरणों में सूयंमण्डल का विस्तार, सु का आकाश-मण्डल में संक्रमण, 
मासों के नाम, शिशुमारचक्र का, निरूपण, राहु तथा केतु का वर्णन, ग्रहों की ग्रति, 
ग्रहों की परस्पर श्रेष्ठता आदि का वर्णन किया गया है । 

'कमेंपुराण' में खगोल का वर्णेन इस प्रकार मिलता है-- 


वरुणो माघसासे तु सूर्य: पृषा तु फाल्गुने । 
चैत्रमासे स वेवेशों धाता वेशाखतापनः॥। 
ज्येष्ठे मासे भवेदिन्र श्राषाढें तपते रचि. । 
विवस्वान्‌ भाव मासि प्रौष्ठपद्याम्भगः स्मृतः ॥ 
प्जन्योधवयुजे मासि कात्तिके मासि भास्करः । 
मार्गदीर्ष भवेन्मित्र पौषे विष्णु: सनातन: ॥। 
पणञ्चरश्मिसहर्लाणि वरुणस्यार्ककर्म णि । 
घड़मिः सहस्नेः पूषा तु॒देवेशः सप्तभिस्तथा ॥। 
धाताष्टभिः सहस्तस्तु नवभिषच शतकतुः । 
विवस्वान्‌ दह्यभिः पाति पर्जन्यो नवभिस्तथा ॥ 


घडभि रव्मिसहजेस्तु विष्णुस्तपति विश्वधुक्‌ । 
वसन्‍्ते कपिलः सूर्यो प्रीष्म॑ काञ्चनसप्रभः || 
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बचेतों वर्वासु विज्ञेयः पाण्डुरः शरदि प्रभुः। 
हेमन्ते ताञवर्ण: स्थाच्छिशिरे लोहितो रविः ॥ 
( कूमंपुराण, पुर्वा्द, श्रध्या० ४३, इलोक २० से २७ ) 
प्न्‍्ये चाष्टी प्रह ज्ञेया: सूर्येगाधिष्ठता ट्विजाः । 
चस्धमाः सोमपुत्रदल शुक्रच॑द बृहस्पति ॥ 
भौमो सन्दस्तथाराहु:ः केतठुमानपि चाध्ठस:ः | 
सर्वे भव निवद्धा वे प्रहास्ते वातर द्रिमभि' ॥ 
अम्यमाणा यथायोगं भ्रमन्त्यनु दिवाकरम्‌ । 
अलातचऋषद्यान्ति वातचक्रेरितास्तथा ॥। 
यस्माहहति तान्वायः प्रचद्धेस्तेत स स्मृतः। 
रथस्त्रिचक्रः सोमस्प कुन्दभास्तस्प बाजिनः ॥॥ 
वामदक्षिणतो युक्‍ता दब् तेन क्षपाकरः । 
वीग्याश्रयाणि चरति नक्षत्राणि रचियेंथा॥॥। 
हासवृद्धिस्तु॒विप्रेन्दा श्रुवाधाराणि सब्वेदा। 
स सोमः शुफ्लपक्ष तु भास्करे परतः स्थिते ॥। 
भपुरय्यते परस्यान्ते सततब््चेव ताः प्रभाः ॥ 
क्षीणं पीत सुरं: सोममाप्याययतति नित्यदा ॥। 
एकेन रद्िमिना विग्रा सबम्लाख्येन भास्करः। 

एपा सूययेस्थ वीयेंग सोसस्थाप्पायिता तनु.॥। 

पौरणणमास्यां स दृष्येत सम्पूर्णो दिवसकमात्‌ । 

( कूमेपुराण, पुर्वाद्ध, श्० ४३, इलो० २८--३६ ) 
भव , स्व आ्रादि लोको का वर्णन इस प्रकार है--- 
रविचज्रमसोर्यावन्मयूसे रव्भास्थते | 
स समुद्रसरिच्छेला तावती पृथिवी स्मृता।। ३।॥। 
यावत्रमाणा पृथिवी विस्तारपरिभमण्डला । 
नभस्तावत्‌ प्रमाण हि विस्तारपरिसंण्डलभ्‌ ॥| ४ ॥ 
भूमेयोजनलक्षे तु सौर॑ विप्रास्त सण्डलम । 
लक्ष दिवाकराच्चापि मण्दलं शदिन स्थितम्‌ ! ४५ 0 
इव शतसहल्े तु योजनानां निश्वाकरात | 
नक्षत्रमण्डल॑ कृत्स्नमुपरिष्ठात्‌. प्रकाशते ॥ ६ ॥| 


ब्रह्मुराण में भू, 
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इत्येतत्‌ू सर्वसक्षरशः विष्णुपुराणवरदेवास्ति।  एचमग्रे. २४ श्रध्याये 


शिशुमारचकिलपणमभपि विष्णुपुराणवत्‌ त एवं इलोकाः सन्ति चात्रापि । यथा--- 


तारामयं भगवंतः . शिश्ुमाराक्षतिः प्रभोः। 
दिवि रूप॑ हरेय॑ंत्तु तस्थ पुच्छे स्थितों धुवः ॥ (अ० २४, इलो० १९ ) 
झ्राधार:  शिशुमारस्य सर्वाध्यक्षों जनाद॑नः। 
धावस्य शिशुमारस्तु धाूवे मातुव्यंबस्थितः ॥(झ०२४, इलो०६) 


मत्स्यपुराण में नक्षत्रपुरुष का वर्णन है-- 


नक्षत्रपुरषं॑ नाम ब्रत॑ नारायणात्मकम्‌ । 
पादादि कुर्याद्विधिवत्‌ विष्णुनामानुकीततनम्‌ ।।६॥। 
प्रतिमां वासुदेवस्प मूलरक्षादिषुचार्चयेत्‌ । 
चेत्रमासं॑ समासाद्य छृत्वा ब्राह्मणवाचनम्‌ ॥७॥ 


श्रह्माण्डपुराण' (पूर्वभाग, अनुषद्धपाद, श्रध्या० २१) में सूर्य का विस्तार, 


पृथ्वी के आगे की स्थिति, लोको के द्वारधारण करने का क्रम, लोकपालो के पुरो का 
वर्णन, सूर्य की गति का वर्णन आदि इस प्रकार मिलते है--- 


। 


नवयोजनसाहलतों विस्तारों भास्करस्य तु । 
विस्तारात्‌ त्रिगुणशचास्य परिणहस्तु मण्डले ॥७॥। 
विष्कम्भ मण्डलाच्चैव भास्कराद्‌ द्विगुणः शशी । 
शताद्ंकोटिविस्तारा पृथिवी कत्स्नशः स्मृता ॥१२॥। 
तस्य अध्वप्रमाणेन मेरोयवित्ु संस्थितिः । 
पुथिव्या ह्ााध॑विस्तारों योजनाग्रात्‌ प्रकीत्तितः ॥॥१३॥ 
मेरोमंध्यात्‌ प्रतिदिशं कोटिरेका तु सा स्मृता । 
तया शतसहस्राणामेकोननवतिः पुनः ॥१४॥ 
पथ्चादात्तु सहल्लाणि पृथिव्यद्धस्थ भण्डलम्‌ । 
गणितं योजनाग्रातु फोप्यस्त्वेकादश स्मृताः ॥१५॥ 
तया शतसहस्राणि सप्तत्रिशाधिकानि तु। 
इत्येतदिह संल्यातं पृथिव्यन्तस्थ मण्डलम्‌ ॥१६॥। 
तारका सन्निवेशस्थ दिधि यावच्च भसण्डलस्‌ । 
पर्याससन्तिवेशश्वच सूमेयावत्तु. सण्डलम्‌ ॥१७॥। 
पर्यासपरिमाणन भूमेस्तुल्यं॑ दिधः स्मृतम्‌ । 
सुप्तानामषि द्वीपानामेतत्‌ स्थानं प्रकीत्तितम्‌ ॥१८॥ 


३५८ 
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पर्यायपरिमाणन मण्डलानगतेन चल ] 
उपयुपरि लोकानां छत्रवत्‌ परिसण्डलम्‌ ॥ १६॥। 


झण्डस्पान्तस्त्विमें लोका' सप्तहीपा च सेदिनी । 
भरलाँकदच भुवल्लोकस्तुतीपस्स्व॒रिति स्मृतः ॥ २१॥ 
महलोँको जनह्चैव तपः सत्य च सप्तमम्‌ । 
एसे सप्तकृता लोकाब्छत्राकारा व्यवस्थिताः ॥ २२ ॥। 
स्वकैरावरण. सूक्ष्मर्धाथमाण:  पृथक्‌-पृथक । 
दशाभगादिकासिब्च तामि: प्रकृतिभिः बहि' ॥ २३॥॥। 
पुंभाणा विश्वेपेष्व समुत्पत्तं: परस्परात्‌ । 
अ्रस्थाण्डस्य समन्ताच्च सन्निविप्ठों घनोदधिः ॥ 
पृथिव्यां मण्डल कृत्त्॑ घनतोयेन घार्यते । 
घनोदधिः परेणाथ धाययंते घनतेजसा॥॥ २५ ॥। 
वाह्मयतोीं घनतेजश्च  तियंगूर्ध्च तु॒मण्डलम्‌ । 
समन्ताद्घनवतेन घार्यध्षाण. प्रतिष्ठितम्‌ ॥ २६ ॥। 
घनवात॑ तथाकाशमाकाशं च॑ महात्मना । 
भूतादिवा बृत सर्व भूतादिमंहतावुत. ॥ २७ ॥। 
वृती महाननन्तेन प्रधनेनाव्ययात्मना । 
मेरोः प्राच्यां दिशि तथा भानसस्थेच मूर्डनि॥ २६॥ 
वस्वोकसारा माहेन्द्री पुरी हंमपरिष्कृता । 
दक्षिणेन पुनर्मे रो्मानसस्थेव मूद्धेंनि ॥॥ ३० ।। 
चंबस्वतो. निवसति यम संयमनें पुरे । 
भ्रतीच्यां नु पुनर्मेरोमनिसस्येव मूर्डनि ॥ ३१॥। 
सुला नाम पुरी रम्या वरुणस्यापि घीमतः | 
वदुणों यादसां नाथस्सुखाल्य. बसे पुरे ॥। ३२ ॥ 
दिवयुत्तरस्था मेरोस्तु सानसस्थेव  मूर्डनि । 
वुल्पा भहंन्द्रपुर्यास्तु सोमस्थापि विभावरी॥ ३३ ॥। 
मानसोत्तरपृष्ठे तु. लोकपालउचतुर्दिशम्‌ । 


स्थिता घर्मव्यवस्था्थ' लोकसंरक्षणाय च ॥ ३४ ॥ 
लोकपालोपरिषप्टातु. सर्वतोी दक्षिणायने ।.. 


काष्ठागतस्यथ सूर्यस्य गतियाँ तां निवोधत । ३५ ॥॥ 
दक्षिणोपक्रमे सूं:.. क्षिप्तेवुरिव. सर्पति । 
ज़्योतियां. चक्रमादाय सतत परियगच्छति ॥ ३६ ॥ 
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सध्यगश्चामरावत्यां यदा भवति भास्कर: । 
चंवस्वते.. संयसने उदयस्तत्र दृहयते ॥ ३७ ॥ 
सुखायासधरात्र स्याहिभायामस्तमति च॑। 
ववस्वते. संयमने सध्यमः स्यथाद्रतियेंदा ॥। 
सुखायामथ वासुप्यामुत्तिष्ठनू स तु॒दृश्यते ।३५॥। 
विभायामधंरात्र॑ स्पान्महेद्रयामस्तमति च॑। 
यदा. वक्षिणपर्वेषासपराहनो. विधीयते ॥। ३९॥ 
दक्षिणापरदेश्यानां पर्वाहण: परिकीत्तित: । 
तेषामपररात्रश्च ये जना उत्तरापरे ॥॥ ४० ॥ 
देशा उत्तरपूर्वा ये पव॑रात्रस्तु तान्म्रति । 
एवमंवोत्तरेष्वको.... भूवनषु विराजते ॥ ४१॥ 
ह इस प्रसंग के बाद फिर जब सूत से ऋषियो ने यह भ्रश्न किया कि ये ज्योति- 
मण्डल किस प्रकार आकाश में घूमते है, क्या कोई इनको घुमानेवाला है, भ्रथवा ये 
स्वयं घूमते हु, तब प्रश्न का उत्तर सृत ने इसप्रकार दिया *-- 
भूतसंमोहन॑ होतद्वदतों में निबोधत । 
प्रत्यक्षमपि दृष्यं॑ च सम्मोहयति यत्‌ श्रजाः ।। ५ ॥॥ 
योध्यं चतुर्दिशं पुच्छे  शेशुमारे व्यवस्थितः । 
उत्तानपादपुत्रोड्सों सेढीभूतोीं धरुवों विधि॥ ६॥ 
सब भअ्रामयते नित्यं चद्घादित्यों प्रहंः सह । 
अमन्तमनुगच्छन्ति. नक्षत्राण च चक्रतत ॥ ७॥। 
धा्‌ वस्य सनसा चासो सपपते ज्योतिषां गण: । 
सूर्याचच्स्‍बमसो. तारानक्षत्राणि प्रहेंः सह ॥। ८ ॥ 


वातानीकमयब॑न्ध्‌ वे बद्धानि तानि वे। 
तेषां योगदर्ल भेददवच कालइचारइतथंव च ॥। ६ ॥। 


अस्तोदयां. तथोत्पाता श्रयन दक्षिणोत्तरे । 
विषुवद्ग्रहवर्णाइत. धा वात्सर्ये प्रवत्तेंते ॥॥१०॥। 
वर्षा धर्मों हि रात्रिः सन्ध्या चेव दिन॑ तथा । 
शुभाशुभ॑ भजानां च॒ ध्ुवात्‌ सर्व श्रवर्तत ॥११॥ 
धा वेणाधिष्ठितश्वैव सूर्योश्पो गृह्य वर्बति । 
तदेष दीप्तकिरण:. सकालाग्निदिवाकरः ॥१२॥ 


१, अद्मास्डप्राण, पूब॑ंभाग/ अनु? पाद, अध्या० २२ | 
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परिवत्तक्रमाद्‌ विप्रा भाभिरालोकयन्‌ दिशः । 
सूर्य: किरणजालेन.. बायुयुकक्‍तेतन. सर्वशः ॥१३॥ 
जगतो जलमादत्ते इत्स्नत्य ह्िजसत्तमाः । 
आादित्यपीतं सकल सोम... सद् ऋमते जलन ॥१४॥॥ 
नाडीभिवापुयुक्‍ताभिलोकिधारा प्रवर्तते । 
यत्‌ सोमात, जबते ह्मम्बु तदस्नेष्नेद तिप्ठति ॥१५॥। 
सोमाघारं जगत, सर्वमंतत्तथ्य' प्रकीत्तितम्‌ । 
सूर्यादुष्णं॑ निन्नवर्तेः सोमाच्छीत॑ प्रवर्तत ॥॥२०॥॥ 
शीततोप्णवीयों द्वावेती युक्‍त्था घारयतें जगत्‌ । 
सोमघारा नदीगठगा पवित्रा विसमलोदका ॥॥२१॥। 
भद्रसोमपुरोगाब्च भहानद्यो. द्विजोत्तमाः । 
सर्वभूतश्रीरेषु ह्यापो हनुसताब्च या: ॥२२॥। 
तेषपु सनन्‍्दह्ममानंपु. जद्गमस्थावरेपु च॑ ॥ 
बूमभूतास्तु ता ह्यापो निष्कामन्तीह सर्वेशः ॥२३॥॥ 
तन चाञ्राणि जायन्ते स्थानमन्नमयं स्मृतम्‌ । 
तेजो5क: सर्वभूतेम्य आदते रब्मिभिर्जलम्‌ ॥२४॥ 
उपयुक्त उद्धरणो के द्वारा अतिसक्षेप में यहाँ 'खगोल' का विवरण उपस्थित 
गया है, इस खगोल-ज्ञान में भी पुराणों की गति आ्राश्चर्यंकर लगती हैं, जब कि मन्त्नों 
का साधन हमारे पुराणकर्त्ताओं को उपलब्ध नही था, इसीलिए हमने पूर्व में कट्दा है 


कि भीतिक ज्ञान में भी योगविद्या द्वारा सवद्धित मानक्तिक जान और सिद्धियाँ यन्त्रों 
से कही अधिक श्रेष्ठ हैं। 


विधाएं ओर सिद्धियाँ 

भारतीय प्राचीन सस्क्ृति के चरम उत्कर्प की झलक प्राचीन काल में प्रचलित 
विद्याओ के उपलब्ध विवरण में देखी जा सकती है। जिस प्रकार पाण्चात्य सभ्यता का यन्त्रो 
पर अवलम्बित उत्कर्प आज हमारे देनिक जीवन में प्रत्यक्ष अनन्नव में आ रहा है, वैसे 
ही भारत में प्राचीन काल में जिन विद्याओ का प्रचार था, उनसे समस्त भारत ह्ी 
नहीं, पूरा विश्व प्रभावित था । ये विद्याएँ केवल पठन-पाठन और प्रवचन तक ही सीमित 
ने थीं, अपितु सामाजिक जीवन के छोटे-से-छोटे क्षेत्र से आरम्भ करके वड़े-से-बड़े क्षेत्रो 
को सुखी और सृुविधा-सम्पन्न करने में समर्थ थी। इन विद्याओ का दिरदर्शन प्रस्तुत 
करने से पहले यह स्पप्ट कर देना आवश्यक है कि वर्समान भौतिक विज्ञान की भाँति 
इनका विकास यन्त्र श्रादि पर आधृत नहीं था, अपितु इनके विकास का पूर्व आधार 
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आत्मिक शक्ति ही थी, जिसका योगशास्त्र और मन्तशास्त्न से विशेष सम्बन्ध है। श्राज 
विद्याओं के विकास के उस प्रकार के क्रम के विलुप्त हो जाने के कारण हम यदि 
कहीं उस प्रकार की बातों को देखते हैं, तो उसे ज.दू या क्षणिक चमत्कार की ही संज्ञा 
देते है। हमारा कथमपि यह विश्वास नही हो पाता कि इन बातो पर पूरे समाज का 
विकास कभी अवलम्बित रहा हो । हमारी इस प्रकार की धारणा का यही एकमात्र 
कारण है कि इस क्रम का कोई प्रचार या भ्रधिकता में इसकी उपलब्धि आज नहीं हो 
रही है । भौतिक या यान्त्रिक सिद्धि याँ स्वभावतः आध्यात्मिक सिद्धियो की ओर से दृष्टि 
को हटा देती है। प्राचीन सिद्धियाँ यद्यपि भौतिक जीवन को ही प्रभावित किया 
करती थी, तथापि उनके नियन्त्रण में आत्मशक्ति अपना पूरा प्रभाव रखती थः। 
आत्मिक शक्तियाँ भौतिक युग में दुबंल पड़ जाया करती है, फलतः आ्राध्यात्मिक सिद्धियाँ 
भी भ्रलभ्य हो जाती हे । 
यदि हम इन प्राचीन भारतीय विद्याओर की वास्तविकता पर किसी कारण 
विश्वास न भी करना चाहे, तो भी इनका जानना इसलिए भी आवश्यक हो जाता है कि 
प्रचीन वाड मय मे उपवर्णित घटना-चित्रो की ताकिकता इन विद्याओ की हूपरेखा 
को विना जाने समझ में ही नही भरा सकती । ऐसी स्थिति में इन विद्याओ्ो के विज्ञान 
पर विश्बास न करने का अर्थ होगा कि हम समस्त उपवर्णित प्राचीन कथानको को 
मिथ्या या कल्पना पर आराधृत मान बैठे है। यदि सारी उपवर्णित प्राचीन घटनाझो को 
कल्पना-प्रसूत मान लिया जायगा, तो भारतीय जन-मानस में जो उन घटनाओं का 
व्यापक प्रभाव जमा हुआ है, वह सर्वंथा निराधार हो जायगा। किन्तु, निराधार वस्तु 
का इतना व्यापक प्रभाव हो जाना तक-विरुद्ध और सर्वंथा असगत है। 


भारतीय विद्याएं दो विभिन्न रूपों में विकसित हुई थी । यद्यपि दोनो का मूल 
स्रोत एक ही था और वह था सभ्यता के विकास की तीन्र भाबना और मानवीय चरम 
लक्ष्य की पूत्ति । निगम भौर आगम-ये उन दो विकसित रूपो की प्राचीन सन्ञाएँ है । 
जिन चौदह या प्रट्ठारह प्राचीन विद्याओ की गणना प्रसिद्ध है, वे केवल निगम-विद्याश्रो 
के ही भेद है | इनमे चार वेद, चार उपवेद, छह वेंदांग तथा उत्तरांग झाते हैं। इन 
उत्तरागो की व्यवस्था कुछ अस्पष्ट है । दर्शन, इतिहास, पुराण और यज्ञ ये चार 
वेदो के उत्तराग माने गये है, ऐसा अनुमान होता है । उत्तरागों का सम्भवत. परवर्त्ती 
काल में वाह मय के रूप में सगठन हुआ । उससे पूर्व स्मृति मे ही इसकी सत्ता रही 
होगी । यही कारण है कि चौदह विद्याएँ ही प्रसिद्ध हुई; भद॒ठारह विद्याश्रों की गणना 
के उद्धरण कम मिलते है । जब ये उत्तरांग भी शब्दवद्ध होकर वाहुमय का अग 
बन गये, तब ये भी विद्याश्रों की गणना मे निविष्ठ कर लिये गये। फलत*, गणना 
चौदह से अट्ठारह हो गईं। 'कौटिलीय भ्रर्थशास्त्र” और 'काव्यमीमांसा' झादि ग्रन्यो 


में विद्याओं के अनेक प्रकार से जो भेद दिखाये गये है, उनका प्रयोजन तत्तत्‌ विद्यात्रो 


के महत्त्व-प्रदर्शन से ही है, न कि वहाँ विद्याओ की पूर्णछपेण गणना करना उनका 
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लक्ष्य है। चौदह॒विद्याओ की गणना के पश्चात्‌ आन्वीक्षिकी, त्रयी, वार्त्ता और दण्ड- 
नीति इन चार विभागों को जोड देने से भी अद्ठारह की गणना कही-कही मिलती है, 
परन्तु उसमें पुनरक्ति हो जातो है । इन चतुर्देश अ्रथवा अ्रष्ठादश विद्याओ्रो का श्रध्ययन- 
अध्यापन से ही विशेष सम्बन्ध है। इनका प्रायोगिक क्षेत्र बहुत भ्रल्प है । 
बेंद 
चार विद्याओं के प्रसंग में यहाँ न्रयी पद से जिन तीन वेदों की गणना की 
जाती है, उन्हें सभी ने विद्याओ की गणना में प्रधान रूप से लिया है । 
वार्ता ह 
वार्ता पद से बहुत लोग इतिहास समझ्षेंगे; किन्तु पुराण आदि में जो इस 
पद का विवरण मिलता है, उससे तो यही सिद्ध होता है कि वार्ता शब्द का अर्थ वृत्ति 
के उपाय है। भिन्न-भिन्न वर्णो की वृत्ति के उपाय जिसमें बताये गये हो, वही "वार्ता 
विद्या थी । 
श्ान्वीक्षिकी या तकंविद्या 
आन्वीक्षिकी” तर्कविद्या को कहते है। इसका विवरण न्‍्यायभाष्य में इस 
प्रकार किया गया है--प्रत्यक्षागमाभ्यां इंक्षितस्थ श्रनु ईक्षण पन्‍्वीक्षा तया प्रवत्तंते इति 
झ्रान्वीक्षिकी । इस विवरण के भ्रनृसार आजकल के वडे-बडे आविष्कार इस विद्या के 
भ्रन्त्गंत आ जाते है । रेलगाड़ी के भ्राविष्कार के सम्बन्ध में सुना जाता है कि किसी 
यूरोपियन ने एक जलयुक्‍त पात्न को अच्छी तरह चारो भ्रौर से बन्द करके अर्ति के 
भुख पर रख दिया । उसमे भाप इकट्ठी होकर वह उछलकर नीचे गिर पडा, यह 
प्रत्यक्ष हुआ । इसी श्राधार पर उसने अनुमान किया कि वाष्प में बडी भारी शक्ति है, 
अत. यह किसी चीज को उछाल सकती है या दोड़ा सकती है। इसी शक्ति का विचार 
करते-करते उसने रेलगाडी वनाई। इस तरह प्राय: सभी झाविष्कार अ्रत्यक्ष के 
आया पर श्रनुमानोसे निकाछे गये है।ये सभी भारतीय तकंविद्या के भन्तर्गत भा 
जाते है । इन अद्ठारह विद्याओ्रो के नाम इस प्रकार मिलते हं-. 
पुराणन्यायमीमांसाधमंज्ास्त्राज़मिश्वित । 
वेदस्थानानि विद्यार्ना घ॒र्मस्य च चतुदंद ॥। 

, “चार वेद और छह वेदाग तथा इन दसो के साथ पुराण, न्याय, मीमासा, 
परमशास्त्न ये चार उपांग मिलकर चौदह विद्याएँ होती है । यही चौदही धर्म के भी 
स्थान ह---श्र्थात्‌ इनसे ही भारतीय धर्म प्रकाशित होता है ।” 
पुराण 

इन चौदहो विद्याओवाले श्लोक 

भी 'पुराण! का नाम पहले भ्ाया है-- 
पुराण सर्वशास्त्राणां प्रथम ब्रह्मणा स्मृततम्‌। 
अनन्तरज्च वक्‍त्रेभ्यो वेदास्तस्य विनियंता' ॥। 


में 'पुराण' का नाम सर्वप्रथम है। श्रन्यत्न 


पुराणों के फुछ भ्रन्य विषय , ६ हैएुरे 


श्र्थात्‌, पहले ब्रह्मा ने पुराणविद्या ही प्रकाशित की थी भर पीछे उनके मूख 
से चारों वेद प्रकट हुए। कृपया इसे उपहास की वात न समझे, अपितु यह युक्ति- 
स्थित है। इसपर प्रकाश डालते हुए पुराण कहते है कि संसार को प्रकृति ने बनाया है, 
जिसमें अपने अनुकूल परिवत्तंत करने का आदेश हमारे “वेद' देते हूँ । वस्तुत:, 
पुराण आजकल की भाषा से 'फिजिवस' कहे जा सकते है और '“वेद' 'केमेस्ट्री' | पफिजिक्स' 
के बिना 'केमेस्ट्री' कोई काम नही दे सकती । इसी श्राघार पर पुराणो का कथन है 
कि पुराण सबसे पहले प्रकट हुआ भ्ौर उसमे वर्णित प्रकृति का पुर्णं चरित्न जानकर 
फिर उसमें अपने अनुकूल, अपनी जाति के अथवा अपने देश के अ्रनुकूल उचित 
परिवत्तेन करने के उद्देग्य से “वेदो' का प्रादुर्भाव हुआ । यह प्रादुर्भाव का क्रम सर्वेथा 
युक्तिसंगत है। वेंद के अश्रथाह सागर में गोता लगानेवाले और उसका विज्ञान 
समझनेवाले जान सकते हैँ कि वेद किस प्रकार श्रपनी जाति के या अपने देश के 
अनुकूल परिवत्तनों की शिक्षा देता है । 


न्याय 
न्याय -विद्या तो वही श्रान्वीक्षिकी है, जिसकी चर्चा इसके पूर्व में की 


गई है। 
मीमांसा 

भीमासा' वेद के वाक्‍्यार्थ समझने का शास्त्र है और वेद के वचनों को सरल 
भाषा में सव लोगो को समझाने के लिए स्वतन्त्न शास्त्र है । 


घमंझास्त्र 

ध्व्शास्त्र” हमारे स्मृति-प्रन्थ है, जिनमे देश, काल एवं पात्र के अनुसार 
समाज-व्यवस्था के नियम-कानून, अआरचार-विचार तथा लोक-व्यवहार का प्रतिपादन 
किया गया है। ये चार उपांग है, जिनकी चर्चा की गई । 
प्रंगतिययाएँ 

बवेंद के श्रग छह है,--शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्‍्त, ज्योतिष भौर छन्द। 
इनमें 'शिक्षा' उस विद्या का नाम है, जो वेद के मन्त्रो तथा ऋचाओं के उच्चारण 
की विधि सिखाती है। कल्प वेदोक्त विधियो की सबके समझने योग्य व्याख्या 
प्रस्तुत करता है। व्याकरण शब्द-साधन की प्रक्रिया बतलाता है। निरुकक्‍्त एक 
प्रकार का भाषा-विज्ञानशास्त्र है। वह भाषा का पूर्ण विज्ञान भी देता है। भौर 
स्थान-स्थान पर वेद के विज्ञानों को भी प्रकद करता है । ज्योतिष ताराझ्ों की विद्या है, 
जिसे जाने विना बेंद का मर्म नहीं जाना जा सकता । फिर छन्द वह विद्या है, 
जो बेंद के भिन्न-भिन्न देवताञशो के सकेत-प्रतीक को प्रकट करती है। किस देवता 
की स्तुति किस छन्द में की जाय, इसका एक नियम वेद में है, उसी के अनुसार छन्द 
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देखकर कोई जान ले सकता है कि इस मन्त्र में इस देवता की स्तुति है। इन अंगों 
झौर उपागों की सहायता से ही वेद की गम्भीरता समझी जा सकती है। 
पशिवमहिम्न.स्तोत्न' में भी एक जगह विद्याओं का विवरण आया है--- 


प्रयी सांख्यं योग: पशुपतिमतं वेष्णवमित्ति 
प्रभिन्‍ने प्रस्थानें चरसिदमदः पथ्यमिति च। 


इसमें चार विद्याएँ बताई गई है । वेदों की भाषा के भ्रनुसार उन्हें त्रयी (तीन) 
कहा गया है। भाषा तीन प्रकार से ही वोली जा सकती है--गद्य, पद्य श्रौर गान-रूप 
में। उनमे गद्य 'यजु' है, पथ 'ऋक्‌' है और गान 'सामा! है। इनको कर्म करने- 
वाले ऋत्विजो के भेद से चार भी कहा जाता है। इनके प्रतिरिक्‍त 'महिम्नःस्तोत्र' 
में जो साख्ययोग के नाम भाते है, वे सभी दर्शनो का संकेत करते हैं भर पशुपित-मत 
तथा वैष्णव-मत ये भिन्न-भिन्न उपासना-मार्गों के सकेत है । 


कई विद्वानों ने विद्या्रों के केवल दो भेद माने हे--एक दर्शन और दूसरी 
विद्या। जो परोक्ष रूप से ही अपने विपयों को समझाती रहें, उसे 'विद्या' कहा 
जाता है और जो जानकर अनुभव मे लिया जा सके, उसे 'दर्शन' कहते हे । दर्शनों में 
जिन आत्मा, इन्द्रिय, मन झादि का विवरण मिलता है, वे सब भ्रनुभव में लेने की 
वस्तुएँ है। इन दर्शनो के छत्तीस भेद विद्यावाचस्पति श्रीमधुसुदनजी ने श्रपने 


शारीरक विमर्दा नाम के ग्रन्थ में दिखाये हे। उनका यहाँ विस्तार करना झावश्यक 
प्रतीत नही होता । 


आगमविद्याएं 


इसके भतिरिवतत जो आगमविद्याओ्रो के भेद-प्रभेद है, उनका प्रायोगिक क्षेत्र 
बहुत विस्तृत है। प्राचीन काल में जीवन के सभी क्षेत् प्रभावित थे। आागम- 
विद्याओ के मुख्य भेद इस प्रकार है--कल्प, सिद्धान्त, सहिता, तन्‍्त्र, यामल और 
डामर-- इनमें 'कल्पो! को आम्नाय' भी कहा जाता था। इतिहास और उनके 
प्रकीर्ण विषय “सिद्धान्त' के भरन्तर्गत भ्ाते थे। वृष्टि श्रादि के जानने के निमित्तों 
का अध्ययत्त थामल का विषय था । श्रनेक प्रकार के अभिचार भर उनका निवत्तन 
डामर कहलाता था। मणि, भन्त्र भौर झोपधियो की विलक्षणताओो का अनुभव 
आप्त करना तन्‍्त्र का विषय था। तन्त्रविद्या के सहस्नो भेद भारत में विकसित 
हुए। फिर उनसे अनेक मार्ग निकले। प्राय ऐसा माना जाता था और प्रत्यक्ष 
भी था कि तन्त्रविद्या के पारगत मनीषियों के साथ कोई स्पर्द्धा नही कर सकता था । 
उपदृक्त सभी आग्मविद्याओं के प्रभेद भी अनेक हैं, जिनमें एक-एक भेद 
पर भ्रनेक ग्रन्थ लिखे गये भर उतका प्रायोगिक रूप भी सर्वत्र प्रचलित था। ये 


वे बिद्याएँ है, जिनका प्राकृतिक पदार्थों से विश्येप सम्बन्ध », इन्हें प्राकृत- 
विद्या भी कहते है। के है। अतः, इन्हें प्रात 
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दिव्यविद्याएँ या सिद्धियाँ 

इनके गतिरिकत आत्मवल से प्राप्त होनैवाली विद्याएँया, सामर्थ्य पृथक्‌ 
परिगणित किये गये हैँ, जिन्हें दिव्यविद्या कहा जा सकता है। योगाष्यास से 
झात्मदल की उपलब्धि के भननन्‍्तर ये दिव्य सामथ्य प्राप्त होते थे । 


इन दिव्यविद्याओं की पृष्ठम्‌मि में श्ात्मा या चेतवा ही मुख्य है।इस चेतना 

में मन भौर इन्द्रियों के द्वारा बल का श्राघान किया जाता था । प्राचीन भारतीय 
मनोपी दस बात को ली भाति जानते थे कि परम शक्तिशाली पदार्थ की शक्ति भी 
यदि विकेस्द्रित होकर अनेक धाराप्रो में प्रवाहित होने लगे, तो वह पदार्थ भ्रपनी सारी 
शक्ति खो देता है। उसकी शवित तभी वढती है, जब उस शक्ति को संयत और 
केन्द्रित रखा जाय। हमारे मन शभ्रौर इन्द्रियो में जो भ्रदम्य शक्ति है, उसका 
विकेन्द्रित होना ही हमे मिर्बेल बनाना है। यदि उस शक्ित को केन्द्रित करके आ्रात्मा 
की झोर उन्मुख किया जाय, तो वह शक्ति श्रत्यधिक विकसित हो जायगी; क्योंकि 
मन, इन्द्रियाँ पौर उनकी तभी शक्तियाँ स्वत्त जड है। वे जब बाह्य जड पदार्थों के 
सम्पर्क में ध्रायेंगी, तब उनमें जडता या क्षीणता का ही भ्रधिक सचार होगा भौर 
वे ह्वात्तोन्मुख होती जायेगी। इसके विपरीत मन और इन्द्रियों की सम्पूर्ण शक्तियाँ 
यदि चेतन भ्ात्मा की भोर उन्मुख होती रहेंगी, तो भ्रात्मचैतन्य के सम्पर्क से वे 
जगमगा उठेंगी । 

इस पृष्ठभूमि के श्राधार पर दिव्यविद्याओं का विकास समझ मेआ सकता है। 
प्राचीन साहित्य में इनके विवरण और उदाहरण विपुल मात्रा में उपलब्ध होते है । 
यौगिक क्रियाओ से मन का सयम करने पर जो शक्ततियाँ उपलब्ध होती है, थे ही भाठ 
सिद्धियों के रूप में प्रसिद्ध है। उनके नाम है--अणिसा, सहिसा, गरिमा, लधिमा, 
प्राप्ति, प्राकाम्य, इंशित्व और घशित्व | अणिमा-सिद्धि प्राप्त हो जाने पर शरीर 
को संकल्पमात्र से छोटे-से-छोटा रूप दिया जा सकता है। रामायण मे हनुमान के 
चरित्र में मशक रूप धारण करके उनके लका मे प्रवेश करने का वर्णन मिलता है। ऐसे 
अणिमा-सिद्धि का वर्णन पुराणों में उपलब्ध होता है। इसी प्रकार, 
संकल्प-मात्र से बडे-से-बडा रूप धारण करने का सामर्थ्य महिमा-सिद्धि से प्राप्त हो 
जाता है । रामायण के हनुमच्चरित्न मे ही सुरता राक्षसी के मुख के भीतर न समा 
जाने के लिए हनुमान्‌ के काय-वैपुल्य का वर्णन मिलता है तथा पुराणो मे भगवान्‌ के 
भमत्स्यावतार में छोटी मछली महामत्स्य बन गई। यह वर्णन भी 'महिमा-शक्ति के 
श्राघार पर ही संघटित हुआ है। “महाभारत में भी ऐसी श्रनेक कथाएँ आती है। उनमें 
एक यह भी है कि वनवास-काल में भीमसेन एक बार गन्धमादन पर्वत पर चढने लग । 
वहाँ पगडण्डी पर प्रागे बढ़ते हुए उन्होने देखा कि एक श्रत्यन्त वृद्ध और जर्जर शरीर- 
वाला वानर आगे का रास्ता रोककर बीच मे पड़ा है। भीमसेन को भ्रागे जाने की 


ही अ्रन्य वर्णनों में 
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शीघ्रता थी । उन्होने उस वृद्ध वानर से मार्ग से हुठ जाने को कहा । इसपर वानर ते 
अपने शरीर की असमर्थता प्रकट करते हुए कहा कि भाई, तुम मुझे लाँधकर आगे 
निकल जाझों । भीमसेन ने वानर का लाँघना ठीक नही समझा । वानर ने कहा कि 
श्राप ही मेरी पू"ठ को एक मोर हटाकर श्रागे चले जायें। भीमसेन जब पू 5 हटाने 
लगे, तो भ्रपती सारी शक्ति लगा देने पर भी पूछ को तिलमात् भी नहीं हटा सके । 
तब उन्होने विनीत भाव से वानर से प्रार्थना की कि श्राप कौन है, कृपया बतलाये । 
वानर ने उत्तर दिया कि मैं हनुमानू, तुम्हारा बडा भाई हूँ । तुम्हे भ्रागे बढने की 
विपत्तियों से सवधान करने के लिए, तुम्हारा मार्ग रीककर लेट गया था। तुम यदि 
आगे बड्ो, तो जरा सावधानी से वढना; क्योकि यहाँ से आगे मनुष्यों के लिए गन्तव्य 
स्थान नही है । मनुष्यों की गति यही तक है । यहाँ से आगे यक्षराज कुबेर का श्राधि- 
पत्य है और उसमें यक्षणण विचरण किया करते है । यह सुनकर भीमसेन के उल्लांस 
की सीमा न रही । उन्होने हनुमान्‌ का अभिवादन किया और उनसे यह प्रार्थना की 
कि आप मुझे कृपया अपना वह रूप दिखाये, जिस रूप से झापने समुद्र का उल्लंघन 
किया था। भगवान्‌ हनुमान्‌ ने पहले तो कहा कि तुममें वह रूप देखने का सामर्थ्य 

नही है; परन्तु भीमसेन का आग्रह देखकर उन्होने 'महिमा-सिद्धि का चमत्कार दिखाया 

और अपने उसी गगनस्पर्शी रूप को प्रकाशित किया, जिससे उन्होने समुद्रोल्लघन 


किया था। उसे देखकर भीमसेन त्रस्त होकर काँपने लगे, तव भगवान्‌ हनुमान्‌ ने अपने 
रूप का सव॒रण कर लिया । 


तीसरी सिद्धि गरिमा नाम कीहोती है। शरीर के किसी भी श्रग को श्रत्यन्त 
वजनी वना देना “गरिमा-सिद्धि! के आधार पर सम्भव होता था । इस सिद्धि के कितने 
ही निदर्शन प्राचीन साहित्य मे उपलब्ध होते हे । उपयुक्त कथानक में ही श्रीहनुमानूजी ने 
अपनी पूंछ में “गरिमा-सिद्धि का ही प्रयोग करके भीमसेन के शक्तिमद को 
चूर्ण किया, यह वण्णित हुआ है । एकाकी श्रगद ने रावण की सभा मे प्रवेश करके ऐसी 
ही 'गरिमा-सिद्धि” का प्रदर्शन किया था। उसने रावण की सभा से यह घोषणा की 
कि मेरा पैर कोई इस स्थान से हटा दे, तो में भगवान्‌ रामचन्द्र की पराजय स्वीकार 
कर लूंगा। वह पैर गरिमा” से इतना भर गया था कि रावण की सभा के सभी 
वलशालियो ने अगद के पैर को अपने स्थान से विचलित कर देने की भरपूर चेष्टा की, 
परन्तु वैसा नही हो सका । अन्त में, रावण स्वय जब भ्रगद का पैर उठाने के लिए श्राने 
लगा, तव अंगद ने सोचा कि रावण भी इन सिद्धियो के रहस्थ को जानता है। श्रत 
उसने यही कह दिया कि रावण, तुमको भगवान्‌ रामचन्द्र केपर पकडने चाहिए। 
केवल मेरे पैर पकड़ने से तुम्हारा काम नही चलेगा ] 


कर्ण भर अजू न के युद्ध के अवसर पर जव कर्ण ने सर्पमूख धाण चलाया, तब 


इसी गरिमा-शकित का प्रदर्शन भगवान्‌ कृष्ण ने किया था| भगवान्‌ कृष्ण की वाल्या- 
वस्था के चरित्नों में इसके अ्रवेक उदाहरण मिलते है । 
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चौथी लघिमा-सिद्धि कहलाती है। इसके आधार पर अपने शरीर को इतन 
हल्का बनाया जा सकता है कि विमान आदि की सहायता के विना भी आ्राकाश में 
संचरण हो सकता है| 

पाँचवी प्राप्ति नाम की सिद्धि होती है। इसके प्राप्त हो जाने पर एक ही जगह 
स्थित होता हुआ भी पुरुष बहुत दुर घटनेवाली घटनाश्ो को भी श्रांखो से देख ही नही 
सकता, अपितु उनपर प्रभाव भी डाल सकता है । इस सिद्धि के मिल जाने पर पृथ्वी 
पर बैठा हुआ ही मनुष्य अपने हाथो से चन्द्रमा को छू सकता है। भगवान्‌ कृष्ण 
द्वारका में बेठ-वैठे ही दु शासन से खीचा जानेवाला द्रौपदी का वस्त्न बढा दिया । 


छठी प्राकाम्य नाम की सिद्धि वह होती है, जिसके भ्राधार पर पुरुष सभी पदार्थों 
को अपने अनु कूल वना लेता है। वह भूमि में भी जल के समान भश्रवेश कर सकता है । 
पव्वतो की शिलाओ के भीतर भी वह प्रवेश कर जाता है। जल में उत्तरगे पर जल उसे 
गीला नही करता । अगिनि में प्रवेश करने पर अ्रग्ति उसे जलाती नहीं। वह खले 
श्राकाश में भी शअ्रपने-श्राप को अदृश्य वना लेता है। धूप में खडे होने पर भी वह ऐसा 
दिखाई दे सकता है, जैसे वह सघन छाया में खडाहो। उसकी गति में कोई अ्वरोध 
कही रहता ही नही । वह बन्दीगृह की दीवारो के भीतर से भी बाहर निकल भरा सकता है । 
भगवान्‌ कृष्ण द्वारका में प्रदेश करने लिए झा रह थे । हारका के समीप के 
'वतक' पर्वत-प्रदेश में जब भगवान्‌ श्रीकृष्ण विचर रहे थे, तब जरासन्ध की सेना ने 
भगवान्‌ को पकड छेने की अ्भिसन्धि से उस पर्वेत को चारो ओर से घेर लिया; फिर 
भी अपनी 'प्राकाम्य-सिद्धि के द्वारा कृष्ण द्वारका में सानन्द प्रवेश कर गये । श्रीकृष्ण- 
चरित्न में 'प्राकाम्य-सिद्धि का अन्य प्रसग भी आया है कि जब श्रीकृष्ण मथुरा मे थे, तब 
भी जरासन्ध के सैनिको तथा कालयवन ने मथुरा को घेर लिया । भगवान्‌ ने एक ही 
दिन में मथुरा के सभी व्यक्तियों (वृद्ध-बालक-स्त्नी आदि) को नवनिर्भित द्वारकापुरी 
में पहुँचा दिया, फिर जरासन्ध और कालयवन से टक्कर लेने उसी दिन वापस मथुरा भी 
ञथ्रा पहुंचे । 
सातवी ईशित्व. नाम की सिद्धि है। इसके प्राप्त हो जाने पर अणिमा' भादि 
सिद्धियों को किसी दूसरे व्यक्ति को यथेच्छ दे देने का भी सामथ्यें प्राप्त हो 


जाता है । 

झाठवी सिद्धि बशित्व है। इसके प्राप्त करने पर प्रबल-से-प्रबल पुरुष या 
किसी भी प्राणी को अपना वशवद किया जा सकता है। भगवान्‌ कृष्ण ने 'कालियनाग 
को इसी के द्वारा वश में किया था । बुद्ध को मारने के लिए देवदत्त ने जब उनपर 
मतवाला हाथी छुड़वाया था, तब भगवान्‌ बुद्ध ने भी वशित्व-सिद्धि के द्वाराही 
उस हाथी को वश में करके अपने प्रति अझनुरकत कर लिया था। ये मन के सयम से 


प्राप्त होनेवाली विद्याएँ हे । 


$दवंद पुराण-परिवीलन 


इसके वाद इन्द्रियों के सयम से दिव्यदृष्टि प्राप्त होनेवाली श्राठ सिद्धियों 
का विवरण मिलता है। इन सिद्धियों के द्वारा अतीत और अनागत का भी ज्ञान 
हो जाता है। इसके भ्रनेंक उदाहरण है। महपि 'वसिष्ठ' ने समाधि के द्वारा भूतकाल 
में घटित कामधेनु के शाप को भी वत्तमान के समान देखकर दिलीप को शाप की 
वात वता दी थी। इसी के आधार पर 'वाल्मीकि' ने परोक्ष रामचरित्न का 
यथावत्‌ निरूपण करके उसका लेखन कर दिया। पूर्वजन्म की घठनाओ के ज्ञान 
के भी अनेक दर्शन पुराणों मे प्राप्त होते है । पालि-साहित्य के अ्रध्ययन से पता 
चलता है कि व॒ुद्धेदेव को श्रपने पूर्वजन्म-जन्मान्तरों का ज्ञान हो गया था। वह भी 
इसी दिव्य दृष्टि के श्रन्तगत आता है। भविष्य ज्ञान हो जाना तो भारतीय साहित्य में 
सुपरिचित है । यह वात तो किसी से छिपी नही है। श्रागे होनेवाले सूर्यग्रहण और 
चन्द्रग्रहण का पहले ही वर्णन कर दिया जाता है । वेदव्यास ने परीक्षित को उनके श्रागे 
आनेवाले जीवन की सभी घटनाएँ वतला दी थी, जिन्हें जानकर वे उन्हें नही रोक सके । 


दिव्यदृष्टि के दूसरे भेद मे अत्यन्त दूरस्थित तथा अतिक्रान्त पदार्थ का दर्शन तथा 
शब्द का श्रवण हो सकता है। इसी भ्राधार पर हस्तिनापुर में धृतराष्ट्र के समीप बैठ हुए 
सजय ने भगवानू वेदव्यास की कृपा से सुदूर कुरुक्षेत्र में होनेवाले महाभारत-युद्ध 
को देखा भौर धृतराष्ट्र को उनका आँखो देखा वर्णन कहा सुनाया । यह रहस्य है, 
जिसे आज हम 'रेडियो' तथा 'टेलीविजन' में पाते है। 
तीसरी सिद्धि के आधार पर समस्त प्राणियों के शव्दो का ज्ञान हो जाता है । 
मनृष्य ही मनुप्य की वाणी समझ सकता है, परन्तु वात-चीत और भावप्र काश तो प्राणी- 
मात्न करते हैं। पशु-पक्षी अपनी वोली में अपने भावों का प्रकाशन किया करते है, यह वात 
अब प्राणीशास्त्र के विशेषज्ञ सर्वेथा स्वीकार कर चुके हैं। इस तीसरी दिव्यदृष्टि के 


प्रभाव से सभी प्राणियों की वोलियो से प्रकट होनेवाले भावों को जाना जा सकता है । 
इसके भी अनेक उदाहरण पुराणो में मिलते हे । 


॥ चौथी दिव्यदृष्टि के आधार पर दूसरे पुरुप के समीप से आनेवाली वायु 
के ससर्ग से भी उस मनृप्य के मानसिक भावों को जाना जा सकता है। पाँचवी दिव्य 
दृष्टि के आ्राधार पर भूगर्भ में सस्थित पदार्थों का ज्ञान हो जाता है। दिव्य अजन 
भ्रांखो मं लगा छेने से दिव्य-दुप्ठि मिल जाती थी। ऐसा व्यक्ति जमीन के नीचे दस 
हाँथो तक की गहराई में स्थित पदार्थों को भ्रच्ठी तरह देख लेता था। 


भू में मत की पूरी शक्ति लगा देने से समस्त भुवन का ज्ञान हो जाता है। 


ेु सातची दृष्टि में ओपधो के प्रभाव का ज्ञान हो जाता है। यद्यपि आयुर्वेदादि 
शास्त्री के द्वारा औषधियों का प्रभाव जानाजा सकता है; किन्तु वह सर्वेथा परोक्ष 
जान है। इस दिव्य-दृष्टि से उनके प्रन्नाव का प्रत्यक्ष मान हो जाता है। 
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झ्राठवीं दिव्यदुष्टि से ताराश्ों के प्रभाव का ज्ञान हो जाता है। ये आठ सिद्धियाँ 
इन्द्रियों का संयम करने पर प्राप्त होती है, जिनका विवरण कई पुराणों मे मिलता है। 

इसके अनन्तर हृदय का सयम करने पर भ्री झ्राठ प्रकार की श्रलग सिद्धियाँ 
मिलती हैं। इनका विस्तृत उल्लेख 'योगदर्शन' में तथा पुराणों मे प्राप्त होता है। यहाँ 
संक्षेप में इनका विवरण प्रस्तुत किया जाता है । 

हृदय का सयम करने पर सबसे प्रथम जिस सिद्धि का विवरण आता है, उससे 
अत्यन्त परोक्ष सत्ता का, अर्थात्‌ देवताओं का, प्रत्यक्ष दर्शन प्राप्त हो जाता है। 
हृदय-देश में दैवी शक्तियाँ ही केन्द्रित रहती है। इसी बात को श्रीकृष्ण ने गीता में 
कहा है-- 

ईइवरः . सर्वभूतानां हहेशेश्जु न तिष्ठति । 
अ्रामयनू सर्वभूतानि यन्त्रार्टानि सायया।॥। 

“हे अर्जुन ! ईदवर समस्त भूतो के हृदेश मे अवस्थित है। वही अपनी माया से 
यन्त्र पर आरूढ के समान समस्त चराचर को घुमा रहा है।” इससे स्पष्ट है कि ईश्वर 
की स्थिति समस्त भूतों के हृदेश में है। ईश्वर का अर्थ है स्थूल जगत्‌ का ईशन 

, करनेवाली देवशक्ति । अ्रत;, ईश्वर को देवता भी कट्दा जाता है। वह हृद्देशों के भेद 
से भ्रनन्‍्त आकारों और अनन्त धर्मोवाला बन जाता है। जो प्राणी अपने हृदय को 
संयत करके जिस नाम, रूप और धर्मवाले ईश्वरीय रूप का ध्यान करता है, वही रूप 
उसे इस प्रक्रिया की चरमावस्था मे प्रत्यक्ष हो जाता है। झ्रुव ने भगवान्‌ के जिस रूप 
का अपने हृददेश मे ध्यान किया, उसी रूप में भगवान्‌ उसके सामने प्रकट हो गये। 
'श्रीमद्भागवत' में ध्रुव की स्तुति का प्रारम्भिक पद्च है-- 


योधम्तः प्रविष्य सम वाच सिसां प्रसुप्तां 
सथ्जीवयत्यखिलशक्तिधरस्वधास्ना ॥ 
श्रन्याँच... हस्तचरणअवणत्वगादी-- 
न्याणान्नसों भगवते पुरुषाय तुभ्यम्‌ ॥॥ 
श्रुव कहता है कि 'जो भीतर प्रवेश करके मेरी सोई हुई वाणी को जगाता है, 
तथा जो हाथ , पैर, कान, त्वचा और प्राणों को भी चेतनता प्रदान करता है, उस 
प्रभु को में प्रणाम कर रहा हूँ ।' यहाँ भकक्‍तराज प्नुव ने यही प्रकाशित किया कि बाहरी 
रूप देखने से पहले अपने भीतर भी वह उसी रूप को देख रहा था और उसी के 
प्रभाव से उसे बोलने की शवित प्राप्त हुई थी । तन्त्नशास्त्न मे देवताओं के विभिन्‍न रूपों 
के ध्यान मकित है, उन रूपो को भ्रपने हृदय में जगाने की प्रक्रिया भी वहाँ वर्णित है । 
उसी से यह देव-दर्शन की सिद्धि प्राप्त होती है। हृदय का सयमन करने से ही विद्रोहियो 
की शक्ति नष्ट कर देने की शविंत प्राप्त होती है, जिसे अभिचार भी कहा जाता है । 
इसका भी पर्याप्त विवरण पुराणो में मिलता है। जनक की सभा मे शास्त्रार्थ करते समय 
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पयाजवल्क्य' ने शाकल्य' ऋषि के लिए इसी सिद्धि का उपयोग करके उन्हें परास्त कर 
दिया था और 'गरार्गी' को भी इसी की विभीषिका से परास्त किया था। रामायण 
में वर्णन आता है कि राम-रावण-युद्ध में रामचन्द्र पर विजय प्राप्त करने के लिए 
मेघनाद ने एक यज्ञ प्रारम्भ किया था। उसी समय सेना-सहित पहुँचक़र लक्ष्मण ने 
उसका प्रयोग रोक दिया और वही युद्ध करके उसे मार दिया। इस प्रकार के 
अभिचार-प्रयोग अधिकतर आसुरी सम्पत्ति के लोगो मे ही प्रचलित थे । परन्तु, ऐसा 
नही था कि अन्य लोग इससे भ्रपरिचित हो । भेद इतना ही था कि अ्रसुरगण इसका 
आश्रय लेकर उपद्रव करते श्र आतंक फैलाते थे। वे सर्वथा इन प्रयोगो पर 
ही श्रपनी शक्ति को केन्द्रित कर लेते थे, परन्तु शिप्ट पुरुष इसका दुरुपयोग कभी नही 
करते थे। हाँ, आपत्काल आ जाने पर भ्रथवा उपद्रावको के विरुद्ध वे भी इसका प्रयोग 
अ्रवश्य करते थे। इसके अ्रतिरिक्त, अनेक ग्रभीष्ट कामनाओो की पूत्ति के लिए भी 
अभिचार-प्रयोग होते थे । 'माकंण्डेयपुराण' की कथा से पता चलता है कि राजा 
'सुरथ' और 'समाधि' नामक वैद्य ने राज्य-प्राप्ति तथा ज्ञान-प्राप्ति के निमित्त अभिचा र-- 
श्रनुप्ठान से ही भगवती को प्रसन्न किया था । इस प्रक्रिया से तीसरी सिद्धि यह 
मिलती है कि आत्मा का प्रयाण दिखाई दे जाता है। श्रात्मा जब शरीर छोडकर 
अभिनिष्क्रमण करता है, तब अत्यन्त सूक्ष्म होने से उसे कोई देख नही सकता । परन्तु, 
हृदय के सयमन से प्रयाण करते हुए आत्मा का दर्शन किया जा सकता है । चतुर्थ 
श्रेणी में मृत पुरुषों के भी प्रतिकृति-हूप छायापुरुषो का दर्शन करा दिया जाता है। 
महाभारत-युद्ध मे मृत पुस्पो के सम्बन्धियो को उनके छायारूपो का भगवान्‌ वबेद- 
व्यास ने दर्शन करा दिया था । यह विद्या आज भी विदेशों तथा भारत में प्रचलित है । 
विराट्‌ पुरुष का दर्शन भी इसी क्रम में भ्राया है। भगवान्‌ कृष्ण ने महाभारत- 
सम्राम के प्रारम्भ में दिव्य चक्षु प्रदान करके अपना विराट्‌ रूप प्रदर्शित किया | 
दुर्योधन की सभा में तथा वाल्यावस्था में भी श्रीकृष्ण ने अपनी माता यशोदा को 
विराद रूप दिखाया था। इस क्रम की छठी सिद्धि सायाव्यामोहर है। इसके 
अनुसार ऐसे-ऐसे दृश्यों का प्रदर्शन कर दिया जाता है, जो यथार्थ मे तो सर्वथा 
मिथ्या है, परन्तु दर्शक उन्हें सर्वथा सत्य और अपने लिए घटित ही समझता है । 
नारद को मृग्ध करने के लिए मायापुरी में एक स्वयंवर की घटना का ऐसा ही वर्णन 
आता है। 'शाल्व' नाम के एक असुर ने, भगवान्‌ कृप्ण के सामने, उनके पिता 
वमुद्रेव को पकड़कर माया से उनका शिरण्छेद करा दिया। परन्तु, भगवान्‌ कृष्ण 
तो इन विद्याओ्रो के स्वामी हो थे । उनपर उमकी माया नही चली । रामायण में भी 
मेंघनाद ने माथा की सीता का राम-लद्षमण के सामने वध कर दिया था , जिससे 
मर्यादापुरुषोत्तम व्यामोह में श्रा गये थे । सातवी उपश्रृत्ति विद्या कही गई है। इसे 
रात्रिविद्या भी कहा जाता है । इसके आधार पर श्रत्यन्त गप्त या छिपाये गये धन, 
पुर्ष आदि का भी श्रनायास पता लगा लिया जाता है। आठवी विद्या इस प्रसग में 
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संस्काराधाव करनेवाली है। इसके आधार पर कोई विद्वान पुरुष किसी छोटे 
बालक के सिर का स्पर्श करके उसमे विलक्षण विद्वत्ता को प्रदीप्त कर सकता है 
श्रोर वह शिशु गम्भी र-से गम्भीर शास्त्रो और उनके रहस्यो पर अदभुत ज्ञान का प्रदर्शन 
कर सकता है। शुकदेव तथा शकर को यही विद्या प्राप्त थी, जिसके श्राधार पर 
शंकर ने कहा था--वर्णयामि जगत्तयम्‌ । अपनी प्रसुप्त प्रज्ञा को प्रबुद्ध करने के लिए 
शिव, गणपति, तारा श्रादि देवों की उपासना का विधान तनन्‍्त्र आदि शास्त्रों में 
प्राप्तहोता है। ये सारी मिद्धियाँ या विद्याएँ हृदय का सयमन करने पर प्राप्त 
होती है । 
इसी प्रकार, प्राणो के सयम से भी थ्राठ प्रकार की विद्याएँ प्राप्त होती है । 
इनमें प्रयम है--क्ायव्यू ह । इसके भ्राधार पर एक ही मनुष्य अ्रनेक शरीर धारण करके, 
भिन्न-भिन्न स्थानों में भिन्न-भिन्न कार्यो का सम्पादन कर सकता है । कृष्ण भगवान्‌ 
के चरित्न में तथा अन्य अनेक पौराणिक चरित्नो मेंभी इस विद्या का प्रभाव वर्णित 
हुआ है। दूसरी विद्या है--परकाय-प्रवेश । इसके झ्राधार पर सिद्ध पुरुष अपने 
शरीर को अलग सुरक्षित रखकर किसी अन्य पुरुष भ्रथवा पशु के शरीर में प्रवेश करके 
अपना अभीष्ट कार्य पूरा कर छेता है। सुप्रसिद्ध है कि शंकराचार्य ने मण्डनमिश्र 
की धर्मंपत्नी के काम-कलाविषयक अ्रश्नो का उत्तर देने के लिए एक राजा के शरीर 
में प्रवेश किया था| 'किन्दभ' नामक ऋषि ने एक मृग के शरीर मे प्रवेश कर भ्रपनी 
पत्नी को मृगी बनाकर उसके साथ विहार किया था। तीसरी प्राणसंहारिणी नाम की 
विद्या हे । इससे किसी के भी प्राणो का सहरण किया जा सकता है। राजा 'ेन' के 
उपढ़व से त्रस्त होकर ऋषियो ने कुशा के भ्रग्रभाग का स्पर्श कराकर उसके प्राणो का 
आहरण कर लिया था । चतुर्थ मृतसंजीवनी विद्या है। इससे मृत शरीर में भी प्राण- 
संचार किया जा सकता है । इसकी भो श्रनेक घटनाएँ प्राचीन साहित्य मे मिलती है । 


पाँचवी सिद्धि का नाम स्थाणुज्जीविनी है। इसके प्रभाव से नितान्त शुप्क 
वृक्ष (दुठ) भी हरा-भरा बना दिया जाता है । भागवत में यह श्राल्यायिका भ्राती है 
कि राजा परीक्षित को सातवें दिन तक्षक सरपप॑ डेंसेगा। यह शाप “मुनिकुमार' ने 
दिया था। उसके अनुसार सातवे दिन जब तक्षक परीक्षित को डेसने के लिए आ रहा था 
तब उसे मार्ग मे एक ब्राह्मण मिला। तक्षक ने ब्राह्मणसे पूछा कि तुम कहाँ जा 
रहे हो ? उसने उत्तर दिया कि राज प्रीक्षित को शाप-वश तक्षक डेंसेगा और में 
झपनी विद्या के प्रभाव से उसे पुनर्जीवित कर दूंगा और तब राजा मुझपर प्रसच्न होकर 
मुझे धन से परिपूर्ण कर देगा। तक्षक ने ब्राह्मण की विद्या की परीक्षा लेने के लिए 
कहा कि यदि वास्तव में तूममे इस प्रकार की विलक्षण शक्ति है, तो मै श्रपने विष 
के प्रभाव से इस सामनेवाले वृक्ष को जला डालता हूँ। तुम अपनी विद्या से पुन इसे 


भरा कर दो । इतना कहकर तक्षक एक हरे-भरे विशाल वृक्ष को भ्रपने विष 


हरा 
उसपर ब्राह्मण ने कहा--ठीक है, भ्रव मेरी 


की ज्वाला से तत्क्षण झलपा दिया । 
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विद्या का भी प्रभाव देखो और उसने अपनी 'स्थाणूज्जीविनी' विद्या के प्रभाव से उस 
वृक्ष को पुन बसा ही हरा-भरा कर दिया। ब्राह्मण की विद्या का चमत्कार 
देखकर तक्षक आश्चर्यविमूढ हो गया और उसने ब्राह्मण को बहुत-से बहुमूल्य 
मणि-माणिक्य दिये और प्रार्थना करके उसे नौठ जाने के लिए राजी कर 
लिया और ब्राह्मण लौट भी गया | छठी सिद्धि छायाग्रहणी नाम की होती है । 
इसके द्वारा किसी प्राणी की छाया को ग्रहण करके उस प्राणी को वश में 
किया जा सकता है । 'रामायण' में विवरण मिलता है कि हनुमान्‌ समुद्रोल्लंघन कर 
रहे थे, तव 'सिंहिका' नाम की राक्षसी ने इसी विद्या के द्वारा हनुमान्‌ की छाया 
पकड़कर उन्हें नीचे गिरा दिया। फिर भी हनुमानू उसका दमन कर आगे बढे। 
सप्तम तथा भअ्रष्ठम प्रभेदों के अनुसार आकृति तथा लिग-परिवत्तेन कर दिया जाता है। 


'इला” और 'सुद्युम्न' के चरित्र में तथा अन्यत्ञ श्रनेक स्थलों पर इनका वर्णन 
प्राप्त होता है । 


इसी प्रकार, मन्त्र के वल से भी श्राठप्रकार की सिद्धियाँ प्राप्त होती है । 
इसमें प्रथम है-प्तर्पों का श्राकर्षण। इसके आधार पर भन्‍्त्र के प्रभाव से दूरस्थित 
सर्पों का आकर्षण करके अभीष्ट स्थान पर उनको लें जाया जा सकता है और 
उन्हें विपजून्य वनाया जा सकता है । इसी के आ्राधार पर 'जनमेजय' की प्रेरणा से 
ऋषियों ने नागयज्ञ किया था । आज भी इस मन्त्न-सिद्धि का प्रभाव भारत 
में प्रचुर है । दूसरी विद्या श्रग्निस्तम्भिनी कही जाती है। इसके द्वारा मन्त्र-प्रयोग से 
अग्नि को शीतल बना दिया जाता है | इस विद्या को जाननेवाला पुरुष यदि 
भ्रग्नि में प्रवेश कर जाय, तो वह जलता नहीं । अग्नि का यह स्तम्भन तीन प्रकार 
से होता है-सत्य के श्राधार पर, मन्त्र केआधार पर और मणि के आधार पर | 
प्राचीन काल में कोई अपराधी पुरुष वास्तव में अपराधी है, श्रथवा इसपर 
अपराध का मिथ्या आरोप किया गया है, इस बात को जानने के लिए अनेक दिव्य 
परीक्षाएँ प्रचलित थीं। उनमें से एक यह भी था कि उसे भ्रर्नि पर चलाया जाता था। 
यदि वह जल जाता, तो अ्रपराध को यथार्थ समझा जाता था और यदि वह 
नही जलता, तो भ्रपराध को मिथ्या ममझ लिया जाता था। अग्नि पर चलने पर भी 
उससे न जलना यह अग्नि का स्तम्भन सत्य से ही होता था। इसी प्रकार, सत्य से 
अग्नि के स्तम्मन होने का वर्णन रामायण में सीता की श्रर्नि-परीक्षा के अवसर 
पर भी आया है । सीता ने अपने सत्य के प्रभाव से लका-दहन के समय हनुमान्‌ की 
पूंछ में जलनेवाली शभ्रग्नि का दाहकत्व रोक दिया था-.. डा 

दृष्यते च महाज्वाल करोति च न मेरुजम्‌ । 

है शिशिरस्येच सम्पातों लाज्भलाग्रे प्रतिष्ठित: ॥ 


रे इसका उदाहरण महाभारत के नल-चरित्न में मिलता है। नल को देवताओं 
ते जो मन्त्र दिया था, उससे वहु भ्रग्नि के दाहकत्व को रोक देता था। इसके भ्रतिरिक्‍्त, 
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चन्द्रकान्त मणि के द्वारा भ्ररिनि-स्तम्भन का कार्य तो सर्वविदित ही है। इस 
सन्दर्भ में तीसरी विद्या श्रक्षथ्यकरणी कही जाती है| इसके प्रभाव से गृह के किसी 
रतन को ऐसा बना दिया जाता है कि सहस्नो व्यक्तियो के भोजन करने पर भी भोज्य 
पदार्थ से वह कभी रिक्त नही होता। महाभारत में सूर्य से युधिष्ठिर को ऐसा ही 
वरतन प्राप्त होने का वर्णन मिलता है । चौथी विद्या के प्रभाव से निग्नहानुग्रहसामर्थ्य 
प्राप्त होता है । “निगम्नह' के आधार पर अगस्त्य ऋषि ने विन्ध्य पर्वत को झुका 
दिया था। भगवान्‌ कृष्ण ने महाभारत-यद्ध में जयद्रथ-वध के दिन सूर्य का निम्नह 
करके मध्याक्ष में ही सायंकाल दिखा दिया था । महषि 'कपिल' ने सगर के शभ्राठ 
हजार वलवान्‌ पुत्रो का निम्रह कर दिया था । देवेन्द्र के पद पर समासीन' नहुष को 
गौतमादि महपियो ने निग्रह के द्वारा ही सर्प बना दिया था। महषि विश्वामित्र के 
क्रोध से राजा हरिइचन्द्र को अनेक कष्ट सहन करने पडे ये सब-के-सब निग्नह- 
सामर्थ्य ही थे। अनुग्नह॒रस्तिद्धि के आधार पर शाप का मोक्ष कर दिया जाताथा। 
शापतप्त 'अहल्या' को भगवान्‌ रामचन्द्र ने प्रनुग्रह से पुनः स्व-स्वरूप प्रदान कर दिया । 
पाँचवी मन्त्र-विद्या का नाम है--पुत्रजननी। इसके श्राधार पर “विभाण्डक” ऋषि 
के पुन्त ऋष्यशर ग ने भ्रयोध्या में महाराजा दशरथ को पुत्रेष्ठि यज्ञ कराया, जिससे 
उन्हें चार पुत्रों की प्राप्ति हुई । 'परणशुराम' भ्रौर “विश्वामित्नी की उत्पत्तिकथा भी 
इसी प्रकार 'पुत्रजननी” विद्या का निदर्शन है। इसी प्रकार, राजा ्रुपद' को 'धुष्ट- 
झम्न! और “द्रौपदी पुत्र तथा पुत्नी के रूप में प्राप्त हुए थे । मन्त्र के बल से होने- 
वाली अन्य सिद्धि के आधार पर अकाल में भी वर्षा की जा सकती है और यह मन्त्र 
सिद्धि की छठी विधि है और इसका नाम है भ्रावृषेण्या। इसके भी शअ्रनेक निदर्शन 
प्राचीन साहित्य में उपलब्ध हे । इसी के समान सातवी विद्या का नाम है--आपोनप्ञीय । 
यह सर्वविदित है कि सूर्य की रश्मियो और वायु के द्वारा पृथ्वी में स्थित जल आकाश मे 
ले जाया जाता है | इस विद्या के द्वारा सूर्य की रश्मियो तथा वायु से उस जल को 
निर्जल स्थ ल में गिराया जा सकता है । वेद के 'आपोनप्ल्लीय' सूक्‍त मे इस विद्या का 
विवरण है । 'कवष-एलूष' ने इसी विद्या के आधार पर “मस्धन्वा' के प्रदेश मे जल 
की धारा प्रवाहित कर दी थी, ऋषिगण भी आश्चर्यान्वित हो गये थे । फिर, मन्त्रों 
से सिद्ध होनेवाली भ्राठवी विद्या मधुविद्या के नाम से प्रसिद्ध है। इस विद्या का 
उपनिषदो में भी सकेत है। 'अथर्वा' के पुत्र 'दध्यडः ऋषि इस विद्या को जानते थे। 
इसमे मधुमक्खियो के छत्ते के रूप में सूर्यमण्डल का ध्यान करके रश्मियो से निस्सृत 
तत्त्व को मधु के रूप में ग्रहण किया जाता है और अ्रद्भूत शक्ति भ्रजित की जाती है । 
वथ्वी का रूप उसी मधु से सगठित होता है। इससे परिवर्षंण-विज्ञान हस्त- 
गत होता है और यथेच्छ परिवत्तेन कर देने का सामर्थ्य भी प्राप्त कर लिया जाता है। 
इसका एक अत्यन्त शक्तिशाली भौर विलक्षण विद्या के रूप में निरूपण मिलता है । 
उपय कत विद्या-प्रभेदों के श्रतिरिक्त श्रोपध्चियों और यन्त्रों के वल से भी 
प्राप्त होनेवाली भाठ-प्ाठ प्रकार की विद्याप्रो का विवरण श्रीविद्यावाचस्पति 
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अपने इच्द्रविजय ग्रन्थ में दिया है। श्रोपधियों के वलपर जो विद्याए विकसित १ थी, 
उनमें सर्वप्रथम भूतसंजीवनी का नाम आता है। अभिमन्त्रित करने के 
झनन्तर यह महौपधि ऐसा विलक्षण चमत्कार दिखलाती थी कि मृत प्राणी के णरीर 
में भी पुन. प्राण-संचार हो जाता था। इस विलक्षण विद्या के प्रभावों के उदाहरणो 
की भी कमी नही है। दैत्यगुरु शुक्राचायें इस विद्या के जाननेवालों में सुविख्यात हैं। 
वे दैत्यो के गुरु थे भौर देवामुर-सग्राम होने पर सग्राम में मृत दैत्यों को वे 
झपने औपधो का श्रभिमन्त्रण करके उसके प्रयोग से पुन्जीवित कर देते थे ॥ इस 
विद्या को जानने के लिए देवगृरु वृहस्पति ने छल्न से अपने पुत्त 'कच को शक्राचार्य 
का परम प्रिय शिष्य वताया । शुक्राचार्य उसपर अपना निरतिशय स्नेह रखते थे । 
श्रसुरोी को जब यह पता चला, तव उन्होनें 'कच को मार डाला। शुक्रा- 
चार्य ने भ्रपनी इसी विद्या के द्वारा उसे पूनर्जीवित कर लिया। इसी प्रकार की 
दूसरी ओपधि-विद्या संजीवकरणी नाम से विख्यात थी। इसका प्रयोग ऐसे 
प्राणियों पर किया जाता था । जो मूच्छावण चेतनागून्य हो जाते थे। राम-रावण- 
संग्राम में लक्ष्मण के मृच्छित हो जाने पर 'श्‌पेण' नामक वैद्य ने इसी ओपधि के प्रभाव 
से लक्ष्मण में पुन. चेतना का ध्चार किया था। इसी प्रकार विशल्यकरणी, 
सन्धानकरणी, डिम्भप्रसविनी श्रांदि श्रोपधियों का विज्ञान उस समय भी खूब 
प्रसिद्ध था, जिनके उदाहरण पुराण-साहित्य में निवद्ध है। प्रस्तुत ग्रन्थ के पिछले 
श्रण में राजा सगर के वर्णन में हम कह आये हूँ कि उनके साठ हजार पुत्रो का 
सम्पोषण और सवद्धंन डिस्भप्रसचिनी विद्या से ही सम्भव हुआ था। इस विद्या 
के माहाय्य से शुक्र के समस्त जीवित कीटाणुओ को पृथक्‌-पृथक्‌ करके गोघृत के घडो 
में उन अणुझो को स्थापित कर दिया जाता था। इस ओपधि से दो प्रकार के 
कार्यो का सम्पादन किया जाता था । एक तो शुक्र-कीटाणभो को शरीर के भीतर 
ही वलिष्ठ बनाया जाता था, जिससे स्थान-विच्युत होते ही वे मर न जायें तथा 
कुछ क्षण जीवित रह सकें ॥ इस शोषधि का एक दूसरा कार्य यह था कि यह गोधृत 
में इस प्रकार की शक्ति प्रकट कर देती थी, जिससे माता के गर्भाशय की शवितत 
उस धटस्थित गोधृत में आ जाती थी। फलतः, घट में ही डिम्भ के पोपण प्राप्त 
करते-करने सभी शुक्रकीट पूरे प्राणी के रूप मे घट से वाहर निकलते थे। यदि शुक्र- 
स्थित समस्त कीठाणुओं को पृथकू-पृथक्‌ पोषण प्राप्त हो जाय, तो एक ही घमंपत्नी 
में एक साथ सहस्नो सन्‍्तानो की उत्पत्ति तकंसिद्ध है। 


महोपध्िि-सिद्धिविद्या में आठवी है--बलातिवला। मन्त्र के द्वारा प्राप्त 
इस विद्या से यूवत पूदष को न कभी थकावट होती है या न वह कभी वीमार 
पड़ता है। असावधान या सुप्त अवस्था में भी कोई दुश्मन उसका कुछ नही बिगाड़ 


सकता। बह पृथ्वी पर अ्रद्धितीय पराक्रमी होता;है। राम-लक्ष्मण को महपि 
विद्वामित्र ने यहीं मन्त्रसिद्धि दी थी । 
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इन महीषधि-विद्याश्रो के भेदों और आइचर्य में डालनेवाले कार्यो का श्रति 
सक्षिप्त विवरण यहाँ दिया गया । श्रब सक्षिप्त में ही सही, थोड़ा यन्त्रो के सम्बन्ध 
में भी प्रकाश डालना अनुपयुक्त नहीं होगा। हमारे यहाँ श्राकाश में विसान- 
सचालन के लिए यन्त्र का आ्राविष्कार बहुत प्राचीन है। ऐसे विमानों में शुद्ध 
यन्त्र तथा मन्त्रशक्ति-संचालित यन्त्र--न्‍दोनो का आविष्कार था। ऐसे यन्त्रो 
के झ्राधार पर जो विद्याएँ प्रयोग में आती थी, उनके भी आठ भेद श्रीविद्या- 
वाचस्पति मधसूदन श्रोझा ने इन्द्रविजय मे दिखलाये है--- 

१ दिव्य विमान, २. पुष्प विसान, ३, सौभ विमान, ४, सूत विभान, 
५ ह्यंदव विमान, ६. प्लव विमान, ७. अमृतगवी श्रौर ८ शिलासन्तरणी। 

इस विमान-विद्या का भारत में पर्याप्त प्रसार था। कुबेर के यहाँ से 
प्राहृत रावण का पृष्पक विमान, ऋभुदेवों द्वारा निर्मित विभान, शाल्व-निर्मित 
विमान इत्यादि पुराणोक्त विवरणों में सुप्रसिद्ध हैँ। 'शिलासन्तरणी” विद्या 
के श्राधार पर ही श्रीरामचन्द्र की सेना के नल-नील ने समुद्र में पत्थरो को तैरा 
कर सेतु वना दिया या। 

इन विवरणों से यह स्पष्ट हो जाता है कि उन विद्याओं के समझे विना 
प्राणादि में उल्लिखित घटनाओ का रहस्य समझ में श्राना कठिन है। जो लोग 
बौराणिक घटनाओ को कपोलकल्पित बतलाते हूँ, वें इन विद्याओ्रो के स्वरूप 
से अनभिज्ञ है, यह वात कठदु होकर भी स्त्य है। किन्तु, मेरा पूर्ण दावा है कि एक 
बार भी जो व्यक्ति ठीक से किसी पुराण का अध्ययन-मनन कर लेगा, वह पुराणों 
को निश्चय ही ज्ञान-विज्ञान आदि विषयो का सागर मान लेगा । 


शंका-समाधान 


ब्रक्षा का दुहितृ-गमन 


पुराणो की खिलली उडानेवाले कुछ लोग पूराणों में ग्रश्लील कथाश्रो श्र 
असम्भव कथाओं के रहने की चर्चा करते है और उनके आधार पर पुराणों ' 
ग्रसम्य लोगो का साहित्य बतलाते हैं। अत , उन प्रसगो के रहस्यों के सम्बन्ध में कुछ 
विस्तार से समाधान करना आवश्यक है । 

प्रजापति का अ्रपनी पुत्री के साथ समागम पुराणों की प्रथम श्रब्लील कथा कही 
जाती है । इस आाख्यान का विवरण श्रीमद्भागवत (३॥१२।२८) में इस प्रकार 
आया है--- 


वा दुहितरं तन्‍्वी स्वयस्भूहंररात मनः । 
श्रकामा चकमे सक्‍त सकाम इति नः श्रुतम्‌ ।। 


किन्तु, इस श्लोक के वास्तविक रहस्य को नही समझने के कारण ही श्रज्ञानी लोग 


गलत भ्रर्थ के शिकार होते हे। श्रीमद्भागवत का यह श्लोक ऋग्वेद की निम्नाकित 
ऋचा के आधार पर ही लिखा गया है-- 


कामस्तदग्रे समवर्तंताधि मनसो रेतः प्रथमं यदासीत्‌ । 


भ्र्थातू, सृष्टि के प्रारम्भ मे ब्रह्मा को सर्वेप्रथम अपने को वहुत रूपो में प्रकट करने 
की इच्छा हुई | ऐसी इच्छा “काम' कहलाती है और वह 'काम” मन का रेत (वीय॑) है। 
इससे स्पष्ट है कि सृष्टि की कामना से पहले मन की उत्पत्ति होती है और वह 
मन ही प्राणपूर्वक 'वाक्‌' को उत्पन्न करता है । इस कारण, मन प्रजापति कहलाया और 
वाक्‌ मन की पुत्ती कहलाई | फिर, मन ही उस “वाक्‌' में अपना रस देता है, जो वाक्‌ के 
साथ उसका समागम कहा गया है । 


मन की अपेक्षा वाक्‌ सूक्ष्म होती है, अत. वह “तन्वीः कही गई है। काम तो मन 
का ही धर्म है, भत. वाकू को अकामा' और मन को 'सकाम' कहा गया है । सूष्टि मे 
सर्वप्रथम मन ही उत्पन्त हुआ, अ्रत वह 'स्वयम्भू” भी कहा जाता है । 

श्रीमद्भागवत के उक्त श्लोक के झ्रागे वर्णन मिलता है कि मरीचि आदि मूनियो ने 
प्रजापति के इस कार्य का विरोध किया और प्रजापति ने भी शरीर त्याग दिया, जिससे 
'नीहार' की उत्पत्ति हुईं। इसका तात्पयें यह होता है कि इच्छा को दवाना चाहिए, उसे 
वाणी के द्वारा प्रकट नही करना चाहिए । वाणी के द्वारा इच्छा जब प्रकट हो जाती है, 
तब वह मन नण्ट हो जाता है। इस तरह की सारी सृष्टि तमोगुण के श्राधिक्य से प्रकट 
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होती है। ऐसे ही तमोगृण से नीहार की उत्पत्ति होती है । प्रजापति तो त्विगृणात्मक है 
ही । उसके तीनों गुणों के ही कार्य सृष्टि में होते है । 


इस प्रसंग का दूसरा पक्ष ब्राह्म णग्नन्थों मे दिया गया है-- 


प्रजापतिवे स्‍्वां दुहितरमभ्यध्यायत्‌ । 
दिवसित्यन्ये श्राहः उपषसमित्यन्ये ॥॥ 


--एतरेयारण्यक । 


अर्थात्‌, “सूर्य का प्रकाश शभ्राने से पूर्व जो प्रभा फैलती है, वह उषा कहलाती है। 
वह उषा सूर्य से ही उत्पन्न होती है, इसलिए वह सूर्य की पृत्ती कही जाती है ।” फिर, 
सूर्य ही उसमे प्रकाश-रूप बीज देता है| यही रहस्य सूर्य का दुहितृगमन माना जाता है । 
सूर्ये श्रपनी दुहिता उषा के पीछे-पीछे लगा रहता है और उषा सूर्य की कान्ति से 
ही पुष्ट हौती है । इसका संकेत इस प्रकार मिलता है-- 
सूर्यो देवीमुषसं रोचमसानां सर्यो न योषामश्येति पश्चात्‌ । 


इसका भी तात्पये यही है कि जिस प्रकार कोई पति श्रपनी स्त्री के साथ-साथ 
घूमता है, उसी प्रकार सूर्य भी उपा के पीछे-पीछे चलता है। ऐतरेयारण्यक की तरह 
इस बात को ऐतरय ब्राह्मण (१३।६) भी निम्नलिखित वाक्‍्यों में स्पष्ट करता है--- 
प्रजापतिः स्वां दुहितरमभ्यध्यायत्‌ दिवमित्यन्ये उषससित्यन्येके इत्यादि। 
श्र्थात्‌, “सूर्योदय से कुछ पूर्व जो प्रकाश आता है, उसे उषा कहते है । वह उषा 
सूर्य से ही पैदा होती है, इसलिए वह सूर्य की दुहिता मानी गई है ।” यहाँ भी उषा 
में सूये द्वारा प्रकाश दिये जाने के कारण, उसे वीयें-दान माना गया है एवं सर्वेत्न उषा 
झ्ागे-आगे चलती है और सूर्य उसके पीछे लगा रहता है, यही स्त्री का भ्रनुगमन' माना 
गया है । 
उपय्‌ कत श्र उषा-पक्ष के है | दरू-पक्ष का विस्तार से श्र्थ 'ऐतरेय ब्राह्मण” भे 
मिलता है, जिसकी आख्यायिका में कहा गया है कि जब प्रजापति ने दुहिता का शनुध्यान' 
किया, तब देवताओं ने प्रजापति को इस अनर्थ से रोकने का विचार किया । किन्तु, 
जब किसी एक देवता मे रोकने का सामर्थ्य न देखा गया, तब सभी देवताओं ने 
मिलकर अपना-अपना घोर स्वरूप एकत्न किया । उस एकत्न हुए घोर रूप से “रुद्र 
नाम' का देवता पैदा हुआ ! रुद्र को प्रकट देखकर उससे सभी देवताझ्ो ने निवेदन 
किया कि प्रजापति यह अनर्थ कर रहा है, इसका तुम सिर काट डालो | इसपर रुद्र ने 
कहा कि मुझको इसका पारिश्रमिक क्‍या मिलेगा ? देवताओं ने कहा कि तुम सब 
पशझो के पति बना दिये जाओगे । इस आइवासन के पदचात्‌ रुद्र ने प्रजापति का 
शिरश्छेद कर दिया । विद्ध प्रजापति ऊपर उठा, जिसको 'मृग” कहा जाता है। उस 
समय प्रजापति का जो रेत स्खलित हुआ, वह सरोवर बन गया। इस घटना को 
देखकर देवताओं ने विचार कर निश्चय किया कि यह सरोवर प्रजापति का रेत है, 
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इसे दूपित न किया जाय । यहाँ उन्होने इसके लिए मा दुपतू शब्द का प्रयोग किया, 
वही 'मा दुपत्‌' परोक्ष भाषा मे सानुष वन गया । इस तरह वहाँ कई रूपो में दिव का 
वर्णन किया गया है, जिनमें 'रोहिणी' का भी एक आख्यान है।? सके विवरण हे 
श्राता है कि ब्रह्महृदथ नाम का जो तारा झ्राकाश में दिखाई देता है, वही “रोहिणी 
तारा है । उसका नाम भ्राज भी “रोहिणी” पद से ही प्रसिद्ध है। उसके ठीक सामने जो 
१४वाँ नक्षत्र है, उसका नाम “ज्येष्ठा' है । 'रोहिणी' को लक्ष्मी कहते हैं भौर “ज्येप्ठा' 
को दरिद्रा कहते है । इसके मानी हुई कि 'रोहिणी' से 'ज्येष्ठा' तक जब “चन्द्रमा 
जाता है, तब वह समृद्धि की ओर बढता है भौर ज्येष्ठा की श्ोर से जब भागे बढता है, 
तब वह मानो दरिद्र-भाव का सूचक होता है। 'महिम्न स्तोत्न” में भी इसका एक 
पद्य * आता है, जिसमे भी इन ताराशो का सन्निवेश बतलाया गया है। वहाँ एक मृग 
का-सा तारा दिखाई देता है । उसके पास ही कटे सिर का-सा एक तारा दिखाई देता है । 
इन्ही ताराओो का वर्णन इस भ्राख्यायिका में दिखाया गया है| 


चन्द्रमा का शुरुपत्नी-गमन 
चन्द्रमा का अपने गुरु बृहस्पति की पत्नी के साथ सहवास का उल्लेख भी पुराणों 
में मिलता है। उसपर भी स्वभावतः यह भ्राशका होती है कि देवता होते हुए भी 


चन्द्रमा ने ऐसा अनर्थ क्यो किया ? परन्तु, इस आख्यायिका का भी नक्षत्न-परक 
श्र्थ आकाशविज्ञान के विइलेपण से स्पष्ट हो जाता है। 


गुरु का अर्थ है--वृहस्पति । पहले के ज्योतिविद्‌ विद्वान १हस्पति के ही सम्बन्ध 
से गणना झ्रारम्भ करते थे। बाद के ज्योतिविदो ने चन्द्रमा के श्रनुसार गणना प्रारम्भ 
कर दी । वृहस्पति के अनुसार, जो तारा-गणना होती है, वही चन्द्रमा के अनुसार भी 
उपपन्न हो जाती है, जिसे पौराणिक आख्यान की शैली मे कहा गया कि बृहस्पति की 


तारा चन्द्रमा ने छीन ली । इस प्रकार से सभी आख्यान केवल तारा-मण्डल के वर्णन- 
स्वरूप है, इसमें अइलीलता की कोई वात नही । 


इन्द्र का अहल्यानतामन 
इन्द्र-प्हल्या का समागम भी इसी प्रकार एक प्रतीकात्मक श्राख्यान है। इस 
प्रतीकात्मक भ्राख्यान को समझने के पहले 'अहल्या' श्रौर 'गौतम'-इन शब्दों का 
रहस्यार्थ जान लेना आवश्यक है | व्याकरण की रीति से 'श्रहल्या' शब्द का श्रर्थ होताहै---+ 
श्रद्धा यम्पत्ते, अहो यमयति था सा अहल्या। अर्थात्‌, जो रात्रि के द्वारा समाप्त 
किया जाय अथवा जिसको दिन समाप्त करे, वह 'अहल्या' है | श्रत + अहल्या' सास 
१ 'रोहणी? का रहस्य-स्पष्टीकरण आगे किया जायगा | ->डे० 


* प्रजानाथ नाथ प्रसभमभिक स्वरा दुह्दिवर गत रोहिद 'अता रिस्मयिष॒मृष्यस्य 
पक | हट स्य वपुषा । 
बनु दिवममिसपनाइतममु” त्रसनन्‍्ते तेघ्यापि त्यजति न भृगव्याधरभस- ॥। 
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रात्रि का हुआ । इसी प्रकार गौतम” शब्द का अ्र्थ होता है--गो +-पृथ्वी से प्रादुभू त 
होनेवाली काली किरणें। पृथ्वी से काली ही किरणे निकला करती है और वे प्रकाश 
से दव जाती है, इसलिए वे किरणे लोक में प्रतीत नही होती । 
इस आख्यान में कहा गया है कि इन्द्र अहल्या के पास जब गया, तब उसने 
चन्द्रमा को कुककुर पक्षी बनाया | इतना तो सभी जानते है कि चन्द्रमा के दो पक्ष होते हैं, 
इसीलिए वह पक्षी कहा गया है। इन्द्र प्रकाश का देवता है, जिसके सम्बन्ध मे 
श्रुति! कहती है-- 
यथारिनिगर्भा पृथिवी यथा औरिचन्द्रेण गर्तिणी । * 
भ्र्थात्‌, जिस प्रकार पृथिवी भ्रग्निगर्भ है, उसी प्रकार भ्न्तरिक्ष इन्द्र के द्वारा गर्भ- 
वान्‌ बना हुमा है । अत, इन्द्र प्रकाश का देवता है । दिन में तो प्रकाश का साम्राज्य 
रहता ही है, किन्तु 'अहर्या', अर्थात्‌ रात्रि मे जब इन्द्र, श्र्थात्‌ प्रकाश का देवता जाने 
लगा, तव उसने चन्द्रमा का आधार लिया | इसी श्राधार के लिए उसने चन्द्रमा को 
पक्षी बनाया । यह तो विलकुल स्पष्ट है कि चन्द्रमा अपने दो पक्षों के द्वारा ही प्रकाश 
ग्रहण करता है और देता है । चन्द्रमा के विना अ्रहल्या (रात्ति), इन्द्र (प्रकाश) को 
प्राप्त नही कर सकती, श्रर्थात्‌ प्रकाश (इन्द्र) ही रात्रि के पास जा सकता है। अतः, इस 
तरह प्रकाश का देवता इन्द्र चन्द्रमा के साहाय्य से अहल्या--रात्ति के साथ समागम 
करता है और यह समागम पूर्णिमा के दिन पूर्ण रूप से होता है। कथा मे वर्णित है 
कि जब गौतम रात समझकर लौट श्राये, तब अपनी स्त्री के पास इन्द्र को देखकर 
उन्होने शाप दिया कि जा दुष्ट, तू ने भग के लिएऐसा दुराचार किया है, झ्त तू सहस्न- 
भग हो जा । 'सहस्न भग' का श्रर्थ होता है--सहस्त्रेषु भेषु नक्षत्रेषु गच्छति, भर्थात्‌ हजार 
ताराझों में गमन' करके टिमटिमानेवाला । यही कारण है कि इन्द्र सहस्न नेत्नवाला कहा 
जाता है। वहाँ 'भग' नेत्न-रूप में परिणत मान लिये गये है। इस प्रकार, यह भी 
ताराझ्रों का या देवताओं का पौराणिक भाषा मे चरित्न-चित्रण किया गया है। इसमें 
श्राक्षेप-योग्य कोई बात नही है। ऋषि ने अपनी स्त्री को शिला हो जाने का शाप 
दिया, उसका भ्राशय है कि सूर्यास्त के समय जगत्‌ की स्थिति पाषाण-जैसी ही रहती है । 
श्र्थात्‌ू, उस समय न प्रकाश ही रहता है, न गौतम, अर्थात्‌ अन्धकार ही। इस कथा 
का यह स्पष्टीकरण 'अहल्याजार' शब्द के द्वारा कुमारिल भट्टपाद ने भी अपने “तन्त्र- 
वात्तिक' में किया है । 
राजपत्नी का अश्व के साथ शयन 
वाल्मीकीय रामायण में भी लिखा मिलता है कि दशरथ की महारानी 'कौशल्या” 
पुत्नेष्ि के समय अश्व के साथ रात-भर सोई । उसका भी रहस्य दिन में घूमनेवाली 
शक्ति अश्व है, जिसके सम्बन्ध में उपनिषद्‌ का वाक्य है--उषा या अद्वस्य मेध्यस्य 
शिरः। उस शक्ति के साथ शयन करना, अर्थात्‌ रात्ि-भर उस शक्ति का अनु चिन्तन 
करना ही समझा जायगा | 


सन 
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अगस्त्य का समुद्र-्पान 
इसी प्रकार पुराणों मे वणित अगस्त्य के समुद्रपान का श्राशय अन्तरिक्ष से ही 
सम्बन्ध रखता है। चातुर्मास्य जब समाप्तप्राय हो जाता है, तब अगस्त्य' तारा 
म्राकाण में दिखाई देने लगता है । यह अगस्त्योदय इस वात को सूचित करता है कि जब 
झन्‍तरिक्ष में वर्षा के योग्य जल नही रहा,भर्थात्‌ श्रगस्त्य तारा समुद्र से जल उड़ा- 
कर अन्‍्तरिक्ष में ले जानेवाली शवित का तथा अन्तरिक्ष मे रक्षित जल का शोपण कर 
गया । यही अग्रस्त्य का समुद्र-पान है । 


त्रिपुर 


इसी प्रकार त्रिंपुरासुर का प्रकरण भी “लिंगपुराण” तथा 'स्कन्दपुराण' में 
मिलता है। उनके आधार पर इन्द्रविजय नामक ग्रन्थ में विद्यावाचस्पति श्रीमघु- 
सूदन ओझा ने इसका रहस्य प्रकट किया है । 


३, 


भ्रति प्राचीन समय में मय नाम की असुरो की जाति थी। उसी में 'त्विपुर| नाम 
का एक असुर हुआ । उसने तीनो लोको में तीन 'पुर' बनाये, श्रौर इन तीनों पुरो 
को केन्द्र वनाकर देवताओं को पीडित करना प्रारम्भ किया । इन तीनो पुरों के पृथक्‌- 
पृथक निर्माण का विवरण इस प्रकार है । 
वज्ाग नाम का मय असुरो का एक वर्गंपाल था। उसने देवताओं को जीतकर 
'तारस्यँ पर्वत पर अपना निवास बनाया । इसके अनन्तर “तार! नाम के श्रसुर ने उस 
पर्वेत को अपना निवास-स्थान बनाया । 'तार' का पुत्र 'तारक' हुआ। उसके तीन 
पुत्न हुए--विद्युन्माली, तारकाक्ष और श्रम्वुजाक्ष । वत्तेमानकालिक एशिया माइनर 
में 'शार्विक' नाम का स्थान है। वही प्राचीन काल में 'तारक' का क्षेत्र था। इन तीन 
पुरो में एक लोहे का, एक चाँदी का और एक सोने का पुरथा। ये तीनों पुरो को 
प्राप्त कर मयवंश पूर्ण भ्रजेय वन गया था। तारकाक्ष की स्वर्णपुरी थी, कमलाक्ष 
की रजतपुरी झौर विद्युन्माली की लौहपुरी थी । इन पुरियो का निर्माण इस ढंग 
से हुआ था कि आवश्यकतानुसार इन नगरियों की सारी सामग्री अलग-अलग करके 
आसानी से दूसरी जगह ले जाई जा सकती थी और त्रिपुर बनाया जा सकता था। 
इसलिए इस त्रिपुर को सचरणशील कहा गया है । इतना ही नही, यह 'त्िपुर' झाकाश 
में भी संचरण कर सकता था । इस विलक्षण 'त्रियुर! में रहनेवाले स्त्री-पुरुप, बाल- 
वृद्ध--मभी योद्धा होते थे । अत , इसका विध्वंस करना शत्यन्त कठिन कार्य था। 
फिर भी एक ऐसा छिद्र था, जिसको जानने पर इस “तिपुर' का नाश सम्भव था। वह 
छिद्र यह था कि जिस समय पुष्य नक्षत्र का योग होता था, उस समय तीनो पुर 
मिलकर एक हो जाते थे । उसी समय किसी भी दक्ष धनुधेर के एक ही वाण से इन 
तीनो का विनाश सम्भव था । परन्तु, किसी को इस छिद्र का पता नही था । श्रत", उक्त 
असुरों ने इस त्रिपुर का आश्रय छेकर देवताओं को यूुद्धो में श्रनेक वार परेशान किया | 


शंका-समाधान ३८१ 
पहले उसकी भूमि के श्रेष्ठ भागों में सर्वेत्न भूमि के देवताझों का ही निवास था; किन्तु 
इस संचरणशील “तिपुर' ने जहाँ-जहाँ अपना आसन जमाया, वहॉ-वहाँ से देवताञ्रो को 
भागना पड़ा और असुरो का आधि पत्य जमता गया । भ्रन्तत', इस "त्रिपुर* से अत्यन्त 
व्यथित होकर देवताओं ने भी श्रपनी रक्षा के लिए तीन दुर्ग बनाये और अपने को 
रक्षित करके उन्होंने असुरो के साथ संग्राम किया । इसके अ्रनन्तर भगवान्‌ शंकर ने 
एक विशाल रथ का निर्माण किया और उसपर आरारूढ़ होकर त्रिपुर से संग्राम किया । 
भगवान्‌ शंकर के त्रिपुर के साथ संग्राम का यह वर्णन “'महिस्नः स्तोत्र” में भी एक पद में 
इस प्रकार किया गया है--- 
रथ: क्षोणी यन्‍ता शतधृतिरगेन्द्रों धनुरभथों 
यथाड़े चनद्धाकों रथचरणपाणि. घर इति। 
दिधक्षोस्ते कोष्य॑ त्रिपुर तृणमाडम्बर इति 
विधेये. क्रीडन्त्यो न खलु परतन्त्राः प्रभुधियः ।। 
इस स्तोत्न में कहा गया है कि उस युद्ध में भगवान्‌ शकर का रथ पृथ्वी बनी थी, 
न्रह्मा सारथी बना था, हिमालय पर्वत धनुष बना, सूर्य और चन्द्र रथ के पहिये 
बने और स्वयं विष्णु ही बाण बन गये थे। 
इस युद्ध में जब शंकर के द्वारा 'विद्युन्माली! मारा गया, तब उसे जिलाने 
के लिए 'मय' ने एक 'मृतसजीवनी” नामक वापी बनाई। वह वापी ऐसी बनी कि उसके 
जल में डाल देने से सभी मारे गये असुर जीवित हो जाते थे। भगवान्‌ विष्णु को 
जब यह रहस्य मालूम हुआ, तब उन्होने वृष का रूप धारण कर वापी-रक्षको को मार 
दिया । तत्पश्चात्‌ वृषरूपधारी विष्णु मय-निर्मित वापी के सम्पूर्ण श्रमृत-तत्त्व को 
पी गये। इसके बाद पुष्य नक्षत्र के योग होने पर भगवान्‌ शकर ने एक ही बाण 
से त्रिपुर का ध्वस कर दिया । 
इस झाख्यान का यह रहस्य हो सकता है कि भगवान्‌ शकर नित्यमुक्त हे । 
वे मोक्ष की सारी सामग्री से युक्त हैं। इसी सामग्री का वर्णन महिम्न स्तोत्न के 
पद्च में है। हो सकता है कि उन्होंने भूमि को अपना रथ बनाया तथा सूर्य और चन्द्रमा को 
पहिये तथा इसलिए ब्रह्मा को सारथी बनाया कि वे ही बुद्धि के अधिष्ठाता देवता है । 
बाण धनृष के ऊपर रहता है, भरत: विष्णु को बाण बनाकर ऊपर रखा, श्र्थात्‌ 
सत्त्व गुण के भ्रधिष्ठाता विष्णु ऊपर रहे, फिर तमोगुण हिमालय को धनुष बनाकर 
नीचे दब।या । इसप्रकार, जब बाण सन्धान कर छोड़ा, तब तीनो पुरियाँ साथ ही गिर 
गई । लोहे की पुरी स्थलशरीर है, चाँदी की पुरी शुक्रशरीर है और सोने की 
पुरी कारणशरीर है। इन तीनो शरीरो का एक काल में ही नाश भौर जीव-मोक्ष 
करना शिव का धर्म है। सम्भव है, यह आशय भी इस त्विपुर की कथा मे हो । 
वस्तुत , तिपुर-ध्वल की कथा देवता भौर असुरो के उस युद्ध की कथा है, जो 
तातार, मेसोपोटामिया; असीरिया और कैलेडिया मे लड़ा गया था। शसुरों की झोर 


है४२ पुराणगरिशीलन 


से उस युद्ध में विभुन्ताली, तारण, तार, तारकाक्ष, प्रम्दजाह्ष प्रॉर साग में छ/ 
सेनाध्यक्षों ने संद्ध का सम'लन किया 7 । 


विष्णु-इृन्दाजत्तान्त 


कथा का रूप एस तरह है कि समृद्र मे एक दह्य चहन्‍्न इसा 4 7; पंदा हीने 
ही जोर-जोर से शब्द करते लगा। उस शब्द से समरत प्राणी गग्पित टो सगे । 
श्रागे चलकर उस असुर का विवाह वृन्दा नाम की एक स्थी में हझा। उस दैस्‍्ये मे 
अपनी शवित बढाकर देवताओं के सारे शतरित्वार छीव सिसे भौर कायावार-पूर्यन 
सव पर शासन करने लगा। उससे उस्कर देवगण ह"द्र के पास गगे सौर सब 
रुद्र ने उस दैत्य पर चढ़ाई की । चिस्काल के समाग के पद्यात भी जसस्धर या 
पराभव न हो सका। उसके अपराजित बने रस्ने का यह स्टस्थ गेवगंण री मिदिन 
हुआ कि इस असुर की पत्नी बन्दा' के पातिब्रत्य के प्रभाव से दी यट ससुर 
संग्राम में पराभूत नही हो रहा है। जबतक 'सन्दा के पानिप्रस्य का भग गटटी 
होगा, तवतक यह सम्राम में पराभूल नहीं होगा । अन्ततः, विष्यू भगवान ने बडी 
युक्ति से जलन्धर के घर में प्रवेश किया और बुन्दा को अगने धर्म से विचलित 
किया। श्रन्त में जलन्धर देवसेना के द्वारा मारा गया। बृन्दा भी उसके साथ 
ही सती हो गई और उस के भस्म से ही नुनमी के पौधे की उत्पत्ति 7 ॥ 

यह कथा वृष्टि-विज्ञान की ओर सकेत करती है। वैदिक तथा पौराणिक 
परिभापा के अनुसार प्रकाश के श्राधार पर जो नत्त्व भ्रवरिथ्रतत रद्धते, उन्हें दिवता' 
और भ्रन्धकार को आधार वनानेयाले तन्वबो को 'असुर कहा जाता है। सूर्य- 
मण्डल को वेदमन्त्रों में देवताशरों की सेना बतलाया गया है। झआरादित्य बारह 
माने गये है। भ्रन्तिम भ्रादित्य का नाम 'विष्णु' भी प्रसिद्ध है। सूर्य के प्रकाश 
के हट जाने या कम हो जाने पर असुरो, भर्थात्‌ भ्रन्धकार के देवताश्ों की प्रधानता 
हो जाती है। इसीलिए, रात्रि झामुरी कही जाती है। वर्षा के दिनो में भी 
सूर्य की किरणें प्रायः ढकी रहती हे। भरत, उस समय देवताओों का पराभव भौर 
असुरो की विजय मानी जाती है। मेघया वादल समुद्र से उत्पन्न होता है, यह भी 
पौराणिक कथाओ्रो में अ्नेकत् वणित हुआ है। समुद्र का जल ही सूर्य की किरणो 
के उत्ताप से वाष्प-हूप से परिणत होकर ऊपर को उठता है। वही धीरे-धीरे 
घनीभूत होकर वादल वन जाता है। यह वात विज्ञान से भी सिद्ध है। “जलन्धरां 
नाम और उसकी उत्पत्ति से सिद्ध हो जाता है कि यह नाम वादल का है। मेघ के 


शका-समाधान रै८रे 


अनेक स्तर जब एक दुसरे से मिलकर घतीभूत होते, है तब उन्हे वृन्दा' कहा 
जाता है। कई विद्वानों के विचार से घटा बन जाने पर उसमें चमकनेवाली' 
बिजली को “वृन्दा' कहना चाहिए। रुद्र विशेष प्रकार के वायु का नाम है। 
वह मेघ को तोडना चाहता है, किन्तु जबतक मेघ के स्तरों की घढा बनी रहेंगी, 
तबतक मेंघ टूटता नहीं । श्रन्ततः “विष्णु! ताम का श्रादित्य उस घटा में प्रवेश करता है। 
उसके प्रवेश से घटा के स्तर दुर्बंल हो जाते हैं। और 'रुद्र”ं नामक वायु 
मेघ को गला देती है और तब जल पृथ्वी पर ग्रिर जाता है। उसी घटा के जल से 
तुलसी का पौधा उत्पन्त होता है। झ्राज भी यह वात प्रसिद्ध है कि जब मेघ पूर्ण 
रूप से छाया हुआ हो, सूर्य का प्रकाश मेंघ की घटा से जब बहुत अशो में छिपा हो, 
तभी तुलसी के नये पौधे लगते हे। सूर्य के आतप में यदि तुलसी का नया 
पौधा लगाया जाय, तो वह लगता नहीं, नष्ठ हो जाता है। इससे प्रत्यक्ष सिद्ध 
होता है कि घटा के जल के परिणामस्वरूप तुलसी उत्पन्न होती है और घटा में 
ससकक्‍त रहनेवाली विद्युत्‌ इसमे अ्रनेक रोग-नाशक गरणो को उत्पन्न कर देती है । 

इस कथा से स्पष्ट हो जाता है कि इसमें तुलली की उत्पत्ति का रहस्य 
बतलाना ही पौराणिक तात्पय है, जिसे मानव-व्यवहारों को आरोपित करनें- 
वाली प्रतीकात्मक भाषा में चित्रित किया गया है । 


श 


पंचम खण्ड 


पुराणों का सार 


वायुपुराण 
श्रन्य पुराणों से 'वायूपुराण' में कई विशेषताएँ हैं। उन विशेषताओ्ो के झआंधार 
पर आजकल के ऐतिहासिकों ने इसे सबसे प्राचीन पुराण माना है तथा ऐतिहासिक 
तत्व के आधिक्य के कारण वे लोग दूसरे पुराणो से इसका भ्रधिक आदर करते है। 
इस प्राण में कई वैज्ञानिक संकेत भी दूसरे पुराणों से अधिक और स्पष्ठ है, जिनके 
विषय के सम्बन्ध में इसकी विशेषता यह है कि इसके, आरम्भ में ही लिखा है कि 
ग्रसीम क्ृष्ण' के राज्य में 'कुरक्षेत्र' है, जहाँ बहुत-से ऋषि एकत्न होकर एक बहुत बड़ा 
सत्न (महायज्ञ ) कर रहे थे । उस सत्न में 'रोमहर्षणसुत' भी उपस्थित हुए । ऋषियो के 
प्रश्न करने पर उन्होंने ही यह पुराण सुनाया । यद्यपि आरम्भ में शौनक” ऋषि का 
नाम स्पष्ट नही है; किन्तु पुराण-कथा जब आगे बढती है, तब यत्न-तत्न शौनक' का 
नाम मिल जाता है। श्रन्यान्य पुराणो मे नैमिषारण्य में सत्न होने का वर्णन है, जहाँ 
शौनक आदि ऋषियों के द्वारा पुराण सुनाने का उल्लेख मिलता है । 
असीम कृष्ण! पाण्डवों के वश मे जनमेजय की चौथी या पाँचवी पीढी का राजा है, 
जिसका नाम पुराणों के भविष्यत्‌ वश में निर्दिष्ट हुआ है । हमने अभी बताया है 
कि अन्यान्य पुराणो का प्रवचन प्रायः नैमिषारण्य मे हुआ था, किन्तु 'वायुपुराण' 
का प्रवचन कुरुक्षेत्र” में हुआ । 
इसके द्वितीय श्रध्याय में कहा गया है कि इस पुराणका अति श्राचीन प्रवचन 
'तैमिषारण्य' मे ही हुआ था । वह प्रवचन इस मन्वन्तर के भ्रादि में हुआ था| वर्णन 
में कहा गया है कि मन्वन्तर के भारम्भ में ही, उदधि-सम्प्लावन के अनन्तर, जब 
पुनः भूमि प्रकट हुई, तब देवताझो और ऋषियो ने यज्ञ करने की इच्छा से प्रेरित हो 
ब्रह्मा से पूछा कि क्या हम यज्ञ करे ? ब्रह्मा ने उन्हें एक धर्म का पहिया दिया और 
कहा कि इसे चलाते चले जाओ, जहाँ इसकी 'नेमि” शीर्ण होकर गिर पड़े, उसे ही 
यज्ञोपयुक्त भूमि समझ लेना । ऋषि लोग धघर्मचक्र लेकर चले और सभी 
प्रदेशों मे प्रमण करने लगे । “नेमिषारण्य' में आकर उस चक्र की घुरी शीर्ण होकर 
बिखर जाने के कारण ही उस क्षेत्र का नाम 'नैमिषारण्य हुआ और वही देवता और 
ऋषि सत्न करने लगे । उस सत्न मे पुराण-प्रवक्‍ता के रूप से वायू देवता प्रार्थित हुए और 
वे प्राण सुनाने लगे। वायु देवता के पुराण सुनाने का रहस्य यह है कि वायु का देवता 
रूप में प्रतिपादन करनेवाले 'वातारणि ऋषि' यहाँ अन्य ऋषियो के द्वारा वायुदेंव कह 
जाते थे । वे ही वातारणि ऋषि, इस यज्ञ में पुराण-प्रवक्‍ता थे। इसका आशय यही है 
कि जो ऋषि जिस देवता की उपासना में एकान्तत- लग जाया करते थे, वे श्रपने को 
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भनो महान्मति ब्रह्मा पूव द्धि स्यातिसीश्वर | 
प्रा चितिः स्मृतिः संबित्‌ घिकल भोच्यते चुर्घः ॥ 

(यायु० ४२५) 
अर्थात्‌, प्रकृति के प्रथम परिणाम 'महत्‌' के ही नाम है--मन, महान, ब्रह्मा, पुर, 
बुद्धि, ख्याति, ईश्वर, प्रज्ञा, चिति, स्मृति, सबित्‌ और विपुल । इन नामों से ही प्रत्येक 
नाम का निर्वेचन और प्रत्येक नाम के द्वारा महत्तत्त्व के गृण-धर्म भी यहाँ विस्तार से 
वर्णित है । इस महान्‌ के पश्चात्‌ श्रहकार की उत्पत्ति होती है। उससे झानेन्द्रिय, 
क्मेन्द्रिय, मन, तन्मात्ना और महाभूत उत्पन्न होने हैं । महाभूतों की उत्पत्ति का भी यहाँ 
एक क्रम है । प्रहकार से सर्वप्रथम शब्द-तन्मात्रा और उसी की समप्टि या धनीभाव रूप 
झाकाश वना । प्रत्येक शब्द उसका गुण-रप माना गया। झ्ाकाश से स्पर्श -तन्मान्ना 
पैदा हुई, जिसमें शब्द-तन्मात्ना व्याप्त है । इसी स्परश-तन्मात्रा की समष्टि या घनीभाव 
से 'वाय' वनी । इस वायूतत्त्व में शब्द और स्पर्श दोनो गुण वत्त मान है । इसी प्रकार, 
वायु से रूप-तन्मात्रा हुई, जिसके घनोभाव रूप से तीन गुणवाला तेज बना। तेज से 
रस-तन्मात्रा की सृष्टि हुई, जिसके घनीभाव रूप में पाँच गुणवाली पृथ्वी बनी । सृष्टि 
के सारे तत्त्व उत्तरोत्तर पूर्व-पूर्व से श्रावव या वेष्ठित होकर प्रादुभुत हुए है। यहाँ 

एक बात ध्यान देने योग्य यह है कि सृष्टि के ये सारे तत्त्व भ्रसंख्य रूपो में बिखरे हूं; 
पर प्राणियो के शरीर में एकत्र हो गये है । इसे इस रूप में देखा जा सकता है कि शरीर 
में सबसे ऊपर, सबको वेष्ठित करनेवाला, पृश्वी का भाग “चर्म' है। उसके भीतर 
जल का भाग रुधिर है और रुधिर में भ्रनुप्रविष्ट तेज भ्रथवा भ्रग्नि है । उसी भ्रग्नि 
केकारण रुघिर का वर्ण लाल है। मृत्यु के अ्रनन्तर लाल दधिर नही रहता, वह 
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पानी के रूप मे परिणत हो जाता है। उस अग्नि को शरीर के सब भागों में 
संचरण करानेवाला प्राणरूप वाय्‌ है, जो उसमें अनुप्र विष्ट है। फिर, वायु जिसमे 
रहता या विचरता है, वह हृदयाकाश उस वायु-मण्डल के भी भीतर है। पुनः उस 
हृदयाकाश में मत, भ्रहंकार भर बुद्धि अन्तरान्तरीय भाव से समाविष्ठ हे । यही प्राण- 
शरीर की स्थिति है, जिसमे सृष्टि के सारे तत्त्व वत्तमान है । ब्रह्माण्ड में भी ये सारे 
तत्व हैँ; किन्तु इनका क्रम वहाँ उलठा है । वहाँ सबके भीतर सबसे छोटी पृथ्वी है । 
पृथ्वी के चारों ओर से आवृत या वेष्टित करनेवाला जल-तत्त्व है, जो परिमाण में 
पृथ्वी से दसगुना बडा है। वह जल-तत्त्व पृथ्वी के चारो ओर अन्तरिक्ष में व्याप्त है 
झऔर उसको भी चारो ओर से वेष्टित करनेवाला 'तेज” है। उसी तेज का घन- 
मण्डल 'सूर्य' हमे दिखाई देता है। वह जल-तत्त्व से भी परिमाण में दसग्रना बड़ा है । 
वह त्िलोकी सूर्य के वश में है; किन्तु उसे भी वेष्टित करनेवाला और उससे बहुत 
बड़ा सूक्ष्म वायुमण्डल है,जो महः और जन लोको मे व्याप्त है । किन्तु, उस वायु- 
मण्डल को वेष्टित करनेवाला श्राकाश है, जो वायुमण्डल से परिमाण में दसगरता 
बडा है। वही भ्राकाश तप और सत्य लोक के नाम से विख्यात है। फिर, वह 
झाकाश अहंकार से और अ्रहंकार महत्तत्त्व से झावेष्टित है। हमारे पुराण बतलाते हे 
कि इनमे से प्रत्येक अपने पूर्व तत्त्व से दसगुना बडा है। किन्तु, सारे तत्त्व हमारे 
शरीरों में भी है। अ्रत", प्रत्येक शरीर सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड का एक छोटा नवशा है; किन्तु 
सन्निवेश यहाँ उलटा हो जाता है। इसके उलटे सन्निवेश का कारण है कि पृथ्वी में 
बननेवाले पदार्थों में सन्निकृष्ट होने के कारण, पृथ्वी का तत्त्व सबसे अध्टिक बढ 
जाता है, जिससे पृथ्वी के ही भाग का वर्णन हो जाता है। अत , पृथ्वी-तत्तवत सबको 
वेष्टित कर लेता है और अन्यान्य लोक जो क्रम-क्रम से दूर पड़ते हे, उनके भाग उसी 
क्रम से हमारे शरीर में अल्प और सूक्ष्म होते गये है। इस प्रकार, वायूपुराणोक्त 
सृष्ठि का सार श्रति सक्षेप में यहाँ दिया गया । 

'कल्प' का भी निरूपण इस पुराण में श्रन्‍्य पुराणों की अपेक्षा विलक्षण है। 
झन्यान्य पुराणों मे प्राय” तीस कल्पो का ही विवरण मिलता है! किन्तु, इस पुराण में 
तीस से भिन्‍न कलपो का विवरण प्राप्त है और वह भी विलक्षण प्रक्रिया में । इन कत्पो 
की सूची इस पुराण के पूर्वाद्धं के इककीसवे अध्याय में निम्नांकित रूप में मिलती है-- 


१. भव ८. वह्नि 
२. भव ६. हन्यवाहन 
३ तप १७०. सावित 
४. भव ११. भूव 

४५. रम्भ १२. उशिक 
६. ऋतु १३ कुशिक 
७. ऋतु १४. गन्ध्व 
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१५. अऋषम २२ मेपयाहन 
१६. पड़्ज श३... पिनन्‍्तक 
१७. मार्जालीय २४... धभाएूति 
१८... मध्यम २४५, विनाति 
१६. वैराजक २६, मन 
२०, निषाद २७. भाव 
२१. पंचम रे८५ बहन 


उपयुक्त नामी श्लौर विवरणो पर विघार करने मे प्रतीत ऐता है कि पगर्हाँ सृष्दि 
की एक-एक ससस्‍्था को एक-एक करप माना गया है । 


आरम्भ में ससार की उत्पत्ति कै एकमात्र कारण महेश्यर है। ये श्रानन्द-एप हूँ । 
ग्रत:, उस कल्प या सृप्ठि की सस्‍्या को भब या श्रानन्द-रूप में ही भ्रभिल्‍्वित किया 
जाता है। भव नाम महेश्वर के श्रनन्तर उनकी 5चछा भौर तप के द्वारा जो सृध्ठि 
होती है, उसको भुवः भ्रौर तप: नाम का कला कहा गया है । 

उसी प्रकार सूर्य, मेघ, अग्नि श्रादि की उत्पत्ति पहाँ-जहाँ हैं, उस एक-एक सम्या 
को एक-एक कल्प का नाम दिया गया है | 


जहाँ-जहाँ मेघो का प्रादुर्भाव होता है और मेघो में बिजली चमकती है, उसको 
मेघ का कल्प कहा जाता है । उसी तरह मेघ-सत्प विष्णु के द्वारा विद्युतू-एप रुद्र 
महेश्वर का वाहन बताया गया है| उसी प्रकार, नूमें, श्रश्नि आदि की उत्त्ति के 
कल्प का वर्णन भी उनमें पाठक देखेंगे । 


झाजकल के वैज्ञानिक सृष्टि के क्रम के सम्बन्ध में कहते हूँ कि सूर्य-मण्डल से टूटकर 
पृथ्वी श्रलग हुई । वह बहुत काल तक चलती रही श्रौर आज भी चल रही है। बाद में 
घोर वर्षा हुईं। क्रमश पृथ्वी ठण्डी हो गई। फिर, दिन-रात का ज्ञान होने लगा और 
धीरे-धीरे प्राणी उत्पन्न होने ओर वसने लगे इत्यादि । इस प्रक्रिया का आभास वायु- 
पुराण” के कल्प-क्रम पर दृष्टि डालने से बहुत्त-कुछ मिल जाता है। सच पूछिए, तो 
पुराण की इस कल्प-प्रक्रिया का आजतक श्रध्ययन् श्रीर अ्रनुणीलन हुआ ही नहीं । इस 
कह्प-निरूपण में एक विलक्षण वात यह है कि बीच-बीच में गान के स्वरी की उत्पत्ति 
बताई गई है, और उनके वीच-वीच में यज्ञ की संरथाझ्रो की। यह एक रहस्यमय 
अन्यि है। झागमशास्त्र में शब्द-पूर्वक अर्थ को सृष्टि मानते हैं और उसका भी 
इसमें श्राभास है । फिर, स्वर-पूर्वक सामगान से ही यज्ञ की सिद्धि होती है। इस 
कारण स्वरो भर यज्ञों का वहुत कुछ सम्बन्ध प्रतीत होता है । यज्ञ से सृष्टि की वात 
तो श्रृति, स्मृति, पुराण आदि में सर्वत्र वणित है । भ्रत., यह स्पप्ठ है कि वायुपुराण' 
का यह प्रकरण रहस्यमय है । 
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इस पुराण के अन्त मे एक श्रुति है--अ्रक्षरात्‌ परतः परः। अर्थात्‌, भ्रक्षर से 
जो पर है, उससे भी पर। व्यासदेव को सन्देह हुआ कि क्षर, अक्षर और शअ्रव्यय 
तीन पुरुषों का ही वर्णन वेदों में मिलता है। वहाँ अ्रक्षर को ही हम ईदवर कहते है । 
उससे पर अव्यय है; किन्तु उससे भी पर और कुछ है, इसका पता तो वेदों को भी 
नहीं । फिर, उसे कैसे समझा जाय तथा किससे पूछा जाय ? उनके मन में हुआ 
कि क्‍या उतत श्रुति का यही अर्थ किया जाय कि परत: श्रक्षरात्‌ पर: । श्रर्थात्‌, क्षर 
से पर अक्षर है और उससे पर अव्यय । यही समाप्ति मान ले या दूसरे श्र्थ के अनुसार 
भ्रव्यय के भी पर जानने के भी यत्त करे । इस सन्देह से विकल हो व्यासदेव ने 
सुमेरु पर्वत पर जाकर बहुत बडा तप किया और बहुत काल तक वेदों की आराधना 
की। श्रन्त में चारो वेद मूत्तिमान्‌ हो उनके सामने उपस्थित हुए। वेदों को 
उपस्थित देखकर प्रार्थनापूर्वक व्यासदेव ने श्रपना सन्देह कह सुनाया । तत्काल वेदों ने 
उत्तर विया--“श्रुति का श्रर्थय यह है कि श्रक्षर से पर श्रव्यय है और उससे भी पर 
और है; किन्तु वह परात्पर केवल निविशेष रस-रूप है। उसका पता हम भी नही 
दे सकते । वह मन और वाणी से दूर है। उसका केवल अचिन्त्य रूप ध्यान कर 
शान्ति प्राप्त करो ।-- 
तस्यात्मनो5थ्प्यात्मभावतया पुष्पस्य गन्धवत्‌ । 
रसचह्ा स्थितं रूपसवेहि परम हि. तम्‌ ॥॥ 
झनुभूत तदस्माभिजति प्राकृतिके लये। 
अ्क्षरात्परतस्तस्मात्‌ यत्परं केवलो रसः ॥। 
नच ततन्न बय शक्‍ताः दाब्दातीते तदात्मकाः। 
(वायुपुराण, उत्तराढ्ध, भ्रध्या० ४२, श्लोक १०९-११० ) 


कूलंपुराण 
'कूर्मपुराण” एक शौव पुराण है। इसके वक्‍ता कूर्म हे, जो विष्णु के भ्रवतार है । 
इस कूम-रूप विष्णु ने श्रपने मुख से शिव” को ही मुख्य देव कहा है। फिर, विष्णु 
और शिव---इन दोनो का अभेदत्व' प्रतिपादित किया है । इसलिए, यह पुराण शैव 
पुराणों की ही गणना मे भ्राता है । 
सभी पुराणो की तरह इस पुराण का भी आरम्भ सूत-शौनक-संवाद से ही होता है । 
इसका भी वाचन नैमिषारण्य में ही हुआ था, जहाँ शौनक आदि ऋषियों ने एकत्न 
होकर एक दीघें सत्र (महायज्ञ) किया था । 
ऋषियो के भ्रश्न पर लोमह॒र्षण ने इस पुराण के आविष्कर्ता कर्म के सम्बन्ध में 
कहा कि देवो और अझसुरो ने मिलकर अमृत-अ्राप्ति के लिए समुद्र का मन्‍्थन भ्रारम्भ 
किया । इन्होने विचारा कि जैसे दही की एक-एक बूंद में मक्खन व्याप्त रहता है, वैसे 
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भगवान्‌ का वही उपदेश 'कूर्मपराण' के रूप में बिच्यान ह#ा। उसी संभिषारप्य 
के यज्ञसत्र में ऋषियों के समल इसी 'कूरमपुराण' को सुनाने की प्रतिशा सूती फरने है । 
'कर्मे भगवान्‌! जिस समय मुनियों को उपदेश देने लगे, उसी ममय समुद्र से 
भगवती लद्ष्मी का प्रादुर्भाव हुआ । नारायण रूप झूम ने यय लक्ष्मी को सादर प्रपने 
पास बैठाया, तव मुनियो ने प्रइत किया कि भगवन्‌, यह देवी छौन हैं ? छू्म भगवान्‌ ने 
उत्तर दिया कि यह मेरी परमा जवित है। उसे मुशमे श्रभिन्‍्न समझो । दसी के 
द्वारा में सम्पूर्ण जमत्‌ की रचना, पालन और सहार करता हैं। इससे विरहित में 
कभी नही होता। यह सुनकर ऋषियों ने फिर पूछा कि इसका तत्व पहले भो बया 
झापने वतलाया है ? इसपर कूर्म भगवान्‌ ने इन्द्रशुम्म की कथा शारम्भ फी। वे करने 
लगे--इन्द्रद्युम्न पहले बहुत वडा राजा था। बह फिसी वे द्वारा पराजित नही होता था । 
उसकी बुद्धि विशेष रूप से धर्म में लगी हुई थी ओर सब देवो का पूजन फरता हुश्ना 
वह अन्त में मेरी शरण भ्राया । मैंने उसे वरदान दिया कि तू आगे ब्राह्मण-वंश में जनमेंगा 
श्रौर परम योगी होगा । श्रभी तू काल की प्रतीक्षा कर । वैवस्वत-मन्वन्तर के झाने 
पर तू बहुत बडा प्रभावशाली होगा । इस प्रकार, मुझसे भ्रनेक वरदान प्राप्त कर वह 
निरन्तर ईश्वर की आराधना में लग गया । मुझे श्रौर महेश्वर को एक ही रुप मानकर 
वह निरन्तर उपासना करता रहा । अन्त में तपश्औौर उपासना करते-करते उसे 
मेरी महाशक्ति ने दशंन दिया। उसके दर्शन से आाह्लादित होकर 'इन्द्रश्ुुम्त' उसके 
चरणो में गिर पडा और पूछने लगा कि भगवती, आप कौन है ? कृपाकर अपना 
पूर्ण परिचय दीजिए ।' महाशक्ति ने उसे वतलाया कि "में तारायण से अभिन्‍न हूँ । में 
उनकी परमा शवित हूँ । शक्ति और शबवितमान्‌ को जो अभिन्‍न रूप में देखता है, 
वही परमज्ञानी है ।” इन्द्रद्युम्न ने पुन: प्रश्न किया कि देवी, आप नारायण का ही तत्त्व 
मुझे समझा दीजिए । इसपर महाशवित ने उसे श्राश्वासन दिया कि स्वयं नारायण 


ही तुझे भ्रपना तत्त्व समझायेगे। तत्पश्चात्‌ महाशक्ति अन्तहिंत हो गई और वह पुन- 
उपासना मे लगा रहा । फिर, समय पर मैने भी उसे दर्शन दिया और अपने दोनो 


पुराणों कासार ३९४ | 


हाथों से जब उसका स्पर्श किया, तव उसे स्वतः पूर्ण ज्ञानहो गया। उस समय वह 
मेरी स्तुति करने लगा और पूछने लगा--“भगवन्‌, अव आगे में कौन-सा कर्म करूँ??? 
मेंतरे कहा--“वर्णाश्रम-धर्मो' का पालन करते रहो झौर तीन प्रकार की भावनाओं में 
सदा भ्रपना चित्त लगाये रखो । वे तीनों भावनाएँ हँ--१. मेरे साकार रूप की 
भावना, २- भ्न्यकत रूप की भावना एवं ३. अ्रव्यक्त से भी परे अ्न्तर्यामी रूप की 
भावना । इनमें भ्रन्तिम भावना ब्राह्मी भावना है और ये उत्तरोत्तर श्रेष्ठ हैं ।” 
नारायण के उपदेशानुसार आचरण करते हुए एक वार इन्द्रदुम्न के अ्रन्तः- 
करण में भगवान्‌ ब्रह्मा के दर्शन की इच्छा हुईैं। उसकी इच्छामात्न से तत्काल 
उसके समीप एक दिव्य विमान उपस्थित हुआ। उसमे बंठकर इन्द्रचुम्म जब 
ब्रह्मलोक में पहुँचा, तब वहाँ उसे प्रथम एक तेजोमय मण्डल का दर्शन हुआ | 
उसके परम ध्यान के पश्चात्‌ उसी तेजोमण्डल में चतुमूं ख ब्रह्मा का दर्शन उसने 
किया। ब्रह्मा ने तुरत इन्द्रयुम्न का श्राइेघ किया, जिससे उसी के शरीर से भी 
एक तेज का पुज निकला शभ्रौर वह श्रादित्य-मण्डल में प्रविष्ट हो गया। वहाँ 
इन्द्रयुम्न ने भगवान्‌ हिरण्यगर्भ का दिव्य तेज देखा और अपने-आपको भी अक्षर- 
स्वरूप देखा। इस प्रकार, मोक्ष प्राप्त करता हुआ इन्द्रयुम्न हिरण्यगर्भ में ही सम्पन्न 
हो गया। 
इन्द्रयुम्म का उपास्यान सुनकर मुनियों ने फिर प्रार्थना की कि' भगवन्‌, 
इन्द्रयम्नवाला ही उपदेश हमें भी सुनाइए । इसी प्रश्न के उत्तर में कूमें ने ऋषियों 
को 'कूर्मपुराण” सुनाया । इसमें कहा गया है कि सबसे पूर्व नारायण रूप में ही था। 
जब सुष्टि का समय झाया, तब मेरे चित्त में पहले प्रसाद का उदय हुआ । 
इसका स्पष्ट आशय है कि पहले सत्त्वगुण का प्रादुर्भाव हुआ । सत्त्वगुण का ही रूप 
प्रसन्‍तता है। उस प्रसाद से ब्रह्मा प्रादुभूत हुए। तत्पश्चातू किसी कारण से 
' नारायण के चित्त में क्रोध का उदय हुआ । इसका तात्पयय है कि प्रकृति के तीसरे 
गुण 'तम! का प्रादुर्भाव हुआ। उससे शूलपाणि तीन नेत्नचाले 'रुद्र' प्रादुभू त हुए । 
उनका रूप भयंकर तेजोदीप्त सूर्य के समान था, मानों त्विलोकी का दाह करने 
के लिए वे उद्यत थे। उसी समय मूल प्रकृति महामाया उस नारायण के वाम 
पादवें में उपस्थित हुईैं। इसका आशय है कि भगवान्‌ ने सृष्टि करने के लिए 
रजोगुण-प्रधान प्रकृति को भ्रपनाया । इसपर ब्रह्मा ने प्रार्थना की कि इस देवी, के 
द्वारा मोह को प्रसादपूर्ण कीजिए, तभी में सृष्टि की रचना कर सकूगा। केवल 
शुद्धज्ञान के रहते सृष्टि नही रची जा सकती। ब्रह्मा की प्रार्थना सुनकर नारायण ने 
उस देवी से कहा अब तू मोह का विस्तार कर ।” महामाया ने मोह का विस्तार 
किया और तब ब्रह्मा ने सृष्टि की । ु 
सर्वप्रथम ब्रह्मा ने मरीचि' आदि ऋषियों को उत्पन्न किया। किन्तु, 
झन्यान्य पुराणों में कहा गया है कि ब्रह्मा ने पहले सनत्कुमारों को उत्पन्न किया। 
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समत्कुमारों को सृष्टि बढ़ाने ग्राज्ञा जब ब्रद्मां मे दी, तब उसोने स्पष्ट गद्धों हक 
इस प्रपच में नही पड़ेंगे भौर ये तपरया मारने पले गये। श्रव सृष्टि भी प्रतरिया 
रुफती देखकर ब्रह्मा की प्रार्थना पर नारागण ने मोह को उतपन्‍्य किया | _प्ती 
मोह से झावृत मरीचि श्रादि ऋषियों ने सृस्दि झारम्म की। एन मे मिवरणी का 
तातये यही है कि विशुद्ध आान-झूप निर्विकार प्रद्मा से सूरिद नहा ही संबगी थी । 
उसके साथ मौहक मायाशवित का सम्बन्ध श्रावश्यक था। इसलिए, सृत्दि में साया- 
शपित की प्रधानता मानी जाती है । 


'कर्मपुराण' में एमके भ्रनस्तर पहले सृप्टि का सक्षिप्त वर्णन दिगा गया है, 
जिसमें कहा गया है कि पहले ब्रद्या ने श्रपने मुयादि प्रगोंसे अ्रह्माण्ट घादि घारों 
वर्गों की सृष्टि की | श्रादि सत्ययुग में उत्सन्त मनुष्यों को गाससी सिद्धि प्राप्त भी । 
वृक्षादि के द्वारा उन्हें श्रपने उपयोग के लिए यथेच्छ ब्रस्नयस्थादि प्राष्म हों जाते थे । 
इसका अ्रभ्िप्राया तो यही हो सकता है कि जबतक मनुष्यों की संख्या 
प्रल्प थी श्रौर वे गृहशिल्पों से श्रमभिज्ञ थे, तवतक वे मृल, फल बल्कल भादि से 
ही भ्रन्‍न तथा वस्त्र की समस्या हल कर लेते थें। श्रावास की समस्या भी प्रकृति 
से ही लेते थे। हमने पहले वतलाया है कि सिद्धियो के नंध्ट हो जाने पर मकान 
बनाने श्रौर कृषि भ्रादि करने की प्रवृत्ति मनुष्यों में हुएु॒॥ इस प्रकार, भाधुनिक 
विकासवाद का सिद्धान्त पुराणों में भी प्राप्त होता है। केवल भेद इतना ही है 
कि विकासवादवाले इस स्थिति का उत्तरोत्तर उन्नत रूप का पर्णव करते हैं भर 
पुराण भ्रादि, सभ्यता के अनुसार, इसको दास कहते हैं । केवल दोनों में दृष्टिकोण 


का भेद है। भ्राधिभौतिक दृष्टि में अ्रधिकाधिक कलाओो का प्रसार उन्‍नत्ति की शोर 
भ्रश्नसर हो रहा है भ्ौर प्राध्यत्मिक दृष्टि में वहु ऋमिक भवनित की भोर है। 


पयोकि, जित्तना परिग्रह बढता है, उतने ही राग-द्वेप, छल-प्रपंच झ्रादि बढते जाते हैँ 
शोर शुद्ध भ्रात्मा पर भ्रधिकाधिक भ्रावरण चढ़ता जाता है । इसलिए, पाददचात्यों 


का विकासवाद भौर भारतीयों का क्वासवाद एक ही है। निरूपण में दृष्टिकोण 
के भेद से ये दोनो वाद भ्रत्यन्त विरुद्ध दिखाई देते है । 


इसके श्रनन्तर 'कूर्मपुराण” में भाल-तिलक का निरूपण है । शिवभवत 
को ललाट पर भस्म का त्रिपुण्ड धारण करना चाहिए । विष्णुभक्त को गन्ध 
और जल से तिशूल की आकृति का ऊध्वेपुण्ड और ब्रह्मा के भक्त को सुर्येमण्डल के 
समान ब्रह्मतेज-युक्‍्त शुक्लविन्द्ु धारण करना चाहिए । इसका तात्पर्य है कि 
जिस देवता का भक्त हो, उसी का चिक्त उसे अ्रपने ललाट पर धारण करना 
चाहिए, जिससे भ्रन्य लोग उसके साथ उसके इष्टदेव की ही चर्चा किया करें। 
इसके अतिरिक्त, इस तिलक का यह भी फल है कि ललाट की शिराशो में यदि 


कोइ दोष सकान्त हुआ हो, तो तिलक के द्रव्य अपने गुणो से उन दोषों को दूर 
कर दे । 
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इसके भ्रागे भगवान्‌ महेश्वर के -चार कूटठों का वर्णन मिलता है । 
अव्यक्त से भी परे उनका एक श्रन्तर्यामी स्वरूप है, वही सर्वोत्कष्ट प्रथम व्यूह है। 
महेश्वर ही प्रकृति भ्रोर पुरुष में प्रविष्य होकर दोनो को क्षुब्ध. करते है। यह 
क्षोभ भी उसी प्रकार का है, जिस प्रकार मद से स्त्रियों, में एक प्रकार का 
क्षोभ होता है। ऐसा क्षोभ पैदा कर देने की शक्ति वसन्त ऋतु की वायु में भी है, 
जो प्राणियों में उन्माद भर देती है। इसी प्रकार, महेश्वर भ्रपते योगबरूप से पुरुष और 
प्रकृति में प्रविष्ठ द्वोकर उन्हें क्षुब्ध करते है । प्रकृति और पुरुष भी महेश्वर के 
ही रूप है, भ्रतः क्षोभक भोर क्षोभ्य महेश्वर ही है । क्षुब्ध प्रधान भौर पुरुष 
सम्मिलित रूप से महान्‌ के रूप में प्रकट होते है । यही “महान्‌” सम्पूर्ण जगतू का 
बीज है ! इसलिए, १. भहानू, २. भात्मा, ३. मति, ४. ब्रह्मा, ५. भ्रबुद्धि, 
६. ख्याति, ७. ईश्वर, ५० भ्रज्ञा, €. वृत्ति, १०. स्मृति श्रादि एक ही तत्त्व के 
नाम है । इसके बाद उसी से श्रहंकार प्रादुभूत होता है, जो जीव कहलाता है। 
भ्रव्यवत से उत्पन्न होनेवाला मन इस “अहंकार! का प्रथम विकार है। इसी के कारण 
जीव कर्ता बनता है और संसार को देखता है । यह “मन्र' दो प्रकार का है। प्रथम 
“मन! सर्वेन्द्रिय-नियामक है, जिसके विना कोई इन्द्रिय कुछ काम नहीं कर सकती। 
दूसरा 'मन! स्वयं इन्द्रिय-ूूप है । यही 'मन” सुख-दुःख आदि का ज्ञान कराता है। 
भ्रहंंकार से ही तन्‍मात्रा और भूतों का भ्रादुर्भाव है । ये सभी तत्त्व मिलकर एक अण्ड 
बनाते हूँ । यह भ्रण्ड जब प्रवृद्ध होता है, तब इसमे ब्रह्मा नाम से क्षेत्रज्ञ पुरुष प्रादुभू त 
होता है । यही प्रथम शरीरधारी है और इसे ही पुरुष कहते हैँ । श्रुति भौर पुराणों 
में इसे ही हिरण्यगर्भ कहा गया है। यह भ्रण्ड अप्‌, तेज, वायु, आकाश, अ्रहंकार, 
महान्‌ भौर भ्रव्यक्त से श्रावृत है। आवृत करनेवाले ये सभी लोक कहे जाते है और 
इन लोकों के भ्रभिमानी योगधर्मा ईइवर कहे जाते हें! ये सर्व, रजोगुण-रहित 
और नित्य आनन्दमय हा । इन सारे विवरणो का तात्पर्य है कि महेश्वर की प्रथम मूत्ति 
बीज-रूप है और सप्तलोकात्मक ब्रह्माण्ड में प्रादुभू त हिरण्यगर्भ उनकी द्वितीय मूत्ति है । 
| फिर, रजोगुण-रूप ब्रह्मा तीसरी मूत्ति है। वही मूत्ति सृष्ठि के समय चतुमूंख 
' बह्मा के रूप में व्यक्त होती है, जो पालन के समय सत्त्वगुण-विशिष्ट विष्णु का रूप और 
संहार के समय रुद्र का रूप हो जाती है। पूर्वोक्त प्रकृति से परे अन्तर्यामी रूप को 
सम्मिलित कर लेने पर ये ही महेष्वर के चार व्यूह हो जाते है । 

'कूर्मपुराण' की कथा जब आगे बढ़ती है, तब ब्ह्मा, विष्णु, महेश इन तीनों 
देवताओं के नामों का एक ही श्र्थ मिलता है। फिर, सृष्टि का आरम्भ करते हुए भ्रन्य 
पुराणों के समान ही इसमे भी विष्णु के नाभि-कमल से ब्रह्मा की उत्पत्ति, कर्णमल से 
उत्पन्न मधुकीटभ का ब्रह्मा को त्ास देना, योगनिद्रा की प्रेरणा से विष्णु का जागकर 
उसको मारना इत्यादि वर्णित है। फिर, सृष्ठि-विस्तार में महेश्वर की भ्रष्टमृत्तियों के 
थोगदान का भी विस्तार से वर्णन मिलता है | 
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मैथुनी सृष्टि-प्रक्रिया को श्रारग्श करते हुए "दुर्भपुराण' का बढ़ना है फि जय ड्रामा मे 
सृष्टि के लिए तप किया, तब भरद्धनारीम्बर-हप से शकर मे फई इंजन दिया। इसी 
भर््धनारीएवर-छहप से भैथुनी सृष्टि का झारग्श हुआ । पुरण-ूूप से दद भ्राविभूत हुए 
धौर स्त्री-एप मे लध्मी का प्रादुर्भाव दुप्मा। यहाँ पित्ता-पुत् के यत्र में यथित्त प्रिदेयों 
का पूर्ण विस्तार के साथ कथा के भाधार पर एकर्य दियलाया गया है । 
फिर, मैथुनी सृष्टि में दक्ष की क्यात्रो का वर्णन है । उतकी गस्तानों में 'दिसि! के 
पुत्न दैत्यों का विशेष विवरण दिया गया है । दैत्य-पुत्न प्रद्ाद गे सरिश्न में अन्य पुराणों 
की भ्रपेक्षा 'कूमेंपुराण' में झुछ विलक्षणता है। 'दिति! के पुत्र द््ण्यफाशिए' ने जब 
ब्रह्मा से वरदान प्राप्त कर देवताप्रों को विधेपष पीडित किया भौर देवता जब क्षीर- 
समुद्रशायी विष्णु की शरण में गये, तब विष्णु मे सुभेग कै संदुश विशालकाय धौर प्रपने 
समान ही शख-चक्रधारी एक पुएप फो उत्पन्न किया प्रौर उसे शिरण्ग्तिपु झछा शघ 
करने की झ्राज्ञा दी। वह गगड पर चढ़कर द्रिण्यकशिपु ये पुर में गया । यहाँ उमने 
हिरण्पकशिपु के चार पुक्रो प्रद्धाद, श्रनुद्धाद, संवाद और छ्वाद फो युद्ध के लिए प्रात 
किया । उन चारो से जब युद्ध भ्ारम्भ हुआ्ला, तब दस मद्धान्‌ पुरुष ने अपने हाथों से उठा- 
उठाकर उन चारो को दुर फेंक दिया । तत्परचात्‌ हिरण्यकशिपु र्यय उपस्थित हुमा 
भौर उस पुरुष पर उसने भ्रपता बज्-सदृश चरण का प्रहार गिया। उसके चरण- 
प्रहार से विज्वलल हो वह पुरुष गढउ पर आ्रारुढ़ हो विष्णु के पास भाग गया और निवेदन 
किया कि हिरण्यकशिपु मुझसे नहीं मारा जावगा। अ्रव विष्णु ने स्वयं प्राधे मनुष्य 
भौर भ्राधे [सिह का रूप घारण किया और अपनी 'संहारणी' नामक शक्ति पर भाख्ठ 
हो वे हिरण्यकशिपु के नगर में श्राये । इस भ्रद्भुत रूप नृत्तिद को मारने के लिए 
पहले हिरण्यकशिपु ने प्रद्धाद आदि श्रपने पुत्रो और भाई को भेजा । हिरण्यकशिपु 
के भ्राता हिरप्याक्ष ने इस नूसिह-लप पर पाशुपत श्रस्त्न का प्रहार फिया । किन्तु, उससे 
नरसिंह की कोई हानि नही हुई। युद्ध के क्रम में प्रद्दाद को जब नरसिह ने परास्त 
किया, तब उनके स्पर्श से प्रद्धाद में सत्वगृण जाग उठा और उसने नरसिह को परमेश्वर 
मानकर प्रणाम किया । उसने अपने पिता को भी समझाया कि ये सब जगत्‌ के उत्पादक 
परमपुरुष है। यही विष्णु हैं, यही महादेव है, इनके साथ युद्ध मत करो । किन्तु, 
“हिरण्यकशिपु' ने नही माना और युद्ध करने लगा । इसपर नरसिह ने प्रपने तीदण नखो 
से हिरण्यकशिपु का हृदय विदीणं कर उसका वध कर दिया । श्रपने भाई को मरा 
देखकर हिरण्याक्ष भाग गया, पर भ्रनृह्लाद झ्रादि तीनो पुत्र नरसिंह भगवान्‌ द्वारा 
मारे गये । अरव देत्यो का राजा प्रद्धाद वना । उधर हिरण्याक्ष भागकर रसातल में छिप 
गया । इसके लिए विष्णु को वाराह-रूप धारण करना पडा भर उन्होने इसी हिरण्पाक्ष को 
मारा तथा पृथ्वी का उद्धार किया । अझव प्रक्नाद पूर्ण रूप से वेदानुयायी होकर विष्णु का 
भक्त वन गया। किन्तु, एक दिन एक ब्राह्मण ने प्रह्लाद द्वरा यथोचित सत्कार नहीं 
प्राप्त करने के कारण उसे शाप दे दिया। तुम्हारा सत्त्वगुण नष्ठ हो जायगा। सत्त्व 
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से विच्युत प्रह्लाद पिता का प्रतिशोध लेने के लिए विष्णु के साथ ही युद्ध में प्रवृत्त हो 
गया । किन्तु विष्णु ने उसे मारा नहीं, केवल पराजित ही किया । इससे उसमे पुनः शान 
का प्रादुर्भाव हुआ भर उसने विरक्‍्त होकर राज्य का परित्याग कर दिया । 


प्रल्माद के पश्चात्‌ हिरण्याक्ष का पुत्त भ्न्धक देत्यों का राजा बना। यह दुष्ट 
भगवान्‌ महैश्वर की परमाशवित भगवती पार्वती के रूप पर ही श्रासक्त हो गया भौर 
हस फिराक में लगा कि कब पाव॑ती का श्रपहरण करूँ! एक दिन अवसर पाकर 
भगवती पाव॑ती को प्राप्त करने के लिए भ्रन्धकासुर कैलास' पर्वत पर चढ़ झाया। उस 
समय भगवान्‌ शंकर ब्राह्मणों के हित के लिए भूमण्डल में भ्रमण करने चले गये थे, 
जिसका पता भ्रन्यक को था। उधर शंकरजी के बाहर चले जाने के कारण विष्णु 
सत्ी-रूप धारण कर पाव॑ती की सखी के रूप में उनके साथ रहने लगे थे और नन्‍्दीश्वर 
तथा गणपति द्वारपाल होकर कैलास में पार्वती की रक्षा कर रहे थे। इन' लोगों' ने 
सम्मिलित रूप से भ्रन्धक के साथ युद्ध किया श्रौर उसे भ्रन्‍्त में परास्त कर भगा दिया। 
उसी समय भगवान्‌ शंकर भी भूमण्डल भ्रमण कर पुनः कैलास पर झा गये। सारा 
वृत्तान्त सुनकर उन्होंने विष्णु, गणपति, नन्‍्दीश्वर श्रादि का अभिनःदन किया। भगवान्‌ 
शंकर के पुनः अपने स्थान पर भागसन की बात सुनकर सारे देवगण उनके दर्शनार्थ भाये । 
वे देवता वहाँ स्त्री-रपधारी विष्णू को देखकर शंकर से पूछ बैठे कि ये देवी कौन हे ? 
शंकर ने मन्दहास-पूर्वक परिचय दिया कि ये सम्पूर्ण जगत्‌ के कर्ता, हत्ता भर मेरे ही 
रूप विष्णु हैं। पार्वती भौर ये दोनों ही मेरी परमाशवित है। इन्ही की सहायता से मैं 
जगत्‌ की उत्पत्ति, संहार भ्रादि करता हैँ । इसी भ्रवसर पर भ्रन्धकासुर ने भारी तैयारी 
करके पार्वती के धर्षणार्थ कैलास पर पुनः झाक्रमण किया। भ्रन्धक की भ्रसह्म दुध्ठता 
को देखकर विष्णु भगयान्‌ ने शंकर से कहा कि इस दुष्ठ का भ्रब भ्रवश्य संहार कीजिए | 
भ्रापके भ्रतिरिनत भौर किसी से यह नहीं मारा जायगा । भगवान्‌ शंकर ने तुरत अपना 
भैरव रूप धारण फिया भौर भ्रति भयंकर युद्ध के पश्चात्‌ भ्रन्धकासूर का वध कर 
दिया। तभी से शंकर 'भ्रन्धकारि', भ्रन्धकान्तक 'अ्न्धकरिपु” श्रादि नामों से 
विख्यात हुए । 
प्रन्धक की विस्तुत कथा के पश्चात्‌ इस पुराण में सूरयवंश के राजाशो का संक्षिप्त 
वर्णन है । इसके बाद चन्द्रवंश का कुछ विस्तृत रूप में वर्णन दिया गया है। एसी 


घ्र्द्रवंश के प्रन्तर्गत यादव-बंश मे भगवान्‌ कृष्ण का अवतार है। कृष्ण के भ्रन्य 
घरित्वों का वर्णन यहाँ नहीं प्राप्त है । कूर्मपुराण में कृष्ण के केवल उसी चरित्न का 
वर्णन है, जिसमें कहा गया है कि जाग्बवती के गर्भ से भत्युत्कृष्ट पुत्र की प्राप्ति के लिए 
कृष्ण ने शंफर की भत्युग्ग भाराधना की थी। यह कथा 'महाभारत' के भनुशारान- 
पर्व में स्वयं कृष्ण के द्वारा वणित है, जिसका विवरण यहाँ भी मिलता है । 


जाम्बवान्‌ की पूत्री जाम्बवती से कृष्ण ने इयमन्त-मणि के प्रसंग में विवाह किया। 
एस विवाह के पर्चात्‌ श्रीकृष्ण ने उविमिणी के गर्भ से प्रयुम्त भ्रादि अनेक प्रभावशात्री 
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पुत्रों की उत्तत्ति की । जाम्बवती ने कृष्ण से बिशेष रूप से प्रार्थना को कि मेरे गर्भ से 
भी एक प्रभावशाली पृत्र को उत्पन्न कीजिए, जो आपके सभी पुत्नों से उत्र्ण्ट हो। 
इसपर भगवान्‌ कृष्ण ने कहा कि ऐसे उत्कृष्ट पुत्र की प्राप्ति तो शकर के प्रसाद के 
विना नही हो सकती । प्रतः, में शंकर की तपस्या फरने जाता है । गण फो द्वारका 
फी रक्षा में नियुक्त कर श्रीकृष्ण हिमालय में भगवान्‌ शंकर फी भाराधना फरने 
चले गये । वहाँ वहुत-से शिव धक्तो के झआाश्रमों में मे भ्रातिथ्य भौर स्तुत्ति प्रहण करते 
हुए परम शिवभक्‍त उपमन्यु के झाश्रम में पहुँचे । इन उपमन्यु की कया “महाभारत 
में विस्तार से है। शिव की कृपा से उपमन्यु ने मद्दोच्च पद प्राप्त किया था। भपने 
शाश्रम में आये हुए भगवान्‌ कृष्ण का पूर्ण सत्कार उपमन्यु ने किया । फिर, भगवान्‌ 
कृष्ण को शिवमन्त्र की दीक्षा देकर भाराधना फा सब प्रकार बता दिया। दीद्ित 
होकर श्रीकृष्ण तप करने लगे। कठिन तपस्था के पर्यात्‌ पावंतरीन्‍मद्वित शंकर ने 
इन्हें दर्शव दिया झौर मन्दहास-पूर्वक कहा कि भाप वक्यों त्प कर रहे हैं, भाप भौर में 
तो एक ही हैं । भ्ापकी जो इच्छा है, पावंती से प्राप्त कर लीजिए। हृष्ण के 
प्रणाम भौर स्तुति करने पर पाव॑ती ने इन्हें पुत्र का वरदान दिया, भौर धन्य झाठ वर 
दिये । तदनन्तर, भगवान्‌ शकर अपने सखा उु्ण को भ्रपने निवास में ले गये । 
वहाँ कैलास पर वास करनेवाली शक्तियाँ धोर भ्रप्सराएँ भगवान्‌ कृष्ण फे रूप-सौन्‍्दर्य 
पर मुग्ध हो उठीं। उनकी मन.कामना पूर्ण करने के लिए भगवान्‌ झृष्ण उनके भाच 
बहुत काल तक विहार करते रहे । इधर द्वारका को कृष्ण-रहित जानकर कई दैत्यावतार 
राजाओं ने उसपर आक्रमण कर दिया। गरंड यथाशवित द्वारका की रक्षा करते रहें; 
किन्तु भ्रनेक राजाओ के भारी झ्ाक्रमणो को रोकने में भपने को असमर्थ समझकर 
वे कृष्ण को लिवा लाने उपमन्यु के भ्राश्रम में गये । गरढ को वहाँ पता लगा कि 
वे शंकर के साथ उनके पुर में चले गये हैं। शतुओ के आक्रमणो से द्वारका की रक्षा के 
विचार से वे कैलास पर्वत पर नही गये हे । भन्त में, गढड पुनः द्वारका वापस झा गये 
झोर शत॒ओ के भ्राक्रमणो से द्वारका की रक्षा करते रहें | एक दिन नारद कृष्ण से मिलने 
द्वारका पहुँचे । वहाँ सव लोगों ने नारद से प्रार्थना की कि आप तो सर्वत्र विचरते हैं, 
बतलाइए, इस समय भगवान्‌ कृष्ण कहाँ हैं? नारद ने कृष्ण का सारा विवरण 
सुना दिया। गरुड तुरत श कर के धाम में पहुँचे, भौर द्वारका पर घिरी विपत्ति का 
वर्णन उन्होने कृष्ण को सुनाया। भगवान्‌ कृष्णनें एक झटके में ही श्रपनी विहार- 
लीलाओं को छोड़ शकर से विदा ली, और तुरत गरुड पर सवार हो द्वारका भा 
धमके । कृष्ण का श्रायमन जानकर सारे शत्रु अपने-प्राप भाग खडे हुए भौर कृष्ण 
बहुत काल तक पूर्ववत्‌ द्वारका का शासन करते रहें । 
कृष्ण की उस तपस्या के प्रभाव से जाम्बवती के गर्भ से वड़ा प्रभावशाली पृत्त उत्पन्त 
हुआ, जिसका नाम 'शाम्व' रखा गया । इसके भ्नन्तर श्रीकृष्ण परम धाम पधार गये । 
झपने उद्घारकर्ता के परमधाम-गमन के पश्चात्‌ युधिष्ठिर विश्षिप्त-जैसे हो गये भौर 
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इधर-उधर भ्रमण कर दिन व्यतीत करने लगे। एक दिन उन्हें मार्ग में जाते हुए 
व्यास भगवान्‌ का दर्शन हुआ । युधिष्ठर ने पूछा कि आप कहाँ पधार रहे है ? 
व्यास ने उत्तर दिया कि “म्व कलियुग झा गया है। जनता में भ्रनाचार फैलेगा । 
में अब श्रीविदवनाथ की पुरी काशी जा रहा हैं। वही निवास करूँगा ।” इसी 
प्रसंग में व्यास ने युगों का वर्णन और कलियुग का आज्यान विस्तार से युधिष्ठिर को 
सुनाया है । श्रागरे व्यास जब काशी पहुंचे, तब वहाँ सब ऋषि-मृनि इनकी सेवा 
करने लगे । एक बार जैमिनि' ने व्यास से प्रश्न किया कि भगवन्‌ ! शास्त्रों में बहुत-से 
जप, तप, कर्म, ज्ञान, उपासना, ब्रत, तीथ आदि वर्णित है, उनमे झापकी सम्मति में 
सबसे उत्कृष्ट धर्म कौन-सा है ? व्यास भगवान्‌ ने कहा--हे ऋषि, ऐसा ही 
प्रश्श एकबार भगवती पावंती ने शंकर के समक्ष उपस्थित किया था। उस समय 
शंकर ने जो उत्तर दिया था, वही मे श्राप लोगों को सुनाता हैँ और उन्होंने 'उमा- 
महेश्वर-संवाद' सुनाया, जिसमें कहा गया है कि काशीपुरी का निवास तप, ब्रत, 
नियम शभादि सभी से उत्क्ृष्ठ धर्म है। यही विस्तार से काशी मे निवास का माहात्म्य 
भौर काशी-निवास के नियम भ्रादि वर्णित हुए हैं। फिर, भागे भुवन-विन्यास के 
अर्णन में स्वायम्भुव मनु के वंश का वर्णन, ज्योति:सन्निवेश में भू: तथा भुवः लोक का 
वर्णन, सप्तद्वीपों भादि का वर्णन है। इसके बाद विष्णु-वंश का वर्णन करते हुए 'कूमें- 
पुराण का पूर्वाद्धे समाप्त किया गया है ॥ 

'कूमेपुराण के उत्तराद्ध में पहले सांख्ययोग के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया 
गया है भ्रौर तब मनुष्यों का झाचा रशास्त्र वणित है। फिर, तीथों के प्रसंग में प्रयाग, 
रुद्रकोटितीयं, केदारतीर्थ, न्मंदातीर्थ, भुगुतीं, पंचनदतीर्थ श्रादि का वर्णन श्राता है 
झौर भन्‍्त में प्राकृत प्रतिसगें का वर्णन किया गया है । 


लिग्रपुराण 

यह पुराण भष्टादश पुराणों मे ११वाँ पुराण कहा जाता है। “लिंग” शब्द का 
ध्र्थ है---लीन गमयति, भर्थात्‌ गुप्त वस्तु का परिचय देनेवाला पुराण । जो तत्त्व इन्द्रियो 
द्वारा प्रत्यक्ष नहीं किया जा सकता, उसे कोई चिह्न देकर यदि अनुमान से जान लिया 
जाय, तो उस चिह्न को “लिंग' कहते हे । न्यायशास्त्र में भ्रनुम;न की प्रक्रिया में द्देतु 
का नाम लिंग रखा गया है, जिससे साध्य की सिद्धि होती है। किसी स्थान-विशेष में 
यदि हमें प्रग्नि प्रत्यक्ष न दीखती हो, तो वहाँ घूम देखकर हम भ्राग को 'जान जाते है। 
वहाँ घूम का ही नाम 'हेतु' या लिंग है; क्योंकि वह गृप्त भ्रग्नि का पता देता है । 
इस प्रक्रिया से मूल तत्त्वों का विवेचन करने पर सूक्ष्म तत्त्व विलीन रहते है । वे इन्द्रियों 
से नहीं जाने जाते; किन्तु स्थूल पदार्थो' का नाम “लिंग” कहा जाता है। सांख्यदर्शन में 
भी यही प्रक्रिया चलती है । वहाँ सबका कारण'प्रकृति' अत्यन्त सृक्ष्म वस्तु है ॥ उसका 
परिचय स्थूल-रूप बुद्धि, भ्रहंकार भदि से मिलता है । इसलिए बुद्धि, अहंकार आदि को 
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'लिग' कहा जाता हैं। इसी तरद फिर रत्रयं प्रकृति! भी अगने ने भी धतिनद्म 
पुरुष' का परिचम फराती है। शत्यस्त सक्ष्म पुरुष को अपेक्षा प्रदुति भी रपूंल है । 
झत", प्रकृति को भी 'लिय' शब्द से ग्रहण किया गया ८ | 

इस पुराण के झारग्भ में ही लिंग! शब्द का श्रर्थ ध्ोकार' बनवाया गया है 
इसका तात्यय है कि शब्द भौर प्र्थ दोनों ब्राप्त के विवर्त-एप हूँ । इन दोनों में भी 
पहले शब्द, उसके अनन्तर भर्य प्रकट टुम्ा । शब्द-सृष्दि में सबसे पट्ला रथान प्रौफार 
का है । यही शब्द प्रपच का मूल है। एसी के श्र, "उ सौर मे वर्षों मे सम्पूर्ण 
वाक बनती है, जिसका विस्तार श्रत्ति श्रौर आ्रागम दोनो में क्रिया गया दे । घर्व-सृष्टि 
में सबसे पहले पुरुष का प्रादुर्माव होता है। उसके मानी है कि देशनकाल की सीसा से 
परे रहता हुआ त्रद्म सृष्टि की उच्छा करने पर सबसे पहले सीमा में परिच्छिन्न दियाई 
देने लगता है। इसी सीमा को मायाशविन कर ते हू श्रौर यही पुर है। इसमें बसने 
के कारण ब्रह्म 'पुरुष' कहलाता है। उस 'ओम्‌ का धौर 'पुरुप का पररपर याच्य- 
वाचक पम्बन्ध है। ओकार' पुण्प का वाचक है भौर पुरुष उसका याच्य है। इसके 
पश्चात्‌ इस पुराण में शब्द और श्रर्य दोनो की तीन-तीन धाराएँ चलती हूँ । घब्द- 
घारा में 'वर्ण', 'मन्त' भर पद ये तीनो क्रम से प्रकट होते हूँ । फिर, भ्र्थधायार्म 
'कला', 'तत्त्व' और 'भुवन' ये तीन क्रम से बनते हैँ । इन दोनों धारागरों में भी परस्पर 
सम्बन्ध बना रहता है। कला का वर्ण से सम्बन्ध है, तत्त्व का मन्‍्ते से और भूवन 
का पद से । 


भागे यही 'ओकार  नाद-रूप में श्रभिहित हुआ है श्रौर दसी से सारी सृष्दि का 
झ्राविर्भाव बताते हुए इसको प्रधानता वर्णित हुई है। 
भ्रन्य पुराणो की भाँति 'लिगपुराण' में भी सबसे प्रथम श्रविद्या की सुष्टि 
वाई गई है । ब्रह्म सच्चिदानन्द-रूप है। कुछ बुढ़िवाले कहते हैँ कि ब्रह्म तो 
कही दीखता नही, उसे जगत्‌ का कारण कैसे मानें? किन्तु, कारण तो अ्रपने कार्य 
में श्रनुस्यृत या अनुप्रविष्ट रहता है। उदाहरण के तौर पर हम वस्त्न भौर घट को 
ले सकते हैं। वस्त्र मे रई भ्रौर घट में मृत्तिका अनुस्यृत भ्रौर अनुप्रविष्ट है । इसी 
तरह ब्रह्मा अपने तीन रूपो से सृष्टि में प्रविष्ट दिखाई देता है। वे तीन रूप हैं--- 
सत्ता, चेतना (ज्ञान) और भ्रानन्द। जगत्‌ के किसी भी प्रत्यक्षीकृत पदार्थ से किसी 
को भी सत्ता का बोध होता है। यह सत्ता वस्तु के किसी भी परिवर्तित रूप में 
विद्यमान रहती है, भले ही उस वस्तु का नाम वदल जाय। यहाँतक कि जब वस्तु 
किसी भी स्प में नहीं दिखाई देती, तब हम “नही है” (नास्ति) ऐसा कहकर उसकी 
अभाव-सत्ता' का बोध करते हू। श्रर्थात्‌ 'नही है' में भी 'है” (भ्रस्ति) शब्द लगा हुआ 
रहता है, जो सत्ता का बोधक है। अ्रतः, भाव-श्रभाव दोनो में एक रुप से व्याप्त 
रहनेवाली यह 'सत्ता' ब्रह्म का ही एक रूप है। फिर, सृष्टि में जो कुछ है, वह 
अवश्य जाना भी जाता है, जानने ही पर 'है,' ऐसा कहा जाता है। इसके भ्रतिरिक्त, 
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है! ऐसा जो जानता या कहता है, वही चित्‌ (चेतना) है और यही ब्रह्म 
का चेतन-रूप है, जो सजीव प्राणियों मे दीख पड़ता है। इसी चेतन-तत्त्व में ब्रह्म 
अपने 'आनल्द' रूप से भी रहता है, जो माया के द्वारा भ्रावृत रहता है। जब कभी 
इसपर से माया के भ्रावरण हटता है, तब चेतना में आनन्द प्रकट हो जाता है। 
इसी माया के आवरण को हटाने के लिए ऋषि और महृषिं तप, ध्यान और ज्ञान की 
प्राप्ति का उद्योग करते है । 
ब्रह्म के तीन रूप (सत्ता, चेतना और भानन्द) है, जो परस्पर सम्बद्ध हे । 
विना सत्ता के ज्ञान (चेतना) नही, ज्ञान के विना सत्ता नही और इन 
दोनों के विना झानन्द नही सिलता। साथ ही, ० तीनों रूप व्यापक भी है। देश 
था काल की सीमा इन्हें नहीं बाँध सकती । परन्तु, जबतक ये निस्सीम बने रहेंगे, 
तबतक जगत्‌ का निर्माण नही हो सकता; क्योकि सीमाबद्ध का ही नाम जगत्‌ है। 
भ्रतः, पुराणों में बताया गया है कि ब्रह्म की मायाशक्ति इन तीनों को परिच्छिन्न 
कर देती है, श्रर्थात्‌ सीमा बना देती है। फिर, सत्ता जब सीमाबद्ध होती है, तब 
सामान्य भौर विशेष दो रूपों मे परिणत हो जाती है । तदनन्तर, विद्या भौर 
अविद्या इन दोनों रूपों में ज्ञान (चेतन) झा जाता है, फिर भ्ानन्द भी सुख और दुःख 
के जोड़े में परिणत हो जाता है । 
पुराण इसी दाशंनिक तत्त्व को कथा की सरल भाषा मे बताते है। ब्रह्मा ने 

जब पहले सनक, सनन्‍्दन, सनातन भर सनत्कुमार नाम के चार पुत्तो को उत्पन्न 
किया भौर उन्हे सृष्टि बनाने की आज्ञा दी, तब घारो ने निषेध कर दिया | वे 
नित्यज्ञानी थे। ससार को ढु खमय समझ इसके बन्धन में पड़ना नहीं चाहते थे। 
अपने चारों पुत्नों के द्वारा क्‍्राज्ञा का उल्लंघन कर देने पर ब्रह्मा को क्रोध उत्पन्न 
हुआ और उस क्रोध से पाँच पव॑वाली अविद्या उत्पन्त हुईं। उनको ईश्वर से 
यही संकेत मिला कि जबतक अविद्या बनाकर नित्यज्ञान का सकोच न करोगे, 
तबतक सृष्ठि नही चल सकती । इसलिए पहले भज्ञान, श्रर्थात्‌ भ्रविद्या की सृष्टि 
करनी पडी । श्रविद्या के उन पाँच पर्वों के नाम है १. भ्रविद्या, २. भ्रस्मिता, ३. राग, 
४. द्ेष और ५. अभिनिवेश। सबसे प्रथम उत्पन्न होनेवाला त्रिगुणात्मक है। 
सत्त्व, रज, तम--ये तीनो गुण उसमें व्याप्त है। उसका विकास होनेपर सत्वगुण 
के चार रूप बनते है, जिन्हे धर्म, ज्ञान, वैराग्य भौर ऐश्वर्यं कहा जाता है। इन 
चारों को 'भग” नाम से अभिहित किया गया है। ये चारों ईदवर में परिपूर्ण मात्ना 
में रहते हे। इसलिए ईश्वर भगवान्‌” कहलाता है। किन्तु, जीव में इनके 
विपरीत तमोगुण के चार रूप भ्रा जाते है, जो अधर्म, भ्रज्ञान, अवैराग्य भौर 
झनैहवर्य कहलाते है । भ्रज्ञान का ही दूसरा नाम श्रविद्या है। श्रन॑ैश्वर्य का दुसरा 
नाम अस्मिता है और श्रवैराग्य दो रूपो में विभक्त होकर राग और द्वेष के नाम से 
पुकारा जाता है। इसी तरह श्रधर्म भभिनिवेश” के नाम से श्रख्यापित होता है । 
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यों तो बृद्धिस्थित तमोगृूण के भार एप पंचर्वा स्िया श्रययां भ्धापेश! साम से 
शास्त्री में वर्णित है। यही अ्रविया शान! को संकुलिय कर देसी है घोर समझ धंधा दुटा- 
भय जगत्‌ को धुद्ध और सुयारुपष में समया देंगी है। एगीसे जीय णब यद् दोया 3, 
त्व उसमे परिमता, प्रर्थात्‌ प्रभाव प्रा जाता है। 'में चुंखी एस, “में दुथी है, 
के छोटा हूं, में बडा 57 आदि बद दाने लगया है । मी के बशीभूस झीकर जीय 
किसी से राग और किसी से न्‍प करने सगता रै। साय ही, प्रो शश्र में उसमे 
ऐसा वन्धन हो जाता है कि 'में कभी मृत्यु दा ब्रास ने दूं” यरे जीय था स्वाभाविए 
अभिनिवेश उसमें पैदा हो जाता है। इस प्रतार, अव्यि से श्राह्यम्न थौर 
सीमावद्ध जीव, सृष्टि करने के विए रवये प्रस्तुत ही जाता हैं तथा एसी प्रकार सुब्दि 
का प्रारम्भ होता है । 


(लिंगपुराण' के प्रारम्त में प्राणिसृष्टि का मिवरण उपर्यित किया गया है । 
उसके भ्रागे सप्तर्षिं श्रादि के क्रम से सृप्ति का विस्तार बतलागा गया है। दक्ष 
प्रजापति की ६० कन्पाओं का एस पुराण में विरत्तार से विवरण है। उनसे ही देवता, 
गन्धर्व, यक्ष, पिशाच आ्रादि की सूुप्धि का भी इसमें बहुत विस्तृत विवरण है। 
श्रग्नि के श्र वायु के ४६ भेद तक पुराणों में बताये गये हूँ । इसमे पता चलता है 
कि प्राचीन काल मे तत्वों की गवेषणा कैसी सूक्ष्मता से होती थी। 

प्रथमत' अग्नि के तीन भेद कहे गये &/। दक्ष की पूथी स्वाहा में 'भच' से 
भ्रग्तियों का जन्म बतलाया गया है। “पवमान', 'पाबक और “शुचि' नाम के तीवे 
भ्र्ति मृख्य है। इनमें 'पवमान' हमारे पृथ्वीलोक का शरित है । 'प्रावका 
भन्तरिक्ष-लोक का, जिसे विद्युत्‌-रप श्रग्नि कहते है। 'शूचि' सुर्यमण्ठल से झाने- 
वाला भ्रर्ति है। निरुक्‍त में तीनो लोको के तीन देवता प्रधान माने गये हे। यद्यपि 
पृथ्वी से श्रारम्भ कर ऊपर सात लोको की व्यवस्था है, जितके नाम का उच्चारण 
सात व्याहृतियों के रुप में सम्ध्या-वन्दन के समय हमलोग करते हैं । किन्तु, उनमें 
से हम पृथ्वी-निवासियों के लिए तीन ही लोक प्रधान हैं, जो भू:, भूव और स्व" 
कहलाते है। उन्ही से हमारा घनिष्ठ सम्बन्ध है। यह भू. पृथ्वीलोक, मध्य का 
श्राकाश भुवलोंक और सूर्यमण्डल स्व, अर्थात्‌ स्वर्गलोक है। यही कारण हैं कि 

हम इन तीन व्याहृतियों को ही प्रधानता देते हैँ। इसीलिए गायत्री-मन्त्र के साथ 
जप में अ्थम इन तीन ही व्याहृतियो को जोड़ते हैं। त्िलोकी में तीन ही 
देवता की क्रम से प्रधानता है । हमारे इस भूमण्डल में अग्नि प्रधान देवता है। 
अन्तरिक्ष में वायु है भौर इन्द्र एव दिव नाम के स्वर्गलोक में भ्रादित्य प्रधान देवता हे । 
किन्तु, स्मरण रखना है कि ये तीन देवता भ्र्नि के ही रूप हैं। इन्ही को इस 
पुराण मे 'पवमान', 'पावक? भौर 'शुचि” ताम से श्भ्रिहित किया गया है। इस भू- 
लोक में भ्रग्नि प्रधान है, जो काप्ठो से मथन करके निकाला जाता है। मथन से 
निकलने के कारण दी 'निमथ्ये प्रग्नि' कहते है । श्राज भी जब कोई यज्ञ करता है, 
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तब इसी श्रकार श्ररणि-मन्थन से यज्ञारिति प्रकट की जाती है। ' अंन्तरिक्ष का 
भ्रग्ति विद्युत है, जिसके श्ाधार पर भ्राजकल का सारा विज्ञान (साइंस) प्रतिष्ठित है। 
हमारे यहाँ विंधुत्‌ के भी कई भेद कहे गये है । उनमें से भ्राधुनिक विज्ञान 
भभी एक का ही परिचय प्राप्त कर सका है। उसी के झाधार पर उसने संम्पर्ण 
जयत्‌ में हलचल मचा दी है। तीसरा 'शुचि' नाम का भ्रग्नि सूर्यमण्डल से झाता है। 
इन तीनों का ही विस्तार करके ४६ श्रग्नि माने गये है। बड़े यज्ञों में इन 
सबके प्रतिनिधि-स्वरूप ४६ श्रग्तियो की स्थापना की जाती है। ये सभी भ्रग्नि रुद्र- 
रूप कहे गये हैं। सृष्टि की प्रक्रिया में एक रुद्र ने ही अ्रनन्त स्ट्रों की उत्पन्न किया। 
वे सभी रुद्र नील-लोहित वर्ण के थे भौर जरा-मृत्य से रहित थे। प्रकृति के तमो- 
गुण से नील रूप का सम्बन्ध है, भोर रजोगृुण से लोहित, श्रर्थात्‌ रक्तवर्ण का । 
झतएव, तमोगृण से कालाग्नि रुद्र की उत्पत्ति बताई गईं है भौर रजोगण से कंनक- 
मण्डल र्द्र की। दोनो की परम्परा में नील-लोहित कुमार असंख्य हो रहे थे । 
ऐसी सृष्टि देखकर ब्रह्मा ने रुद्र का निवारण किया कि जरा-मरण-रहित' सष्टि से 
काम नही चलेगा। सृष्टि उत्तरोत्तर वद्धंनंशीला होनी चाहिए। यदि बध देवता 
ही जरा-मरण-शन्‍्य होकर बंठे रहेगे, तो श्रीरो को रहने का श्रवकाश ही कहाँ मिलेगा ? 
ब्रह्मा की ऐसी प्रार्थना सुनकर रुद्र ने अपनी सृष्टि-रचना बन्द कर दी। तत्पश्चात्‌ 
ब्रह्मा सप्त्ियों के द्वारा सृष्टि का विस्तार करने लगे। 
इधर शौनकादि ऋषियो ने जब जाना कि पहले श्रविद्या की सुष्टि कर 
तत्पश्चात्‌ प्राणियो को बनाया गया है, जिससे सभी प्राणी अश्रविद्या के बन्धन में पड़े 
हुए है, तव वन्धन से प्राणियों के छुटकारा पाने की जिज्ञासा उनके मन उठी । इस 
जिज्ञासा की शान्ति के लिए लोमहषंण सूत ने शौनकादि ऋषियो से कंहा कि छटठकारा/ 
भ्र्थात्‌ मुक्ति श्राप्त करना तो महेश्वर भगवान्‌ के प्रसाद पर निर्भर है। महेश्वर 
की कुपा होने पर उनका ज्ञान होता है। श्रुति भी कहती है कि बहुत बड़ी ब॒द्धि 
प्राप्त होने से, वहुत शास्त्र पढने से या बहुत व्याख्या करने और सुनने से परमपद 
की प्राप्ति नही होती। महेश्वर जब स्वय कृपा करे, तभी अपना स्वरूप भवंतों के' 
प्रति प्रकट करते है झौर तभी भवत उन्हे पा सकता है 
सो जाने, जिहि वेहु जनाई । 
जानत तुमहि तुमहि होहि जाई ॥। 
अथवा 
ब्रह्म वेद ब्रह्मंत भवति । 
यही बात इस “लिंगपुराण' मे भी कही गई हैं। इस पुराण के अनुसार 
ज्ञान भगवत्कृपा से मिलता है और ज्ञान से योग प्राप्त होता है। और फिर, योग 


से मक्ति होती है । भ्रतएव, सब बुध की कृपा से बनता है । 
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भगवान्‌ परमेश्वर की हूपा प्राप्त करने के लिए पहुें उतका छ्यान करना 
चाहिए । वह ध्यान अपने अ्रंगो में दी फरना उच्च फोटि का है | हमारा एछगीर 
तीन भागों में विभयत है । हमारे श्रंगों में सबसे ऊपर मस्तक हैं | यह सब 
ह्ंगों फा सार है। सबका श्रीरप होने से द्वी उग़का _शिर' नाम पड़ा है। 
दूसरा भाग कण्ठ से नीचे कटिनर्यन्त दे। व्यवद्वार में धसें मं घद बोलसे ८ ) 
फिर त्तीसरा भाग फटि से नीचे पैर के तलने तक फा हैं | एनमें एझ-एुक 
प्रदेश के परिमाण से प्राण की स्थिति है। '्रादेश|ं दम पंगूल का हीता है 
झौर वितस्ति १२ अंगुल फी । कद्दीनसद्दी प्रादेश फो भी वितल्लि झट देते है । 
फदि से एक 'प्रादेश/ ऊपर नाभि है | वहाँ से एक "प्रारेशो ऊपर दृदय भौर 
वहाँ से एक 'प्रादेश' ऊपर कण्ठकूप | इन तीन ग्थानों से यक्त धड़ में प्राणों फी 
स्थिति है। तीनों ही भागों में अधिकारानुमार भगवान्‌ के ध्यान का थ्रिधान हमारे 
शास्त्रों में है । ऊपर शिर में भी एढ़म्थान दोनो भुझुठियों के थीच में है भौर 
सबसे ऊपर ब्रह्मरन्प्र है, जिसका सूर्यमण्ठन से घनिप्ठ सम्बन्ध है । इन सभी स्यानों*में 
प्रपनी रुचि शोर श्रधिक्रार के श्रनुतार ध्यान किया जाता हैं। एसी ध्यान से 
भगवान्‌ का प्रसाद मिलता है। चित्त में भी प्रमन्‍्तता होती हैं। प्रमन्‍नता से नित्त 
एकाग्र होता है । प्रमन्‍नता भ्रथवा भगवत्कूवा का स्वकृ्प वाणी से नहीं कहा जा 
सकता ) वह केवल श्रनुभवगम्य है। ध्यान के श्रम्यास से प्रसन्‍तता परम: 
बढती है, तव ज्ञान प्राप्त होता है । शान से सब संचित पाप जल जाते ह भौर 


तव योग के द्वारा जीव-भाव से मृवित मिल जाती है और शिवत्व की 
प्राप्ति हो जाती है। 


योग के झाठ अंग कहें गये है, जिनमें सवसे पहले 'यमा और “नियम है । 
इनमें भी पहले यम” को स्थिर करना चहिए । लिंगपुराण कहना है कि जिसने 
साधन नही किया, वह तो मनृष्य-श्रेणी में गिने जाने का श्रधिकारी ही नहीं ! मुख्यतः 
'यम' पाँच हँ--अ्रहिसा, सत्य, भ्रस्तैय, क्षद्याच्य और श्रपरिग्रह | इनमें भी सबसे 
मुख्य अ्रहिसा मानी गई है| भ्रहिसा का इतना ही श्र नही है कि हम किसी प्राणी को 
न मारे, अपितु किसी भी प्राणी को किसी भी प्रकार का कप्ट नही पहुँचाना है । 
भरत, प्राणिमात्न के हित के लिए सदा इस व्रत पर सचेप्ट रहना ही अ्रहिता है । 
अहिसा सिद्ध हो गई, तो सब कुछ सिद्ध हो जाता है। फिर, झ्रागे का सब मार्ये 
खूल जाता है | दूसरा यम सत्य है। जो कुछ हम जानते है, उसे ही नि०्चल 
भाव से वाणी में लाना 'सत्य' कहलाता है। परन्तु, वह वचन सबके लिए प्रिय 
होना चाहिए । किसी दूसरे की वस्तु पर कभी लालच न करना, जो ईश्वर ने हमें दिया है, 
उसी में प्रसन्‍त रहकर निर्वाह करना तीसरा “यम--श्रस्तेव है । चौथा यम है 
ब्रह्मचर्य । गृहस्थ के भ्रतिरिक्त तीन आाश्रमों में स्त्री के दर्शन-स्पर्शनादि का 
सर्वेथा परित्याग ही ब्रह्मचर्य कहलाता है; किन्तु गृहस्थाश्रम में विधिपूर्वक पाणि- 
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गृहीती से सन्तानोत्पादन की इच्छा से, ऋतुकाल में सम्बन्ध करने पर भी ब्रह्मचयं की 
हानि नहीं मानी जाती । पाँचवाँ यम है अपरिभ्रह । भ्रपरिग्रह का भ्र्थ होता है-- 
अधिक वस्तुओं का संग्रह न करना । केवल निर्वाह-योग्य साधन एकत्र कर उनसे काम 
चलाते रहना ही भ्रपरिग्रह है। इन पाँचों 'यमो” का साधन मनृष्य-मात्र के लिए सबसे 
पहले झ्रावश्यक है। इसके पश्चात्‌ तप, स्वाध्याय, ईश्वर का ध्यान, ब्रत श्रादि 
“नियम है । फिर झासन' सिद्ध कर प्राणायाम” का भ्रभ्यास करना होता है । 'प्राणायाम' 
में श्वास को रोकना पड़ता है। श्वास के निरोध के साथ ही मन का भी निरोध होता 
जाता है। १२ मात्रा का प्राणायाम छोटी कक्षा का प्राणायाम है। फिर, भ्रभ्यास 
बढ़ाकर २४ मात्रा तक ले जाना मध्यम श्रेणी का श्लौर ३६ मात्रा तक प्राणायाम की 
गति पहुँचा देना उत्तम श्रेणी का प्राणायाम कहलाता है। उसके बाद प्रत्याहार, 
धारणा, ध्यान, समाधि भौर रूप ये योग के अंग माने गये है । 
योग में कई प्रकार के विघ्न आते है, जिन्हे योग के उपसर्ग कहते है। आलस्य 
प्रधान 'उपसर्ग है। शरीर मे व्याधि हो जाना; इसके करने से क्या लाभ है, ऐसा 
चित्त में प्रमाद होना; होगा कि नही, मन में ऐसी द्विविधा पैदा होना; चित्त में विशेष 
चंचलता, पश्नद्धा, भ्रदर्शन, भ्रम श्रादि अनेक उपसर्यों का निरूपण है। इनको दूर 
करने के उपाय भी “लिगपुराण' में दिये गये है । विशेषत:, मन के रोग को हटाने का 
प्रयत्त करना चाहिए । उसका प्रधान उपाय परम बराग्य है। विषयो की विरक्ति से 
चित्त शुद्ध होता है । इससे मन की भ्रनवस्था मिटती' है । मध्य-मध्य में कई सिद्धियाँ 
प्राप्त होती रहती हे, जिनके फलस्वरूप सन्देह मिट जाता है भौर मन मे स्थिरता श्रा 
जाती है। सबसे पहली सिद्धि प्रतिभा है। “प्रतिभा' से होनेवाले प्राततिभ ज्ञान का 
कुछ-कुछ भ्रंश सब मनुष्यों में रहता है। कभी-कभी हम संसारियों को भी भ्रकस्मात्‌ 
ऐसा भान हो जाता है कि झााज यह काम होगा और वह बसा ही हो जाता है । यह 
प्रातिभ ज्ञान का ही भ्रश है। योगसिद्धि होने पर यह विस्तृत भौर दृढ हो जाता है । 
इन्द्रियों से न जानने योग्य सूक्ष्म भौर दूरस्थित भ्रथों का भी ज्ञान होने लगता है। भ्रधिक 
सिद्धि होने पर सभी स्थानों के पदार्थ सहज भासित होने लगते है । प्रातिभ ज्ञान सदा 
निश्चित होता है, इसमे कभी अन्यथाभाव नही हो सकता । इसी ज्ञान की परिपक्वावस्था 
मे आगे चलकर विवेकबुद्धि का उदय हो जाता है, जो मोक्ष के समीप पहुंचा देती है। 
इसी प्रकार, पशु-पक्षी श्रादि श्रथवा किसी के भी द्वारा उच्चरित शब्द सुन तथा 
समझ लेना, यह “अवणसिद्धि' कहलाती है । दिव्य गन्ध का श्राप्नाण आप्राणसिद्धि ', 
दिव्य रूपो का दर्शन 'दर्शनसिद्धि', दिव्य रस का जिद्धा से श्रास्वाद “झास्वादसिद्धि 
झौर विना किसी पदार्थ के समीप झाये उत्तम दिव्य स्पर्श का श्रनुभव होना “वेदनासिद्धि! 
कही जाती है । इन सिद्धियो से चित्त के संशय मिटाने का काम लेना चाहिए । किन्तु, 
इनमें फेंस जाने पर साधक का कार्य बिगड जाता है, वह वही रह जाता है श्लौर साधक 
अपने मुख्य लक्ष्य तक नही पहुंचता । इसलिए, साधक कदापि सिद्धियों के लोभ में न 
पड़े भौर. अपने मार्ग पर भागे बढ़ता हुआ मुख्य लक्ष्य की प्राप्ति कर ले । 
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(ंदेवेर्णित उपसर्गा' से बचने के लिए मुझय भौषध है --संर्त्युदषों का संतत 
समागम । संत्युरुषों के समागम से ही सफलता का सायुज्य प्राप्त होता है। भगवद्‌- 
- क्षवित भी सब उपसंगों का औषध है। दृढ भक्ति के विना अ्रध्यात्म-श्ञान सम्भव 
नही है। ध्यान, यज्ञ, तप, शास्त्न-अवण आदि भी विष्त-निंवारंण के साधन है। 
ये सारे रहस्य काशी मे स्वयं झुद्र भगवान्‌ ने रुद्राणी को बताया था श्र ब्रह्माजी ने 
इस विर्षय का प्रेदेन कर स्वय रुत्र से यह रहस्थ प्राप्त किया था। उरुद्ठ ने बतलाया है 
कि श्रेंद्धां से ही भगवान्‌ का दर्शन मिलतां है । 


'लिंगपुर्राण' में इन प्रतगों के वाद भगवान्‌ महेश्वर ने किस-किस को, किस 
स्थान में भौर कब दर्शन दिया, यह प्रसग आता है। यहाँ वर्णित है कि भप्रलयफाल 
में ब्रह्म एक बार सर्वेत्र विचर रहे थे। उन्होंने क्षीरसमुद्र मे भगवान्‌ विष्णु को सोते 
हुए देखा। स्वयं ब्रह्मा के मन में जिज्ञासा उठी कि श्याम वर्ण का पुरुष कौन सो 
रहा है। समीप जाकर ब्रह्मा ने विष्णु को उठाया और पूछा कि तुम कौन हो 
झौर यहाँ किसलिए सो रहे हो ” भगवान्‌ विष्णु ने कहा--म जगत्‌ का उत्पादक, 
पालक और संहारक हूं। तुम कौन हो? यहाँ झ्राकर मेरे शयन में क्यों विध्न 
उपस्थित किया ? ब्रह्मा वोले--जगत्‌ का उत्पादक, पालक और सहारक तो में हूँ। 
तुम क्यो मिथ्या डीग मार रहे हो। इस प्रकार, जब दोनो में विवाद बढ़ा, तभी 
दोनो के बीच महानू लिग प्रादुभूत हुआ। इस लिंग का न कही श्रादि दिखाई 

देता था, न भ्न्त । दोनो भ्ाश्चयें में पड गये भर सारा विवाद भूल गये । दोनो का 
विचार हुआ्ना कि ऊपर भ्रौर नीचे इस लिग का अन्त देखना चाहिए भौर पता लगाना 
चाहिए कि यह कहाँ से निकला है और क्‍या वस्तु है। विष्णु ने वराह का रूप 
धारण किया, और नीचे की शोर भ्रन्त देखने के लिए वे चले । ब्रह्मा हस बनकर ऊपेर 
की भोर लिग का भ्रन्त देखने उडे। बहुत काल तक ये दोनी चलते ही गये; परन्तु न 
ऊपर अन्त मिला,न नीचे। इन दोनो को आश्चर्यविमूढ़ श्रौर घवराया देखंकर 
भगवान्‌ शकर ने 'वर्णमय' रूप बनाकर इन्हें दंशंन दिया। इसी समय लिंग के 
ऊपर और नीचे के भाग में भगवान्‌ शिव की वेदमन्तों से स्तुति हो रही है, ऐसा 
विष्णु और ब्रह्मा को भान होने लगा । तत्क्षण वही चतुर्वेदमयी गायत्नी इनके समक्ष 
प्रकट हुईं। त्तव इन दोनो को महेश्वर की महाशक्ति का ज्ञान हुआ और वे अपना- 
झपनो श्रभिमान छोड़कर भगवान्‌ महेश्वर की स्तुति करने लगे । स्तुति से प्रसन्‍त' होकर 
भगवान महेश्वर ने अपने हाथ से विप्णु भगवान्‌ का स्पर्श किया और अपनी भक्ति 
प्राप्त होने का वरदान दिया। फिर, ब्रह्मा को भी वरदान मिला कि आगे पराझ 
कल्प में विष्णु की नाभि से कमल उत्पन्ते होगा । उस केमेल में तुम्हारी प्रादुर्भाव 
होगा भौर तव तुम सब सृष्टि की रचंना करोगे। अपना स्वरूँप भी ''पेंगवान से इन 


दोनो को वतलाया भौर कहा कि जिंस वेंदी पर यह लिंग भ्रेतिष्ठित है, वह महांदेवी 
का रूप है भौर लिग॑ मेरा रूप है। ४ 
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उक्त कथा का यही स्पष्ट तात्पर्य है कि प्रकृतिमय परमात्मा के लिंग रूप का 
आदि-अ्रन्त कही नही है। वह भ्रनादि-भ्रनन्त है। ब्रह्मा-विष्णु भी प्रकृति के भ्रन्तर्गत 
रहने के कारण उसका स्वरूप पूर्णतः नहीं जान सकते। महेश्वर की कृपा से ही 
प्रकृति,का पूर्णश्ञान होता है श्लौर पुरुष-रूप महेश्वर प्रकृति-रूप वेदी पर प्रतिष्ठित है । 
भलिग' शब्द का श्रर्थ स्थूलता हैं। तत्पश्चातू, जब उन्होने पूछा कि आपका 
दर्शन हमें कैसे प्राप्त होता रहेगा, तब भगवान्‌ महेश्वर ने बताया कि मेरा दर्शन 
ध्यान से ही हो सकता है । मेरे ध्यान के भ्रतिरिक्त श्रौर दर्शन का उपाय नही है। 
यह भी बताया कि भागे वैवस्वत-मन्वन्तर मे, प्रति द्वापर युग के श्रन्त मे, एक-एक 
व्यास का भ्रवतार होगा शौर व्यास के साथ ही एक महामूनि के रूप में में भी 
भ्रवतार लेता रहेगा। प्रथम द्वापर में स्वायम्भुव मनु ही व्यास बनेगे और मैं 'श्वेत' 
नामवाले महामुनि के रूप मे श्रवतार लूंगा। मेरे चार शिष्य होगे श्रौर वे धम्म का 
प्रचार कर मेरे स्वरूप में ही लीन हो जायेगे। फिर, दूसरे द्वापर में प्रजापति: व्यास 
होगे प्रौरतब "सर्वे नाम से मेरा भ्रवतार होगा। इस तरह २८ चतुयुगी के २८ 
व्यासों, उनके साथ रुद्रावतारों, तब. उनके शिष्यों श्रादि का- वर्णन 'वायुपुराण! के 
समान ही “लिगपुराण' में भी प्राप्त होता है । 
इसके बाद इस पुराण में भगवान्‌ महेश्वर के कई अ्रवतारो के वर्णन के- प्रकरण 
भ्राते.हैँ'। दाझुवन का प्रसग इस-प्रकार कहा गया है कि देवदार्लन्वृक्षों के वत्त मे- 
ऋषि लोग तप-यज्ञ श्रादि कर,रहे थे । वे सभी प्रवृत्ति-म्राग में ही निरत ,थे भौर, 
स्त्ी-पुत्रादि के साथ वन में यज्ञत्रतादि करते थे। भगवान्‌ शंकर जब उनके यज्ञ-तपस्यादि... 
से प्रसन्न. हुए, तब, उन्होने - इन्हें निवृत्ति-प्रधान ज्ञात्म्ार्ग का उपदेश, करने के; विचार. 
से भुपना उन्मत्त रूप बताया और नग्न दशा में हंसते और क्रीडा करते, वे दारूवन मे.. 
पहुँचे।। उस, समय शंकर का,रूप रुद्रो के समान नील;ज्ोदित वर्ण का-ही था।. उनके 
दो ही भूजाएँ थी | इनका वह्‌,नग्न स्वरूप देखकर देवदारु -वन; के ऋषियो.-की-स्त्रियाँ 
इन्हे कौतुक से-देखने, लगी,,, शकर्‌ के ऐसे- रूप को देखने से ऋषि-पत्नियाँ, काम, 
विह्नल हो गईं । जो पतिब्रता,स्त्रियाँ थी, वे भी भगवाज़तू की- माया से. मोहित - होकर. 
कामचेष्वा.करने लगी । वे ऐसे,क़ामोद्वीप्त हुई कि अ्रपने-घरो से,बाहर, निकल,पड़ी . 
श्ौर- लज़्जा छोड़कर नग्त शंकर के पीछे-पीछे चलने लगी- उनके ,वस्त्रादि -शरीर से, 
गिरज़े लगे,भौर अनेक प्रकारू, की -कामचेष्ट्राएँ होने लगी-। भ्रपत्ती स्लियो की ऐसी, 
दशा देखकुर,वन,के सभी-ब्राह्मण एकत्र हुए झौर,परस्पर विचार करने लगे कि यह ऐसा, 
उन्‍्मत्त कामातुर, पुरुष कौन-आझा गया है। उन्होने, मिलकर नग्न, शकर. का मार्ग रोक:, 
लिया, श्रौर कौन हो, कहाँ से भ्राये हो इत्यादि -प्रश्न पूछने लगे। कुछ-प्राचीत, .ऋषि-. 
शिष्टाचार निबाहने के विचार से भ्रसन्नमन हो कहने लगे--“भ्राइए, बैठिए ।” कुछ 
धपने केश खोलकर झगडे करने के लिए तत्पर हो गये भर, कटुवाक्य- का भी व्यवहार 
करने लगे । किन्तु, इतने पर भी उनकी पतिब्नता.स्त्रियाँ अपने पतियों की परवा नही 
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करती हुई माया से मोहित हो उस नग्न रूप के पीछे ही घूमती रही तथा और अधिक 
कामचेप्टा दिखाने लगी। भगवान्‌ शिव ने न तो उन स्त्रियो को काम-प्रदर्शन से रोका 
और न उन ब्राह्मणो को वेसे उजड्ुपन के लिए कुछ कहा | वे केवल हँसते रहें । 
कठोर वचन कहने के कारण जिन ऋषियों के शाप से ब्रह्मा का यज्ञ नप्ट हो गया था, 
जिन भग आदि के शाप से विष्णु आदि को अवतार धारण करने पड़े, तथा इन्द्र की 
बहुत बार दुर्गेति हुईं थी, वैसे ब्राह्मण-ऋषियो के तप भर शाप का शकर के इस रूप 
पर कोई प्रभाव नही पड़ा । इनकी माया से मोहित होकर वे शकर को नही पहचान 
सके । अ्रन्ततोगत्वा इनके कटु वाक्यों को सुनते-सुनते भगवान्‌ शंकर अन्तहिंत हो गये । 
तदनन्तर, देवदारु-वन के सभी ऋषि-मुन्ति ब्रह्मा के पास गये, और सारा सवाद उन्हें 
सुनाया । ब्रह्मा ने तुरत ध्यानस्थ होकर महेश्वर का सव वृत्तान्त जान लिया और देवताओ 
को उपालम्भ देने लगे कि तुम दुर्भाग्यवश साक्षात्‌ परमेदवर को नहीं पहचान सके। 
यदि तुमने नही पहचाना, तो भी अतिथि-मात्त समझकर तुम्हे उनका सत्कार करना 
चाहिए था। गृहस्थ का यह धमें नही है कि वह अतिथि की निन्‍्दा करे और कठोर 
वचन कहे । इसी प्रत्तग में ब्रह्मा नें उनको एक “सुदर्शन! मुनि का उपाख्यान सुनाया, 
जिसमें वर्णन है कि अतिथि के प्रति सुदर्शन! की भ्रमित श्रद्धा देखकर उनकी परीक्षा 
के लिए 'घम्मं' एक वार अतिथि वनकर उनके घर उस समय श्राया, जब सुदर्शन घर पर 
नही थे। उनकी पत्नी को भ्रकेली जान आतिथ्य-रूप में उसके शरीर की याचना की ! 
भ्रतिथि सर्वदेवमय है, पति के ऐसे उपदेश-वाक्य का स्मरण कर उनकी पत्नी ने धर्म को 
प्रपता शरीर समर्पित कर दिया । उसी समय सुदर्णन घर पहुंचे भौर अपनी पत्नी को 
मैथुन-दान करते हुए देखा । किन्तु, बाद में जब पत्नी ने वतलाया कि आपके उपदेशानुसार 
मेने अतिथि-सेवाधर्म का पालन किया है, तव ऋषि अपनी पत्ती के प्रति बहुत प्रसन्न 
हुए। पअतिथि के प्रति उन पति-पत्नियो की किसी प्रकार की दुर्भावना न देखकर धर्म नें 
भ्रपना स्वरूप दोनों के आगे प्रकट कर दिया और दोनो को वरदान दिया कि तुम 
प्रवश्य मृत्यु को जीत सकोगे । इस प्रकार, अतिथि-धर्मं की इतनी वड़ी महिमा ऋषियों 
को ब्रह्मा ने सुनाई। इसपर ब्राह्मणो ने कहा कि हम तो न क्षिव को पहचान सके झौर 
न भ्तिथि-हत्त ही पाल सके, उलटे हमारी पत्नियाँ दृपित हो गई और हमारी शाप- 
शवित भी कुण्ठित ही गई । श्रव श्राप हमें संन्यास का उपदेश दें । तब ब्रह्मा ने इन्हें 
संन्याम-धर्म का उपदेश दिया और शकर की भक्ति का मार्ग बताया। फिर, शिवपूजा 
का विधान भी विस्तार से कहा। ब्रह्मा के उपदेश सुनकर सभी ऋषि देवदारु-वन 


में लौट गये । उन्होने कठिन तपस्या भौर स्तुति के द्वारा भगवान्‌ शकर की आराधना 
की और शंकर भगवान्‌ को प्रसन्‍न कर लिया । 
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१ छुड्ध पुरागी में तो एसा भी उल्लेख है कि शकर का लिंग बद्दीं पत्तित हो यया और उसीसे 
शषिपरिनयों फामचेप्टा करती रहीं [--छे० 


पुराणों का सार ४०९ 


इस परम निवृत्ति-प्रधान कथा पर आधुनिक लोग भ्रश्लीलता का दोषारोपण करते है 
झौर ऐसी कथा के तत्त्व-ज्ञान से अ्रनभिज्ञ होने के कारण पुराणों को भी दृषित 
करने का प्रयत्न करते है । इस कथा में स्पष्ठ है कि वे ऋषि प्रवृत्ति-मार्ग मे फंसे थे 
झौर विना निवृत्ति-मार्म के उन्हे मोक्ष-प्राप्ति नही हो सकती थी। भ्रतः, भगवान्‌ शंकर ने 
निवृत्ति-मार्ग के उपदेश के लिए ही अपना वैसा चरित्र रचा। दारुवन मे शंकर 
के नग्न-रूप मे जाने का यही तात्पयं है कि विना श्रावरण हटाये किसी को भी ईश्वर 
का ज्ञान नही हो सकता। पहले कई बार कहा गया है कि “प्रकृति” का नाम “लिंग” है । 
लिग-पतन का श्रभिप्राय है, प्रकृति को त्याग कर केवल ईदवर की. उपासना। विना 
प्रकृति-परित्याग के मुक्ति अ्रसम्भव है। स्त्रीयोनि 'लिगपुराण” मे प्रकृति का रूप 
मानी गई है, श्रतः उसके लिग-रूप को प्रक्ृति में श्रासकत कहा गया है। कथा का 
उपसंहार संन्यास के महिमा-गान से होता है। इसलिए, निवृत्ति-मार्ग के ज्ञान की 
प्रधानता ही इस कथा में चित्नित है, अश्लीलता का श्राक्षेप केवल समझ की 
कमी है। 
शंकर की आराधना से श्वेतमुनि किस प्रकार मृत्युजय हुए इस कथा का 
विस्तृत वर्णन मिलता है । फिर शकर के परम भक्‍त दधीचि' की कथा है। ब्रह्मा का 
पुत्र 'क्षु” था जो एक राजा भी था: उसके साथ दधीचि ऋषि की मित्नता थी । 
एक बार 'क्षुप' श्रौर 'दधीचि' मे विवाद हो गया और क्षूप ने क्षत्तिय की श्रेष्ठता का 
प्रतिपादन किया । उसने कहा कि क्षत्रिय ही' सर्वदेव-रूप है, ब्राह्मण तो क्षत्रिय के 
भिक्षुक बनकर रहते है। इसपर दधीचि ने ब्राह्मण की श्रेष्ठता का प्रतिपादन 
करते हुए क्षुप की निन्दा की । इसपर कुपित होकर क्षुप ने दधीचि का मस्तक काट 
डाल, किन्तु दघीचि दैत्यगुरु शुक्राचार्य के कृपापात्न थे भ्ौर श्‌ क्राचार्य मृतसंजीवनी 
विद्या जानते थे । वे तुरत-वहाँ उपस्थित हुए भौर दधीचि का सिर उन्होने जोड़ दिया ॥ 
उन्होंने दधीचि से कहा कि तुम शंकर को झाराधना करो। शंकर की कृपा से फिर 
तुम ऐसी झापत्ति मे न फंसोगे। वे मृत्यु जय है, उनके भाराधन से ही मृत्यु पर 
विजय प्राप्त की जा सकती है। दधीचि ने शंकर की प्रसन्‍नता के लिए घोर तप 
किया और शकर ने प्रसन्‍न होकर उन्हे वर दिया कि तुम्हारी अस्थियों में वज्ध की 
शक्ति होगी । प्रव नई स्फूत्ति-शक्ति प्राप्त कर दधीचि “क्षुप' राजा के यहाँ पहुँचे 
झौर उसपर भपने तीक्ष्ण वाग्बाणों का प्रहार करने लग्रे ब! दोनों फिर युद्ध में भिड़ 
गये । क्षुप उनपर वज्अ-सदृश बाणों का प्रहार करने लगा, जिसका असर “दघीचि” 
के वज्य-सदृश शरीर पर कुछ नहीं होता था। अन्त में, क्षुप खिन्‍न होकर भगवान्‌ 
विष्ण की झाराधना में लग गया। विष्णु प्रसःन हुए । क्षुप ने उनसे वर माँगा कि 
दधीचि की श्रवज्ञा से मुझे बचाइए। भक्त की प्रार्थना पर भगवान्‌ विष्णु दधीचि 
के आश्रम मे गये। वे दधीचि को समझाने लगे कि तुम शान्ति से रहो झौर क्षप 
से श्रपना विवाद मिठा दो। किन्तु, दधीचि ने विष्णु की एक बात भी नही मानी, 
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जिससे विष्णु ने अपने को श्रपमानित समझा। विष्णु ने भ्रत्यन्त कुद्ध होकर दधीचि पर 
सुदर्शन-चक्र का प्रहार कर दिया, किन्तु वे विष्णु के इस भयकर प्रहार से विचलित 
न हुए। वे हँस पडे भौर कहने लगे । आप उस चक्र पर भरोसा किये बैठे है, जिसे 
मेरे प्रभु महेण्वर ने आपको दिया है। यह मेरी क्या हानि कर सकता है। दघधीचि 
के इस वचन-मात्र से सुदर्शन-चक्त कुण्ठित हों गया । इसके बाद सभी देवता विष्णु 
के पक्ष से श्राकर दधीचि से युद्ध करने लगे । फिर भी, उन अनेक शस्त्रास्त्रो से दधीचि 
की कोई हानि नही हो सकी । श्रव कोई चारा नही देख, भ्रन्तत* स्वय क्षुप दघीचि के 
झाश्रम में गया और उनसे क्षमा-प्रा्थना की स्तृति की तथा ब्राह्मणों का महत्त्व 
स्वीकार किया। यह घटना कुरुक्षेत्र के समीप स्थाण्वेश्वर में घटी थी। इसी 
दधीचि ऋषि की वज्रसारभूत अ्रस्थियो से इन्द्र ते अपना वज्ध बनाया, जिससे वृत्रांसुर 
का बध किया गया था। 


इसके वाद शिलाद-पुत्न॒ की कथा आती है, जिसने नन्‍्दीश्वर-पद को प्राप्त 
किया था। सर्वप्रथम शिलाद ने तपस्या के द्वारा इन्द्र का आराधन किया । वर देने के 
लिए जब इन्द्र उसके श्रागे उपस्थित हुए, तब शिलाद ने माँगा कि मृत्यु को जीतनेवाला 
पूत्ष मेरे यहाँ उत्पन्त हो । इन्द्र ने निषेध किया कि ऐसा वर मत माँगों; क्योकि मृत्यु 
को जीतनेवाला कोई नही हो सकता। इन्द्र से निराश हो शिलाद ने कहा, ठीक है । 
अब में भगवान्‌ शंकर का भाराधन करूँगा। यहाँ इन्द्र-शिलाद-संवाद में 
शंकर का विशेष रूप से माहात्म्य वर्णित है। शंकर की महिमा के सम्बन्ध में कहा 
गया है कि इनकी कृपा से ही विष्णु झादिसृष्टि करते हैं । एकर की योगमाया 
से ही ब्रह्मा और विष्ण्‌ का प्रादुर्भोव है। 'मेघवाहन कल्प! में विष्णु ने मेघरूप 
धारण कर महेश्वर को प्रपनें ऊपर चढाकर उनका वहन किया था। ब्रह्मा ने प्रार्थना 
'कर उनसे ही सृष्टि उत्पन्त करने की शब्ति पाई थी। ब्रह्मा उन्हीं भगवान्‌ शकर 
के दक्षिण भ्रृंग हैं सौर विष्णु उनके वाम अ्रग । एक॑ वार ब्रह्मा विष्णु का ग्रास कर गये, 
और फिर उन्हे झपने प्रूमध्य से प्रक/ किया । इसी समय वहाँ रुद्र प्रकट हुए। 


उन्होने दोनो को वर देकर कृतकृत्य किया। वराह-अवतार का भी यहाँ इसी 
प्रसग॑ में वर्णन है । 


शकर की आराधना में शिलाद की घोर तपस्या का वर्णन यहाँ मिलता है। 
उसका शरीर भित्ति की तरह जम गया। उसपर उन्तुओं के बडे-बड़े वल्मीक 
निकल आये । उसके शरीर पर ही कृमि-कीठादि निवास करने लगे। ऐसे घोर तप 
के पश्चात्‌ शंकर ने उसे दर्शन दिया। भगवान्‌ श'कर के हस्त-स्पर्श से शिलाद 
को पुनः चेतना प्राप्त हुईं। उसका शरीर भी सुन्दर, नीरोग तथा स्वच्छ हो गया। 
जब श कर ने 'वरं ब्रूहि' कहा, तव शिलाद ने मृत्युजय पुत्र की याचना की । इसपर 
शंकर भगवान्‌ ने भी कहा कि मर््त्यं थोनि में रहकर कोई मृत्यु को नही जीत सकता; 
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“किन्तु तुम्हें मृत्यु जय.पुत्त पैदा होगा और उसे मैं भ्रपने परिकर मे ले लॉगा। मेरे परिकर 
- में आ जाने से उसे मृत्यु से छुटकारा मिल जायगा । 
समय बीतने पर शिलाद को पृत्र हुआ, जो भगवान्‌ शंकर का बड़ा भारी 
झाराधक बना। अपनी आराधना को उसने उस सीमो तक 'पहुँचा दिया, जिससे वह 
नन्‍्दीएवर वन गया। यह कथा बहुत विस्तृत है, जिसमे- कहा गया है कि, भगवान्‌ 
शिव ने ही स्वतः शिलाद-पुत्न के रूप में जन्म धारण किया था ।' 59 5 
भगवान्‌ श'कर के अनेक भक्‍तों की केथाओ्रों के पश्चात्‌ उसके विराट रूप का भी 
वर्णन है। सृष्टि के चौदह भुवन ही विरादूं रूप के अंग बताये गये हे । भूमंण्डल- 
प्रसंग में सुमेर के समीप, भिन्‍ने-भिन्‍न पव॑तों पर, इन्द्रादि देवताओ्रों की पुरियो काःस्पष्ठ 
_ वर्णन है। दैत्यों की पुरियों का भी वहीं सन्निवेश किया गया है। इसी भ्रसंग्र में 
भगवान्‌ शंकर के भी चार निवास-स्थान बताये गये है। भौर; वे-इस प्रकारे है--- 
पहला स्थान देवकूठ-पव॑त के मध्य में भूतवन नाम का अश्रतिविस्तृत' क्षेत्र है । 
_वहाँ शंकर का एक बड़ा विशाल मन्दिर है, जिसका विस्तार से वर्णन इसे पुराण में - 
किया गया है। इसी मन्दिर में नित्य देवगण उपस्थित हो शकर॑ की पूजा करते है। 
दूसरा स्थान कैलास-पर्वत है, जो मुख्यतया कुबेर का स्थांन है। कुबेर की प्रीति के 
कारण ही शिव ने वहाँ अ्रपवा स्थान बनाया है। भ्पने इसी प्रिय -स्थान सें वे 
पार्वती-सद्दित विराजमान रहते है । यही से मन्‍्दाकिनी नदी प्रवाहित होती है, जिसके 
समीप उत्तर दिशा में भगवान्‌ शंकर का तीसरा स्थान है। वह मन्दाकिनी' नदी वहाँ 
से दक्षिण की ओर प्रवाहित हो 'कनकनन्‍्दा' (अ्रलकनन्दा) में मिल गई है। “इन्ही 
दोनों के संगम का नाम 'रुद्रप्रयाग' है। उत्त अलकनन्दा के तीर पर भी पूर्वे- 
दक्षिण की भोर एक वन हैं, वह भगवान्‌ का चौथा स्थान है। फिर, भ्रलकनन्दा के 
दक्षिण-पश्चिम की शोर “रुद्रपुर' नाम का स्थान' है। वहाँ भी भगवान्‌ शंकर शपने 
गणों के साथ निरन्तर क्रीडा मे रत रहते है । जी 
लिपुरासुर-वध की कथा में भगवान्‌ शंकर के रथ का बहुत ही विस्तृत वर्णन है । 
प्रन्धकवध, जलन्धरवध झादि का विवरण भी इस पुराण में वर्णित है। शरभ-छूप 
धारण कर नृसिंह को उठा छे जाने की एक विचित्र कथा है। जब ह्रिण्यकशिपु 
- प्रह्माद को अनेक प्रकार से त्ञास देने लगा, तब विष्णु ने प्रल्लाद की रक्षा के लिए 
नरसिह-रूप घारण किया। नरसिंह ने झपने नखो से हिरण्यकशिपु का वक्ष विदीर्ण 
कर उसका वध कर दिया । विष्णु का यह नरसिंहावतार ऐसा क्रोधमय था कि 
उनके हुकार से समस्त त्निलोक और सम्पूर्ण देवता काँप रहे थे । सृष्टि में प्रलय का 
दृश्य उपस्थित था भौर समस्त त्रिलोक नष्ट हुआ जा रहा था। त्रह्मा, इन्द्र आदि 
देवताओं ने बहुत स्तुति की; किन्तु नृसिह का क्रोधमय हुंकार शान्त न हुआ। अब 
सभी देवता मिलकर भगवान्‌ शंकर की शरण मे गये और उनकी बहुत स्थुति करके 
सृष्टि पर आई -विपत्ति का वृत्तान्त कह सुनाया । शकर भगवान्‌ ने मन्दहास-पूर्वक 
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देवताओं को धैयें दिया भौर वीरभद्र का स्मरण किया। इसी वीरभद्र ने पहले 
दक्ष-यज्ञ का विध्वंस किया था। शिव के स्मरण करते ही भयंकर रूप में वीरभद्र 
उपस्थित हुए। शंकर ने मन्दहास-पूर्वक भ्रादेश दिया कि विष्णु के नृसिहावतार से 
सारे देव क्स्त हो गये हैं। जिस प्रकार हो, तुम शीक्ष पहुँचकर नूसिह को शान्त 
करो। वीरभद्र तुरत नूसिह के समीप पहुँच गये और विनज्न शब्दों में उन्हें शान्त 
फरने लगे । उन्होने निवेदन दिया--हे प्रभो, आपका अवतार सदा विष्व की रक्षा 
के लिए हुआ करता है । जिस कार्य के लिए आपका यह श्रवतार हुश्ना था, वह 
पूर्ण हो गया। श्रव भ्रपना क्रोध शान्त कीजिए भौर भ्रपने लोक में जाइए। भगवान्‌ 
धांकर ने यही सन्देशा मेरे द्वारा भापके लिए भेजा है । वीरभद्र की ऐसी बात सुनकर 
मृ्सिह ने उत्तर दिया--“जगत्‌ का निर्माता, पालनकर्तता भौर संहारकर्ता तो मे हूँ । 
मुन्ने भाज्ञा देनेवाला कौन है ? मेरी इच्छा है कि मैं श्रभी जगत्‌ का संहार करूँगा । 
न्रह्मा को मेने उत्पन्न किया और उसके ललाट से रुद्र का जन्म हुआ । श्रत:, शंकर तो 
मेरे पौत है ।” वीरभद्र ने फिर समझाया कि भ्रापलोग भगवान्‌ शकर की श्राश्ञा से 
झपना-अपना कार्य करते है। वे ही सबके प्रभु हैं। उनकी श्रवज्ञा आपको नही 
करनी चाहिए । किन्तु, प्रलयाग्नि-सदुश ऋुद्ध नृसिह पुन: उसी श्रादेश में जब शंकर 
के प्रति भ्रवमानना प्रकट करने लगे, तब वीरभद्र ने झट शकर का रूप धारण किया 
और सभी देवताओं को दर्शन दिया । देवताओं के द्वारा स्तुति किये जाने पर वीरभद्र ने 
धरभ पक्षी का अत्यूम्र रूप धारण किया । यह रूप तेज से इतना प्रज्वलित था कि 
उसके समक्ष सूर्यतेज मन्द पड़ गया था। तत्काल ही उस भयकर शरभ-रूप 
वीरभद्र ने वड़े वेग से नृसिह पर आक्रमण किया । उसने श्रपने दोनों पक्षों से 
उतकी नाधि और चरण को विदीण्ण कर दिया, तथा पंजे में नृस्िह को उठाकर वह 
झाकाश में उड़ चला। देवता झाश्च्य के साथ देखने लगे कि ऐसे भंयकर नृसिंह- 
रूप को किस तरह शरभ-रूप वीरभद्र उड़ाये लिये जा रहा है! नृसिंह शरभ के 


उस झ्षप्ट से निष्थ्ाण हो चुके थे। भ्रतिविकल भ्रवस्था के कारण वे अपने मूल विष्णु- 
रूप में परिवत्तित होकर शकर की प्रार्थना करने लगे । 


ऐसी कथा का तात्पयं यही है कि ब्रह्मा, विष्णु श्रौर रुद्र एक ही परमपुरुष 
परमात्मा के त्िगुणात्मक रूप है। त्रिगुण का सम्बन्ध होने के कारण कार्यत्रह्म या 
ईएवर नाम से अमिहित होने पर इनमें भी समय-समय विकार होता है। एक 
रूप के विकार को दूसरा रूप शान्त कर देता है और जगत्‌ की शान्ति सदा स्थिर रखी 
जातो है। जो जिस रूप का उपासक है, उसे उसी रूप के महत्त्व के आाख्यान बताये 
जाते हैं। मुख्यत इन रूपो में कोई भेद नही है ।'लिंगपुराण' के पूर्व भाग का इतना ही 
सार रुप में विवरण है । 

इसके उत्तर भाग में भी महेश्वर की उपासना का बहुत विस्तृत वर्णन है । भगवान्‌ 
के विविध रूप उपासना के लिए वर्णित हुए हैं। पशुपति का- भी विस्तार से रहस्य- 


नहीँ 
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“निरूपण है। यहाँ जीवमात्र को पशु कहा गया है। भगवान्‌ महेश्वर पशुपति है 


श्रौर प्रकृति से पृथ्वी-पर्यन्त २४ तत्त्व पाशरूप कहे गये हैं। इसी २४ तत्त्वोवाले 
पाश में जीवों को पशुपति ने बाँध रखा है। श्रविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष और 
प्रभिनिवेश नाम के जिन पाँच क्लेशों का विस्तृत वर्णन पुराण के आरम्भ में ही किया 
गया है, वे ही बन्धन है । २४ तत्त्व-रूप जो पाश है, वे भी महेश्वर के ही रूप है । 
उनके अतिरिक्त तो कुछ है ही नही । भगवान्‌ शंकर की श्रष्टमृत्ति मे इन' सब तत्त्वों 


'का समावेश हो जाता है । श्रष्टमूत्ति में पंचब्रह्म-रूप से पाँच-पाँच की प्रधानता का 


विस्तृत वर्णन है। इन पाँच रूपों के नाम है--१. ईशान, २. तत्पुरुष, ३. भ्रघोर, 
४. वामदेव और ४. सद्योजात। ईशान रूप में भोक्ता और भोग्य दोनो 
अविभकत रूप से स्थित हे। भोकता क्षेत्रज्ञ कहलाता है श्लौर उसी का एक भाग भोग्य 
रूप से परिणत होता है। '“तत्पुरुष' प्रकृति-रूप, 'अघोर' बुद्धि-रूप, 'वामदेव' श्रहंकार- 
'हूप और 'सद्योजात' मनस्तत्त्व-रूप है । ये पाँचो क्रमश: श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, रसना तथा 
प्राण-रूप समष्टि की पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ प्रौर वाकू, पाणि. पाद, पायु श्रौर उपस्थ नाम 
की पाँच कर्मेंन्द्रियाँ है। इन समष्टि-रूप ज्ञानेन्द्रियों भौर कर्मेन्द्रियों से ही व्यष्टि-डप 
जीवों की शानेन्द्रियाँ मर कर्मेन्द्रियाँ बनती है । इसी प्रकार ये पाँचो रूप, रस, शब्द, 
गन्ध झौर स्पर्श-रूप तन्मात्राओ में भ्रावर फिर पचमहाभूत-रूप में परिणत हो 
जाते हँ । ये ही २५ तत्त्व मिलकर एक 'शिवानन्द' कहलाते हूँ । इसलिए, प्रधानतः 
महेश्वर के तीन रूप बताये गये हँ--सत्पत्ति, भ्रसत्पति श्रौर सदसत्पति । महत्तत्त्व से 
भारम्भ कर पृथ्वी तक के तत्त्व “व्यक्त” कहे जाते है भौर ये ही 'सत्‌' हे । इनमें सत्तारूप 
'से प्रकृति-पुरुषात्मक भगवान्‌ अनुप्रविष्ठ है। इसमे दूसरी सत्ता कोई नहीं रहती 
झौर सदसत्पति भगवान्‌ सतू, असत्‌ दोनो से श्रतीत है । यही क्षर, अक्षर और पर-नाम 
से भी अ्भिहित होता है। व्यक्त रूप क्षर, भ्रव्यकत रूप अ्रक्षर और दोनो से भ्रतीत पर 
या भव्यय कहलाता है। इसे ही महादेव या महेश्वर कहते हूं । दूसरे शब्दों में 
कहा जायगा कि भ्रव्यक्त समष्टि-रूप है श्रौर व्यक्त व्यष्ठि-हप। परमेश्वर दोनो में 
प्रभिव्याप्त है । भूत और इन्द्रियाँ ये सब. अपर ब्रह्म के रूप हँ और परब्रह्म केवल 
चितू-रूप है। प्रकारान्तर से इन्हे 'विद्या' भी कह सकते है। आत्मस्वरूप-दर्शन का 
नाम “विद्या” है और प्रान्ति-दर्शन 'भ्रविद्या' कहा जाता है। किन्तु, परतत्त्व निर्विकल्प है, 
झतएव विद्या और भ्रविद्या दोनो से पृथक्‌ है। इन रूपों मे अपने मन को स्थिर करने 
में जो समर्थ है, उन्हें साकार रूप मे ही भगवान्‌ दर्शन देते है। इसलिए देवताओं की 
प्रार्थना पर महेश्वर ने एक बार तेजोमण्डलमय भ्रद्धेतारीश्वर-रूप में उन्हें दर्शन दिया था । 
इस रूप में महेश्वर के चार मुख, बारह नेत्र और श्राठ भुजाएँ थी। जटा का मुक्ुठ 
मस्तक पर सजेए हुआ था। इनमे पूर्व मुख पीत वर्ण, दक्षिण मुख नील वर्ण, उत्तर 
मुख रक्त वर्ण झौर पश्चिम मुख श्वेत वर्ण था। उसमें चार प्रकार की शविति भी 
सम्मिलित थी । पूर्व 'मुख में विस्तार-शक्ति, दक्षिण भूख में उत्तरा शक्ति, उत्तर मुख में 
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प्रध्याविनी शक्ति और पश्चिम मुख मे वोधिनी शक्ति विराजित थी । दक्षिण नील मुख 
ही अघोर' कहा जाता है । इस मूर्ति के श्रासन, धर्मज्ञान, वैराग्य और ऐश्वयें ये चारो 
बुद्धि के रूप हे । ऋक्‌, यजुः, सामवेद भी इस भ्रासन में प्रविष्ट हे । ब्रह्मा और विष्णु इसी 
मण्डल में सन्निविष्ठ थे । मूत्ति कमल पर विराजमान थी। नवग्रह इनके शरीर से ढ्के 
हुए थे । दक्षिण हस्त में पदुम भ्लौर वाम हस्त वरद मुद्रा में स्थित थे। इस रूप का 
दर्शन कर सव देवता कृत्य हुए । 

भ्रद्धनारीश्वर-रूप को प्राप्त करने के प्रइंन पर लिगपुराण के अन्तिम अध्याय में 
मन्त्र योग, स्पर्शयोग, भावयोग भौर महायोग इन चार योगो का उल्लेख किया गया है। 
मख से मन्त्र का जप और मन से रूप का ध्यान करना “मन्त्योग” कहलाता है | नाडी- 
शुद्धि से वायुशूद्धि को, जिसमें प्राणायामादि क्रिया सम्मिलित है, 'स्पशेयोग” कहते हैं। 
इसी का नाम अन्यान्य शास्त्रों में 'हठयोग' है। भीतर ध्ौर बाहर भगवद्गूप का स्फुरण 
होना 'भावयोग' है । इसे ही अन्यत्र 'राजयोग' कहा गया है | इन तीनों की सिंद्धि 
के पदचात्‌ सर्वोत्तम 'महायोग' का स्थान भझ्ाता है, जो निविकल्प का समाधि-रूप हैं। 


इसकी सिद्धि होने पर सब पाशो से विमुक्त होकर जीव सायुज्य-रूप को प्राप्त हो 
जाता है । डे 


इस प्रकार, जीव के कल्याणकारी मार्ग का पूर्ण रूप से निरूपण कर लेने के वाद 
श्रन्त में पुराण की फलश्रुति के साथ लिगपुराण समाप्त हो जाता है । " 
श्रीसद्भगवत हु 
यह ग्रन्थ बहुत प्रसिद्ध है। भव्ति-सम्प्रदाय के सभी आचारयों ले इसपर 
व्याथ्याएं लिखी है। इसपर लिखें गये स्वतन्त छोटे-बड़े ग्रन्थों की भी संख्या 
बहुत हैं। आज भी कथाप्नरों के क्रम में यही पुराण सबसे श्रध्िक छ्यातिप्राप्त है । 
यह उक्त भ्रसिद्ध है कि भगवान, वेदव्यास ने समस्त पुराणो तथा महाभारत की 
रचना के वाद भीजव अपने भीतर तृप्ति का श्रनूभव नहीं किया, तब उन्होने 
नारद ऋषि से भ्पनी अ्रतृष्ति का कारण पूछा। नारद ने उन्हें भ्रान्तरिक तृप्ति 
प्राप्त करने का यही उपाय वतलाया कि आप विष्णु के चरित्र का वर्णन करें। इसी 
से भापफो वह तृप्ति प्राप्त हो जायगी। तदनेसार, भगवान, वेदव्यास ने श्रीभागवत- 
महापुराण की रचना की । वस्तुत्त:, वात भी ऐसी ही है। लेखनी की जो छटा, वर्णन 
की जो विशदता श्लौर उदात्त रमणीयता श्रीमद्भागवत में है, वह भ्रन्यत्न दुलंभ है । 
जहाँ धन्य पुराणों के वर्णन कई वार शुप्क प्रतीत होने लगते है, वहाँ श्रीमद्भागवतत 
में श्रादि से भनन्‍्त तक सरसता नहीं छूटने पाती है। भक्तिरस का इसमें पूर्ण 
परिपाक है। साथ ही, इसमें बडे-बड़े गहन विपयों का भी गम्भीर निरूपण किया 
गया है, भोर वह भी अत्यन्त सरस भाषा तथा रसवर्षी छल्दों में | इसमें वेदो, 
उपसिपदों भोर दर्शनों के रहत्यभूत विपयों का प्रतिपादन हुआ है। इसीलिए, 
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यह उक्त प्रसिद्ध हो गई : विद्यावतां भागवते परीक्षा । भ्न्य पुराणों के जो सामान्य 
विषय पहले हमने वतल़ायें है, वे ही इसके भी विषय है। किन्तु, भगवान, विष्ण 
के चरित्र का वर्णन इस पुराण की विशेषता है। भगवान्‌ विष्णु के २४ श्रवतारों 
का विस्तृत वर्णन इसमें उपलब्ध है तथा श्रनेक भ्रवसरो पर विष्णु के द्वारा अपने 
भक्तों को भापत्ति से बचाने का भी विस्तृत वर्णन है। ग्रन्थ का विभाग स्कन्ध भर 
प्रध्याय-कम से हुआ है । सम्पूर्ण पुराण में १२ स्कन्ध हूँ । दशम स्कन्‍्ध में विष्ण 
के कृप्णावतार का बडा विस्तृत भ्ौर हृदयग्राही वर्णन है। 'त्त्यपुराण' में 
भागवतपुराण का वर्णन करते हुए कहा गया है-- 
यत्राधिक्ृत्य गायत्रीं वर्बयत्‌ धमंविस्तर: । 
वृनत्नासुरवधोपेतम्‌ तद्भागवतमुच्यते ॥। 
(मत्स्यपुराण, ५३२१) 


इसमें यृत्नासुर की उत्पत्ति श्रौर उसके वध का वर्णन तथा गायत्री के प्राघार 
पर धर्म का विस्तृत वर्णन है। इस पुराण को श्रीशुकदेवजी ने राजा परीक्षित को 
सुताया था। 'देवीभागवत' श्रीर “श्रीमद्भागवत' में से कौन महापुराण है और 
कोन उपपुराण ? इस विपय का विस्तृत निरूपण हमने अपने संस्कृत-ग्रन्थ पुराण- 
पारिणात' में चिस्तार से किया है । 


पदुमुराण 
इसके प्रकरणों का विभाग 'खण्ड' नाम से है । यह समस्त पुराण बड़े-बड़े 
पाँच खण्डों में विभकत है। उनपाँचों खण्डो के नाम है--१. सृष्टिखण्ड, 
२. भूमिखण्ड, ३. स्वरगंखण्ड, ४. पातालखण्ड भौर ५. उत्त रखण्ड। 

'सृष्टिखण्ड' में सृष्ठि, अतिसृष्टि, वश, मन्वन्तर श्रीर वंशानुचरित इन 
पाँचों विषयों का समावेश है । इससे स्पष्ट ध्वनित होता है कि इन पाँचो का केवल 
'सुष्टि! शब्द से भी कथन किया जा सकता है। प्रुराण-विद्या मुख्यतः सृष्टि-विद्या 
ही है भौर सृष्टि का भ्रर्थ ही पुराणों के प्रतिपाद्य पाँचो विषय बन जाते है । प्रथम 
देव-दानवों की उत्पत्ति" दानवों में भी हिरण्यकशिपु श्रौर बाण का उपाख्यान, 
'तत्पचात, पृथु-चरित्न, सूर्यवंश, चन्द्रवंश आदि के वर्णन भाते हे । इन्ही के मध्य 
प्रसंगागत झख्यानों तथा उपाख्यानों का समावेश है। इस खण्ड में भगवान, 
'राम तथा भगवान्‌ कृष्ण के चरित्न का विस्तार से वर्णन प्राप्त होता है । सोमवश- 
वर्णन के प्रकाश में 'इला' से बुध! तक की उत्पत्ति की जिस कथा का हि वर्णन 
प्रस्तुत किया है, वह यहाँ उपलब्ध है। ब्रह्मा के द्वारा पुष्कर-तीर्थ के निर्णय का 

गायत्री श्रौर सावित्नी का उपाख्यान भी यहाँ 


प्रसंग भी इस खण्ड में भ्राया है। गौर स ख्यान' ! 
प्राप्त है। इन विषयों के साथ प्रसंगागत रूप में अन के तीथों का वर्णन, श्रनेक ब्रत- 
' ः वर्णित हैं। कुछ विशिष्ट चरित्न भी इस खण्ड में 


भाहात्म्य आदि भी इस खण्ड में व 
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भागे है। जिनमें प्रभंजत राजा का उपा्यात, धर्ममूत्ति राजा का वर्णन, श्वेत 
नामक राजा का चरित्न, तारकासुर की कथा, कात्तिकेय की उत्पत्ति, उनके द्वारा 
तारक-वच्च आदि भी इस खण्ड में वर्णित हे। 


अमिखण्ड' में श्रनेक भ्राख्यात हें। उनमे शिवशर्मा के पुत्त विष्णुशर्मा, सुब्रत, 
वृत्तासुर, पृथु, सुतीया, चैण, उग्नसेन, सुकला, सुकर्मा, नहुष, ययाति, दिव्यादेवी, अशोक - 
सुन्दरी आदि के श्राख्यान मुख्य हें। जनधर्म का भी उल्लेख यहाँ प्राप्त होता है । 


कश्यप की अपनी भार्यादिति और दनु से सवाद, कश्यप और हिरण्यकशिपु- 
सवाद, ययाति और मातलि का सवाद शआ्रादि श्रनेक सारगर्भित विवरण इस खण्ड 


में उपलब्ध हे । ब्रह्मचर्य, दान झ्रादि मानव-धर्म के भी अनेक विषय इसमें 
समाविष्ट है । 


तृतीय खण्ड का नाम 'स्वरगंखण्ड' है। इसमें ऊपर के लोकों का वर्णन 
तथा उनके प्रसंग से कुछ चरित्रों का वर्णव मिलता है। स्वर्गखण्ड के प्रारम्भ में 
शकुन्तला भौर दुष्यन्त का चरित्न विस्तार से वर्णित है और उन मुख्य घटनाओ का 
भी यहाँ विवरण है, जिनके ग्राधार पर “कालिदास” के “भभिनज्नानशाकुन्तल-नाटक 
की रचना हुई है। इस कथानक में स्वगें का प्रसग भरा जाता है । मेनका अपली पूरी 
शकुन्तला को श्रपने लोक स्वर्ग में छे जाती है। इसके भअनन्तर चन्द्र शौर सूर्ये का 
कितना परिमाण है और श्राकाश में वे एक दूसरे से कितनी दूरी पर अ्रवस्थित है, 
यह बतलाया गया है। नक्षत्रों और ताराझों का वर्णन करते हुए ध्रुवलोक के 
वर्णन में ध्वचरित्न भी श्रा गया है। राजा शिवि श्रौर राजा उशीनर का चरित्र, 
मसरुत का चरित्र, राजा दिवोदास का चरित्र, हरिश्चन्द्र का चरित्त, भान्धाता-चरितन्र 


थ्रादि विशिष्ट चरिलो का भी यहाँ उल्लेख है | चातुर्वण्ये तथा राजधर्म का भी 
प्रसगागत वर्णन है । 


'पातालखण्ड' इसका चतुर्थ भाग है। इस खण्ड में भगवान्‌ राम का सम्पूर्ण 
विशद चरित्न वर्णित है। रामकथा रावण-विजय के पश्चात्‌ आरम्भ होती है। 
राम के वश-चरित्त के मध्य में अ्रनेक कथोपकथाएँ है, जिनमे अगस्ति, रावण-जन्म, 


च्यवन, शर्याति, वीलग्रिरे, पर्वत, सुबाहु, विद्युन्माली, देवपुरराज, वीरमणि, सुरथ, 


वाल्मीकि-समागम आदि मुच्य है। इसी खण्ड मे कृष्ण को महिमा, क्रृष्णतीथ्थे, 
नारद के स्त्नी-हप भ्रादि के उपाख्यान है । अन्त मे, वर्ष के बारहो मासो के प्वों तथा 
उनके माहात्म्यो का भी वर्णन हैं। ये सभी उपाख्यान राम के श्रश्वमेंध यज्ञ के लिए 
दिग्विजय-प्रसंग में छोडे गये भ्रश्व के विचरण-विवरण मे श्रात्ते है। इस खण्ड 
में भारतीय भूगोल के भ्रध्ययन की भ्रच्छी सामग्री उपलब्ध है । 


पद्मपुराण के पाँचवें खण्ड का नाम “उत्तरखण्ड' है। यह खण्ड महेश- 
नारद-सवाद से भारम्भ होता हे । सर्वप्रथम जलन्धर नामक दैत्य का चरित विशद 


पुराणों का सारे ४१७, 


रूप से वणित है। जलन्धर ने जब इन्द्रादि देवताभों को पराजित कर दिया, तब 
पार्वती को प्राप्त करने के लिए उसने भगवान शंकर को भी युद्ध के लिए ललकारा | 
घनघोर युद्ध के पश्चात्‌ विष्णु के साहाय्य से शिव ने उसे मारा। इसी में तुलसी 
की उत्पत्ति तथा उसके माहात्म्य का भी वर्णन है। इस खण्ड में ऋतुओों और महीनों 
के माहात्म्य भ्रवेकविध रूप में बडी विशदता से गाये गये है। भारत के अनेक 
तीर्थों' की सूची तथा उनकी महिमा भी इसी खण्ड में प्रस्तुत की गई है। फिर, 
देवों के भी माहात्म्य वर्णित हे। अन्त में, गंगा का माहात्म्य-वर्णन है, जिसमें 
हरह्वार से आरम्भ करके गगासागर-पर्यन्त तीर्थों के व्याज से गंगा का स्व क्षण- 
झ्रध्ययन प्रस्तुत किया गया है। एकादशीन्नरत भ्रौर तुलसी के माहात्म्य से इस पुराण 


की समाप्ति होती है। 


अ्रग्निपुराण 

पग्निपुराण' भनेक दृष्टियो से बहुत महत्त्वपूर्ण है। पुराण-विषयो के वर्णन 
के साय ही इसमें महत्त्वपूर्ण शास्त्रों के भ्नेक विषयो का ऋमबद्ध वर्णन प्राप्त होता; है ॥ 
इसोलिए, भलकार भ्रादि शास्त्रों मे अग्निपुराण के विवरणो को प्रमाण-कोटि में माना 
जाता है| प्राप्त 'अ्रग्तिपुराण' ३७२ अध्यायों में समाप्त होता है। 

अ्रम्निपुराण' के आरम्भ में भगवान्‌ विष्णु के मत्स्य, कूर्मे श्रोर वराह-अबतारों का 
वर्णन है । तदनन्तर, रामायण के अलग-अलग काण्डो की सक्षिप्त कथा है। शआ्ागे 
भगवान्‌ कृष्ण के वंश का वर्णन “हरिवश ' नाम से किया गया है और महाभारत” के सभी' 
पर्वों की सक्षिप्त कथा दी गई हैं। इसके भ्ननन्‍्तर सृष्ठि का विवरण है। तदनन्तर, 
प्रनेक त्रत, उपवास झादि का विवरण है। भगवान्‌ के अवतारो की प्रतिमाओो के 
लक्षणों का उल्लेख है। सूर्य, शिवलिंग झादि प्रतिमात्नो के स्वरूप का भी 
उल्लेख है। भवेक पूजाझों की तथा दीक्षाओ की विधियाँ बतलाई गईं हे । 
सूर्य, गौरी, द्वार श्रादि की प्रतिष्ठा का उल्लेख है। गगा, गया, काशी, प्रयाग, नमेंदा 
झ्रादि का माहात्म्य वर्णित है। आगे अनेक ब्रेत, दान झादि का वर्णन और राजा के 
धर्म का विवरण प्राप्त होता है। सामुद्रिक शास्त्र के लक्ष णो, स्त्रियों भौर पुरषो तथा 
रत्न झ्रादि के लक्षणों का विवरण देते हुए उनका अनुकीत्तेन किया गया है । धनुवेंद, दिव्य- 
परीक्षा, चारों वेदों का वर्णन, वशकीत्त न, आयुर्वेद -विवरण तथा भनेक प्रकार की 
चिकित्सा का उल्लेख है । अनेक प्रकार के लाभ पहुँचानेवाले मन्त्नो के प्रभावों का 
विवरण भी दिया गया है! श्रघोर, पाशुपत आदि शअ्रसत्नो की शान्ति किस प्रकार 
होती है, इसका भी उल्लेख है। इसके झागे काव्यांगो का विस्तृत वर्णन है, जिनमे छन्द, 
काव्य-लक्षण, नाटक, रीतियाँ, वृत्तियाँ, शब्दालकार तथा अर्थालकारो का पृथक्‌-पृथक्‌ 
विवरण झाया है। इसके पश्चात्‌ व्याकरण-शास्त्न के विषयो का सक्षिप्त निरूपण है। 
तदनन्तर, 'कोष' से सम्बद्ध वर्गो का उल्लेख है तथा भ्रन्त मे दाशंनिक चर्चा करते हुए 
'झर्निपुराण' के माहात्म्य-कथन से उपसहार किया गया है । 


इपृद - अुराण-परिद्ीलन 


मार्कण्डेयपुराण हे 
मार्कण्डेयपुराण सस्कृत-महाकाव्यों की तरह सिर्फ अध्यायो में विभवत हैं। 'इसमें 
१३७ अध्याय है। मार्कण्डेय ऋषि इस पुराण के आ्रारम्भ में वक्‍ता हू । उनसे जेमिनि ने 
प्रश्न किये और मार्कण्डेय ऋषि ने जैमिनि के प्रदनो के विस्तृत उत्तर दिये। 
यह पुराण कथानको से प्रारम्भ से अन्त तक व्याप्त है। अन्य पुराणों की भाँति सृष्टि 
के विवरण से इसका प्रारम्भ नही होता, अपितु 'वसु' के शाप के कथानक से इसका 
प्रारम्भ होता है। मार्कण्डेय ने जैमिनि को जो कथा सुनाई, उसके अनुसार विन्ध्याचल 
पर्वत पर चार विद्वान्‌ पक्षी विद्यमान थे। जैमिनि उन, पक्षियों के पास गये और उन्होने 
उन पक्षियों से चार ही प्रश्न किये । उन प्रध्नों के उत्तर में पक्षियों ने भगवान्‌ के चार 
व्यूहो का वर्णन किया श्रीर यह भी वतलाया कि भगवान्‌ के ये चारो व्यूह अवतार 
ग्रहण करके पृथ्वी-स्थित जीवमात़ का परिपालन भर सहार करते है। इसी प्रसंग 
में चारो व्यूंहो के श्रवतारो का विवरण भी आ गया है। आगे द्रीयदी के पाँचो पतियों 
के व्िषय में वर्णन है, जिससे स्पष्ट होता है कि पाँचो पूर्वजन्म में एक ही थे । विशिष्ट , 
कारण के भ्रा जाने से उनको अगले जन्म में पाँच रूपो में जन्म लेना पड़ा ) इसी प्रकरण, 
में राजा हरिइचन्द्र और विश्वामित्र ऋषि की कथा भ्रा जाती है, जिसमे विश्वामित्र का 
राजा हरिश्चन्द्र के सत्य की परीक्षा लेने का वर्णन भ्राया है । यह समस्त विपय पक्षियों 
के तथा जैमिनि के वार्तालाप मे ही भ्राया है।  झ्रागे जैमिनि ने कुछ दार्शनिक प्रश्न भी 
किये है। उनके उत्तर में प्राणियो का जन्म और मृत्यु के श्रनन्तर प्राप्त होनेवाले श 
विविध लोको का वर्णन, प्रसगागत कात्तंवीर्य भ्रजन का वर्णन, दत्तात्ेय की उत्पत्ति, सती 
भदालसा का पूर्ण चरित्ञ तथा भ्रत्य अनेक कथाएँ आती है। योगशास्त्र से, सम्बन्ध 
रखनेवाले विपयो का भी निरूपण है| फिर, पुराण के प्रतिपाद्य विपय सृष्टि, भुवन- 


कोश, मन्वन्तर झ्रादि का विवरण है, तत्पणश्चातू स्वारोचिप मन्वन्तर की भगव॒ती की 
पूरी कथा दी गई है । इसी कथा को हम 'दुर्गासप्तशती' के नाम से जानते है। इसमें 
भ्रादिगव्ति भगवती के अ्वतारों का वर्णन 


है, जो देवताओ की रक्षा श्रीर भ्रभय के , 
लिए तथा दानवों के सहार के लिए वतलाये गये है । सम्पूर्ण भारत में मार्कण्डेय- 
शराणान्तर्गत 'दुर्गासप्तशती' के प्रति श्रद्धा शरीर विश्वास आज भी उसी रूप में 
विद्यमान है। इसके अनन्तर श्रन्य भन्वन्तरो का वर्णन तथा कुछ चरित्नो के 
विवरण भी प्रस्तुत किये गये है ) तत्पसचात्‌, मात्तेण्ड सूर्य की उत्पत्ति, उनकी स्तुति तथा 
महिमा का वर्णन है । तलश्चातू २७ अ्रध्यायों में सूयेवश का वर्णन आया है और 'दम' 
के चरितगान के साथ यह पुराण समाप्त हो जाता है। 
विष्णुपुराण 


इस पुराण के प्रकरणो का विभाग 'प्श' नाम से मिलता है। उपलब्ध विष्णु. 


इंटाण मं छ' अण है। उनमे अवान्तर प्रकरणों का विभाग अ्रध्याय नाम से है, इसका 
प्रारम्भ 'पराशर' गौर “मैन्नेय' के प्रण्नोत्तर के रूप में हुआ है। 


पुराणों का साइ ४१६ 


प्रथम अंश में- सृष्टि के वर्णन की प्रधानता है। इसमे सृष्ठि के भ्रादिभाग में घटित 
कुछ महत्त्वपूर्ण उपाख्यान भी दिये गये हे । सृष्टि का कारण यहाँ ब्रह्म को कहा. गया है 
तथृ-उसकी शक्ति का भी विवरण दिया गया है। किस-किप्तकी कितनी-क्रितनी 
झायू है, इसका भी आश्चर्यजनक विवरण यहाँ मिलता है । एक सृष्टि के परे समय:को 
एक कल्प कहा गया है झौर एक कल्प के समाप्त होने पर फिर आगे सृष्टि किस प्रकार. 
प्रारम्भ होती है, इसका भी विवरण ,दिया गया है । प्रलय का भी वर्णन हुआ है।। 
इसके अनन्तर देव, दानव, मनुष्य झ्ादि की सृष्टि बतलाई गई है । श्रागे ध्रव और 
प्रह्नाद के उपाख्यान है। भगवान्‌ विष्णु की महिमा तथा विभतियों का एवं उनकीः 
स्तुतियों का समावेश भ्रत्यन्त मनोरम है । की 2 00 

द्वितीय अ्रश में भी सृष्टि का ही विवरण प्रकान्त है । उसी प्रसंग से भगोल, खगोल् 
तथा सप्तलोक्रों का विवरण मिलता है। भरत तथा उसके वंश का विवरण भी 
आया है। जडभरत का प्रसिद्ध उपाख्यात भी इसमें झाया है। भगवान्‌ विष्णु की 


स्तंति भी इसी अंश मे प्राप्त है । 

तृतीय अंश में मन्वन्तर-वर्णन, २८ व्यासों का विवरण, व्यास द्वारा वेदों का 
विभाजन, वेदो का संक्षिप्त विवरण, पुराणो का विवरण, यमगीता का उल्लेख आदि 
साहित्य-सम्बन्धी विवरण भाये हैँ । वर्णाश्रम तथा नैतिक धर्मों का कथन हुआ है तथा 
बौद्धधर्म की उत्पत्ति का विवरण भी है । 

चतुर्थ श्रंश में मुख्य रूप से राजवशो की उत्पत्ति और मुख्य-मख्य राजाओं के चरितो 
का उल्लेख हुआ है, जिनका विवरण हम वश-वर्णन में कर चुके है । 

पंचम अ्श में विष्णु भगवान्‌ के कृष्णावतार का तथा भगवान्‌ कष्ण की लीलाओ . 
का वर्णन झाया है । 

षष्ठ अश में कलियुग का स्वरूप वणित है और कलियुग में अपने धर्म का अनप्ठान 
किस प्रकार करना चाहिए, यह वतलाया गया है। आत्मा की चर्चा और देहात्मवाद का 
खण्डन भी इसमें मिलता है । अन्त में, विष्णुपुराण के महत्त्व का विवरण है। 


|] 


वामनपुराण 
इस पुराण मे, प्रारम्भ में पुलस्त्य भौर नारायण के संवाद में भगवान्‌ के वामनावतार 
धारण करने के प्रसग का विस्तृत उपाख्यान प्राप्त होता है। झागे भगवान शघंकर की कुछ 
कथाएं है, जिनमे शकर भगवान्‌ का तीर्थों में श्रमण करना है। भगवान शंकर की पत्नी 
सती के दक्ष-यज्ञ में देहत्याग के विवरण के वाद दक्षयज्ञ के ध्वंस पा विवरण करते हुए 
झ्राकाशस्थित राशिचक्र की उत्तत्ति का विवरण किया गया है। 'इर्गासप्तगनी' में बवधित' 
चरित्र का भी यहाँ संक्षेप में उल्लेय हुआ है ! सप्तयती वे चरित्त-वर्षन का परम यहाँ 
नही रखा गया है । इसमे शुम्भ-निधुम्भ आदि गा उपाययान पटादे है और महिधासूर के 
बंध का उपाय्यान उसके अनन्तर वणित हुमा है । वात्तितेय के दारा तारगागसुर मे बच 
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की कथा भी दीच में भ्रा गंई है । 'सुर-दानव' का श्राख्यान भी यहाँ है, जिसके कारण 
विष्णु भगवान्‌ की संज्ञा 'म्रारि' पड़ी। भगवान्‌ शंकर के द्वारा अन्धकासुर का वध 
भी यहाँ वर्णित हुआ है । फिर, राजा वलि के चरित्न का विस्तृत वर्णन है | 'बलि ने 
थी भ्श्वमेघ यज्ञ किया था, उसका भी वर्णन है तथा देवताओं की प्रार्थना पर भगवान्‌ 
का वामत-स्वरूप घारण करके बलि के यहाँ जाना, उसे अ्रपने स्वरूप का प्रदर्शन कर 
प्रभिधूत करना, उसे पाताल में स्थित करना भ्रादि का भी उल्लेख है। भगवान्‌ के 
'द्ामनावतार' की कथा एक विलक्षणता से भरी हुई है। श्रपनी विलक्षणता के कारण 


यह कथा सभी पुराणों में चचित हुई है । यह आसुर भाव पर देव भाव की प्रभुता को 
झनभिव्यक्त करती है । 


सत्त्यपुराण 


यह पुराण मनु और विष्णु के संवाद से श्रारम्भ होता है। पश्रादिसृष्टि, देव- 
सृष्टि, सूर्यदंश, पितृवंश, श्राद्ध-सम्बन्धी सपिण्डीकरण की विधियाँ श्रादि प्रारम्भ मे 
ही प्राप्त होते है। ग्रयाति-चरित्न तथा शर्भिष्ठा और देवयानी का प्रसंग भी इसमें 
झाग्ग है। भागे यदुवश का वर्णन झाया है, जिसमें भगवान्‌ कृष्ण की कथा है । 
तदनन्तर, अनेक त्रतो का विवरण है। आगे हिमालय तथा उसके तटस्थित श्राश्रमों 
का वर्णन है। फिर, तिपुरासुर और उसका तिपुर-निर्माण तथा त्रिपुरदाह का विस्तृत 
वर्णन है। तारक श्रादि भ्रनेक भ्रसुरो का वध-वर्णन है । देव तथा दानवो के सम्राम 
का भी वर्णन आता है। श्रागे भ्रविमुक्त वाराणसी-क्षेत्र का वर्णन है। इस पुराण में 
भूगू, अगिरा, भ्रत्रि, विधवा मित्र, कश्यप, वसिष्ठ, पराशर, अ्रगस्त्य श्रादि ऋषियो के वंशो 
का विवरण है । सत्यवान्‌-सावित्नी का उपाख्यान भी श्राया है। इनके श्रतिरिक्‍त, 
झनेक विषयो के निरूपण के भनन्तर फलश्रुति से पुराण की पूत्ति होती है । 


ब्रह्माण्डपुराण 


इस पुराण के प्रकरणो का विभाजन ४ पादो में हुआ है । उनके नाम है-- 
१. प्रक्रिपाद, २. भ्नुषगपाद, ३, उपोद्घातपाद तथा ४. उपसंहारपाद । 


इसका प्रारम्भ सृष्टि के विवरण से होता है। उसके अन्तर योग का वर्ण 
| वर्णन 

भाता है । भ्ररिष्ट-लक्षण, ब्रह्मा की उत्पत्ति, कुमार की उत्पत्ति, पर्वेतो और नदियों 

का वर्णन, नवद्ठीपो का वर्णन, भन्त्द्रष्ठा ऋषियों तथा उनके वशो का विवरण, 


वि विवरण भ्रादि मिलते है । मन्वन्तर तथा स्वायम्भव सर्ग के वर्णन भी इसके 
तहेँ। 


शक उपीद्घातपाद में प्रजापति के ढ्वारा अपने वंश के विस्तार करने का भ्रारम्भ 
में दर्णन भाप्त होता है । कश्यप की प्रजा, पुन ऋषियों के वर्णन आदि के पश्चात्‌ 
वृरणष-पंत्, इंदवाकु-बंश तथा मिथिला-वंशों का विवरण प्राप्त होता है। भगवान 
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परशुराम का चरित्त, सहस्नाजु न का चरित्र, समर-चरित्ष झादि तथा श्रन्य पुराणो की 
भाँति अन्य राजाडो के भी चरित्नों का चित्रण किया गया है। अन्त मे, प्रलय 
भौर सृष्टि का विवरण देते हुए पुराण की परिपूंत्ति की गई है 


गरुडपुराण 

'इस पुराण का विभाजन पूर्ववण्ड श्ौर उत्तरखण्ड नामक दो खण्डो मे.्राप्त 
'होता है। उत्त रखण्ड का नाम प्रेतखण्ड भी मिलता है। उसमे मृत्यु के अनन्तर की 
गति का विस्तार से वर्णन किया गया है। इसीलिए, हिन्दू-समाज मे मृत्यु के भ्रनन्तर १२ 
दिनों तक भ्रशौच दशा में “गरुडपुराण' सुनने की प्रथा प्रचलित,है। उसका झाशय 
यही है कि इस पुराण के उत्तरखण्ड में मत्यु के अनन्तर मृत पुरुष की क्‍या स्थिति 
होती: है, वह किन-किन लोको में जाता है तथा कर्मों के भ्रनुसार किस प्रकार उसकी 
गति होती है, इत्यादि विषयो का विवरण सुनने से मृत पुरुष के प्रति सहानुभूति 


उत्पन्न हो जाती है । 

पूरवंखण्ड में भ्रनेक देवताओं के पूजन की पृथक्‌-पृथक्‌ विधियों का उल्लेख है 
तथा पक्षिराज गढुंड की उत्पत्ति किस प्रकार हुई, इसका भी विवरण आ्राया.है। भूमि- 
स्थित सप्तद्वीप तथा श्राकाश-स्थित चन्द्र, सूयं तथा अन्य ग्रहों का विवरण भी इस 
खण्ड में प्राप्त होता है । स्त्री, रत्न भ्रादि के लक्षणों के' विवरण के साथ ही कुछ 
सामुद्रिक शास्त्र से सम्बद्ध विषय भी इसमे प्राप्त होते है । मोतियों तथा श्रन्य 'विविध 
प्रकार के रत्नो की परीक्षा किस प्रकार करनी चाहिए, यह विषय भी समझाया गया है । 
पंचमहायज्ञ, द्रव्यशुद्धि, दानधर्म, श्राद्धविधि और गयातीर्थ का वर्णन तथा गया में पिण्ड- 
दानादि धाभिक #त्यों का विवरण भी इसके श्रन्तगेंत हो जाता है। इसी प्रकार के 
कुछ भ्रन्य अशौच, ब्रत आदि घामिक विषयो का भी समावेश हुआ है। आगे सूर्य, चन्द्र- 
वंशों के विवरण में “रामायण” और “महाभारत” की कथा काभी विवरण है। 
तदनन्तर, आयुवेद-सम्बन्धी रोगो के निदान तथा अनेक प्रकार की शोषधियों और उनके 
विविध प्रभावों का उल्लेख हुआ है'। '“अष्टांग योग” का विवरण करते हुए पूर्वंखण्ड 


को समाप्त किया गया है । 

उत्तरखण्ड, जिसे प्रेतकल्प भी कहा गया है, का प्रारम्भ गरंड शौर 
नारायण के संवाद से होता है। उसमें गर्भावस्‍था में जीव का आना तथा उसकी मृत्यु 
के भ्रनन्तर होनेवाले कृत्य, मृत्यु के समय दान आदि की विधियाँ, यमराज-लोक के 
मार्ग, चित्रगुप्तपुर, प्रेतयोनियों के प्रकार एवं आयु का निरूपण तथा विविध प्रकार 
से:होनेवाली मृत्यु के भ्रतन्‍्तर की अनेक गतियाँ झादि वर्णित हे। श्रन्त में, मुक्ति 
का उपाय तथा गरुहुपुराण-के श्रवण का क्या फल होता है, यह बतलाते हुए उपसंहार 


किया गया है । 
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वराहपुराण के प्रारम्भ में सूत ने वराह भगवान्‌ के द्वारा इस पुराण की कथा 
का झारम्भ करने लिए निवेदत किया है । पृथ्वी ने प्रश्व किया है और उत्तर में वराह 
भगवान ने सृष्टि भ्रादि का विस्तार से निरूपण सुनाया है। विष्णु के दस अवतारों 
का उल्लेख तथा अन्यान्य भ्रनेक उपाख्यानों का विवरण दिया गया है । तिथियों में 
सभी तिथियों के श्रतो का विस्तार से निरुपण होने के साथ ही उन तिथियों से सम्बद्ध 
कथाओं की भी सर्वेत् चर्चा की गई है। तिथियों की सामान्य रूप से इतिकत्तव्यता 
बतलाकर विशेष मासों में श्रानेंवाली विशिष्ट तिथियों का तथा उनके महत्त्वपूर्ण 
कथानकों का पृथक्‌ उल्लेख है। अनेक नैमित्तिक और काम्य ब्रतों का भी कथा- 
प्रसंगों के मिश्रण के साथ रोचक विवरण उपलब्ध हैं। भगवान्‌ रुद्र के द्वारा विष्णु 
भगवान की आराधना तथा स्तोत़्न का भी उल्लेख है । 


भमि का विवरण देते हुए विविध द्वीपो का परिमाण, शभ्रमरावती आदि नगरों 
तथा पर्वतों का वर्णन किया गया है । भगवती वैष्णवी के प्रादुर्भाव का वर्णन करके 
महिपासुर-वध की कथा का सक्षिप्त कथन हुआ है । फिर, भगवान्‌ रुद्र के द्वारा 
रूढ नामक दंत्य के वध का प्रसंग भ्राया है । 


गोदान या घेनुदान के प्रसंग में अनेक प्रकार के घेनुदानो का उल्लेख हुआ है| 
जैंसे--तिलघेनु, जलधेनू, रसघेनू, गुडघेनू, शर्कराधेनु आदि । इन पदार्थों को धेनु- 
परिमाण वनाकर दाव और उनके फल का विवरण है । सभी वर्णों की वेष्णवी दोक्षां 
की विधियाँ भी दी गई हं । अनेक तीर्थों के माहात्म्य का वर्णन करते हुए पांचालं 
ब्राह्मणो के इतिहास पर प्रकाश डाला गया है । विविध प्रतिमाप्रों कीं स्थापनाओं 


को विधियों का प्रकरण भी उपलब्ध है । इस पुराण में भी तीयों भौर व्रतो के माहात्म्य 
का विस्तार से प्रतिपादन किया गया है। 


भविष्यपुराण 


पुराणों की चर्चा के क्रम में भविप्यपुराण के आलोडन से वहुत-सी नई 
उपलब्धियाँ होती हैं। इस पुराण में सुमन्त मुनि के प्रति राजा शतानीक का 
प्रश्न, युगो की संख्या भोर उनके धर्म, चार वर्णो की उत्पत्ति, ब्राह्मण की प्रशंसा, 
संस्कारों की ग्रावइयकता और उनके नामों की चर्चा भ्ाई है। तत्पण्चातू, पुराणों 
की प्रशंसा के साथ भविष्यपुराण का विशेष महत्त्व कहा गया है। इसके बाद सूष्ठि 
की उत्तत्ति का कथन किया गया है । तदनन्तर, सस्कारों की विधि, वेद पढने की 
विधि, ब्रह्मदारी के धर्म, स्त्री के सभी अंगों का लक्षण, चारो वर्णों की वैवाहिक 
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व्यवस्था, आठ प्रकार के विवाह, कन्या का धन लेने का निषेध, उत्तम देश में 
रहने योग्य स्थान का विचार, शास्त्र की आवश्यकता, पतित्नरता का श्राचरण, ग्रृहस्थ 
का व्यवहार. ब्रह्माजी के पूजन का फल तथा मन्दिर बनवाने के फलादि का वर्णन 
मिलता है। इसके वाद द्वितीय कल्प का आरम्भ होता है, जिसमे च्यवन मुनि' की कथा 
श्र पुष्प-द्वितीया के ब्रत की विधि बतलाई गई है । इसमें चतुर्थी त्रत की विधि, गणपति 
के विध्तराज होने के कारण एवं पुरुषों के लक्षण आदि है। पंचम कल्प का 
प्रारम्भ सर्पो' के सम्बन्ध से होता है। सर्प की विभिन्‍न जातियों का वर्णन एवं 
उनके लक्षण विये गये हे। उनके सम्बन्ध में मन्त्ौषधि के भी प्रयोग बताये 
गये हे । पष्ठ कल्प का प्रारम्भ जाति-भेद के खण्डनादि से हुआ है । सप्तम कल्प में 
सूर्ये भगवान, की उत्पत्ति प्रभूति का विशद विवेचन है । सूर्य नारायण के 
नित्याचन का विधान' तथा सूर्य-सम्बन्धी सभी बातों की विवेचना प्रस्तुत की 
गई है। यह प्रसंग इस पुराण में विस्तृत रूप में उपलब्ध होता है । नारदजी 
की श्राज्ञा से साम्ब का गौ रमुख के समीप गमन, देवलक की निन्‍्दा, मगों की उत्पत्ति, 
शकदीप में मगों का लाना आादि का उल्लेख है। मगो के ज्ञान का वर्णन और 
उनके विवाहों का कथन भी है। इसी में 'आदित्यहृदयस्तोत्र”! भी मिलता है। 
श्रागे होनेवाले राजाओं का वर्णन और उनके राज्य का समय भी लिखा गया है। 
इस पुराण में श्राधुनिक राजाशो का भी इतिहास है | इसमे 
मुस्लिस-शासन का उदय ओौर पृथ्वीराज का विस्तृत चरित्न दिया गया है। बोक- 
गाथाकाव्य आल्हा-ऊदल का विस्तृत इत्तिहास है, जिससे १९५वी और १३वीं 
शती के भारतीय इतिहास पर काफी प्रकाश पड़ता है। प्रमार-वंश और चौहान- 
बंशों का भी वर्णन है । भविष्यपुराण के उतरार्द्ध में सुमन्‍्त मुनि के प्रति राजा 
शतानीक का प्रएन, युधिष्ठिर की सभा में व्यास श्रादि मुनीश्वरो का आगमन, 
यधिष्ठिर का प्रश्न, व्यासजी का कथन झौर अपने आ्राश्रम' के प्रति गमन आदि 
प्रसंग मिलते है। सुष्टि की उत्पत्ति भौर भूगोल का वर्णन भी श्राया है। इसमें 
भी ब्रतों का विधान विपुलता से लिखा गया है। इसमे हमारे धार्मिक समाज में 
प्रचलित जीवन_ के प्रायः सभी अंगो पर दृष्टिपात किया गया है। इस पुराण 
में भूमिदान से रजताचल-दान तक के विधान दिये गये है और उसके फल 
को पललवित किया गया है । इस तरह भविष्यपुराण में नित्य, नैमित्ति क, दैनिक 
कार्यों की विपुलता से उपलब्धि होती है। 
भविष्यपुराण में एक विशेषता यह है कि इसमें शाकद्वीपीय मगर ब्राह्मणों का 
शाकद्वीप से लाया जाना वर्णित है और उनके भेदो का भी वर्णन है। उनकी चाल-ढाल 
आर रद्म-रिवाज विस्तार से बतलाया गया है। इनके लानेवाले कृष्णपुत्न साम्ब है । 
यह वर्णन बड़े महत्त्व का है, जिससे शाकद्वीपीय ब्राह्मणों के इतिहास का पता 
मिलता है । सार-प्रहण में कथातथ्यो का प्रहण अ्रभीष्ट नही है, श्रतः यहाँ केवल 


सिहावलोकन करके ही सन्तुष्टि की गई हैं। 
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ब्रह्मवेवत्तपुराण 
ब्रह्मवैवत्तंपुराण के ब्रह्म खण्ड में परव्रह्म का निरूपण किया गया है। महर्षि 
शौनकजी के प्रश्न करने पर सौती ने सृष्टि के उपादान-कारणो का प्रतिपादन किया है 
झौर लोको की स्थिति वतलाई हैं । 
सृष्टि के प्रारम्भ-काल में सम्पूर्ण विश्व शन्यमय जन्तु-रहित और श्रन्धकारपूर्ण था | 
वक्ष, पवृत, नदी, नदादि कुछ नही थे । इस स्थिति में महान्‌ हिरण्यगर्भ में एकोहहं 
बहु स्याम! की महती भावना का प्रस्फूटन हुआ । उसके साथ ही सृष्टि के कारण-स्वरूप 
मत्तिमान्‌ तीनो गृणों का आविर्भाव हुआ । तत्पदचात्‌ महत्‌, अहकार, पचतन्‍्मात्नाएं 
(रूप, रस, गन्ध, स्पर्श और शब्द) श्रादि विकसित हुए। इसके पश्चात्‌ स्वय भगवान्‌ 
नारायण आविभूत हुए। फिर शकरजी का आविर्भाव हुआ। भगवान्‌ की नाभि 
से ब्रह्मा उत्पन्त हुए भ्ौर हृदय से धर्म का श्राविर्भाव हुआ । वाम पाश्वे से एक कन्या 
की उत्पत्ति हुई, जो सरस्वती कहलाई श्रौर मन से महालक्ष्मी का जन्म हुआ । 
परमात्मा की वृद्धि से सर्वाधिष्ठात्नी देवी मूल प्रकृति का झरविर्भाव हुआ्न । फिर निद्रा, 
तृष्णा, क्षुत्पिपासा, दया, श्रद्धा, क्षमा आदि हुई । प्रभु की रसना के श्रग्रभाग से सावित्ी 
भौर मानस से मन्मथ प्रकट हुए। वाम पाशवं से त्िभुवन-विमोहिनी रति पंचबाणों 
के साथ उत्पन्त हुईं। अग्नि का भ्राविर्भाव हुआ ॥ इसकी ज्वलनशीलता देखकर 
भगवान्‌ ने जल की रचना की । अ्रर्नि की पत्नी स्वाहा की रचना हुईं । वरुणानी श्रौर 
विभू के नि श्वास से वायु का निर्माण हुआ । महान्‌ विराट सम्पूर्ण विश्व का श्राधार है, 
जिसके लोम- विवर में सारा विश्व व्यस्थित है । समुद्रशायी विष्णु के कान से दो दैत्य 
पंदा हुए, जिनका नाम मधु और कीदभ था। 
सौती ने इस प्रकार सृप्टि की स्थिति वतलाई है। इसके अनन्तर गोलोक का वर्णन, 
गोलोक के रास-मण्डल में रास का सुन्दर निरूपण , रासेद्वरी राधा का वर्णन, गोप- 
गोपी, गाय-वत्स और उनके उपकरणों का वर्णन मिलता है। सभी दिक्पालो, डाकिनियो 
योगिनियों आदि की उत्पत्ति की कथा है । इसके पश्चात्‌ कहा गया है कि नारायण 
को लक्ष्मी शोर महासरस्वती, त्रह्मा को सावित्नी तथा कामदेव को रति और इस तरह 
सभी पुरुष-देवताओो को स्त्री-देवियाँ प्राप्त हुई । शकर ने भगवती सिहवाहिनी 
को अ्रस्वीकार किया शौर बदले में भगवान्‌ की उपासना का वरदान माँगा । 


भगवान्‌ ने सिहवाहिनी से कहा कि कल्प के वाद सत्ययुग में दक्ष की कन्या वनकर 
तुम शकर को स्त्री बनोगी । उसी जन्म में सती के रूप में शरीर त्याग कर हिमालय 
की पत्नी से पांती-रूप में श्राविभूत होकर शम्भु के साथ विहार करोगी | सम्पूर्ण 
विद्व में शरत्काल में प्रतिवर्ष सर्वेत्न तुम्हारी पूजा हुआ करेगी । इसी क्रम में उन्होने 
श्षीमाया कामवीज भगवती को दिया। भगवान्‌ ने कामदेव, वरुण, कुबेर श्रादि को 
विविध मन्त्र एवं सिद्धियाँ दी और स्वयं वृन्दावन में गोपी एवं गोपो के साथ निव.स 
फरने चलें गये ! 


3." 
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ब्रह्माजी ने मधु-कैटभ के भेद से पृथ्वी को रचा और उसपर भ्ाठ पत्तों के 
श्रतिरिक्त अनेक समुद्र, नदी, नद, वृक्ष, वनस्पति, ग्राम और नगर बनाये । इसी प्रकार, 
उन्होंने सात ऊध्वेलोक, सात पाताललोक भर पृथ्वी पर सात द्वीप बनाये । ये सब 
कृत्रिम स्वप्न के समान अनित्य नश्वर है । वैकुण्ठ और शिवलोक से ऊपर गोलोक 
नित्य है । - 
ब्रह्मा ने वेद, धमंशास्त्र, व्याकरण, न्याय, राग-राग्रिनी, चारो युग और कलह- 
प्रधान कलि को बनाया। फिर, वर्ण-मासादि बनाये। ब्रह्मा की पीठ से दरिद्रा जनमी । 
नाभि से विश्वकर्मा हुए। आठ वसु, चारो कुमार भ्रादि अनेक अ्रगो से हुए । मनु 
भर शतरूपा मनुष्यों के उत्पन्न करने मे प्रवृत्त हुए । पहले ऋषियों की उत्पत्ति हुई 
झौर इन ऋषियों ने वश-प्रवर्तन किया । इस प्रकार, ब्रह्मा के पुत्रों ने सृष्टि-विस्तार 
किया । इस पुराण में विष्णुमालावती का सकाद है भौर माल्रावती-कालपुरुष का 
संवाद भी । विष्णु-मालावती-सवाद मे व्याधि का प्रणयन हुआ । उसी क्रम में श्रायुवेंदीय 
सहिताओं का प्रणयन हुआ। इस पुराण में श्रीकृष्ण-कवच, शिव-कवच, शिवस्तोत्ादि 
का तथा उपवहंण-जन्म का वर्णन शाया है । फिर, कलावती-मुनि-संवाद का वर्णन है। 
उपबहेण के जन्मान्तर का वर्णन किया गया है । नारद का शाप-विमोचन हुआा है । 
ब्रह्माजी के पुत्तो के नामों की व्यूतपत्तियों का सुन्दर विवेचन है। ब्रह्मा-मारद-संवाद 
बढ़ा ही ज्ञानवर्धक है । नारद के प्रति दार-परिग्रहण के लिए ब्रह्मा का उपदेश है। नारद 
द्वारा शिव की स्तुति की गई है तथा नारद-शिव-सम्मेलन हुआ है। शिव के द्वारा 
वर्णन हुप्ता है। शय्या-त्याग से झ्ारम्भ कर रात्ति-शयन तक की 


झाहिक आचार का व 
निरूपण इसमे प्राप्त है। फिर, शालग्राम-पूजा और उसका 


झादश दिनचर्या का 
माहात्म्य भी वर्णित है। 
नारदजी के द्वारा भवय भौर भ्रभक्य तथा कर्तेव्य और भ्रकर्ततव्य का वर्णन हुआ है । 
श्रह्म का निरूपण किया गया है । नारद ने नारायण से कई प्रश्त किये है । भगवान्‌ 
मारायण ने श्रीकृष्ण की स्तुति करते हुए नारद को कृष्ण के चरणों में ध्यान लगाने 
का भ्रादेश दिया है । 
प्रकृति-खण्ड में प्रकृति-चरित्त के सूत्रों का वर्णन है। देवी-देवताश्रो की उत्पत्ति 
तथा विश्व के निर्माण की उपक्रियाओ का वर्णन है। सरस्तती-पूजा के विधान, 
सरस्वती के मूल मन्त् तथा सरस्वती-कवच का वर्णन आया है। मह॒षि याज्ञवल्क्य ने 
सरस्वती को जिस स्तोत्न से प्रसन्‍न किया है, भगवान्‌ सूर्य के आ्रादेश से उससे 
उन्हें सिद्धि मिल गई। फिर गया, लक्ष्मी, सरस्वती भादि देवियों का उपाख्यान श्राया है 
झौर भक्तों के लक्षणों का वर्णन है । काल-कालेश्वर के गुणों का निरूपण तथा पृथ्वी का 
उपाख़्यान है । पृथ्वी-पूजा, मन्त्त एव स्तोत्र भी उल्लिखित है । भूमि-दान के पुण्य का 
गे उसके पाप का वर्णन किया गया है। फिर, गंगा का 


झौर भूमि का हरण कोई करे, त॑ । 
उपाज्यान धाता है। कौथुभ के द्वारा उक्त गगा का ध्यान और गंगा-स्तोत का वर्णन है। 
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गंगा के रूप से मोहित कृष्ण के प्रति राधा का उपालम्भ है । गया के प्रति कृद्ध राधा ने 
गंगा के पान की इच्छा प्रकट की है। तदनन्तर, ब्रह्मादि देवों द्वारा भगवती गगा की 
असित प्रशंसा की गई है । गंगा के विवाह का वर्णन भी श्राया है। तुलसी की कथा 
तथा वेदवती का चरित्न-वर्णन भी मिलता है। वेदवती का सीता के रूप में जन्म 
वर्णित है। धर्मध्वज की पत्नी माधवी से पदिमनी नामक मनोहर कन्या का जन्म 
वर्णित है और अप्रतिम शोभा से लोग उसकी तुलना करने में असमर्थ रहे, इसलिए उसे 
तुलसी' नाम दिया गया। तुलसी द्वारा वारह वर्ष तक राधामन्त्र की उपासना करने 
और तपस्या से विराम लेने का वर्णन वडा मार्मिक है | तुलसी के साथ शखचूड 
का मिलन तथा कथन-उपकथन आया है एवं शखचूड का वृत्तान्त भी लिखा 
गया है। शिवजी के साथ शखचूड के युद्ध के लिए पुष्पदन्त को भेजा गया है। 
शिवजी के साथ युद्ध के लिए शंखचूड का कथन-उपकथन भी वर्णित है । देवी 
के साथ शखचूड का युद्ध तथा शिव-शखचूड-युद्ध का वर्णन विस्मयजनक है । 
तुलसी के पत्न और वृक्ष के माहात्म्य-वर्णन के साथ शालग्राम-चक्र का निर्देश तथा 
उनके गुण का वर्णन आया है । तुलसी का पूजा-विधान, तुलसी का वीजमन्त्र और 
स्तोत्न का संक्षेप में विवरण है। फिर, सावित्री का उपाख्यान है। कर्मविपाक के सम्बन्ध 
में सावित्ली का प्रश्त एवं कमंविपाक के कर्मानुसार स्थान-गमन का वर्णन मिलता है। 
शुभ कर्मो' के विपाक का कथन झाया है। सावित्री द्वारा यमस्तोत्न कहा गया है। 
यम झौर सावित्ती के सवाद में नरक-कुण्ड का वर्णन है। प्राणियों के लिए नरक का 
निरूपण किया गया है। यम और सावित्ती के संवाद-वर्णन के पश्चात्‌ भिन्‍न-भिन्‍नत 
नरक-कुण्डो की लम्बाई-चौड़ाई झादि का वर्णन है । 
श्रीकृष्ण के गुणो के कीतंन के वाद लक्ष्मी का उपाख्यान आया है। इन्द्र के प्रति 
दुर्वासा का शाप तथा मुनीन्‍्द्र और सुरेन्द्र का परस्पर सवाद है। भगवान्‌ के गुणों के 
श्रवण से इन्द्र को ज्ञान की प्राप्ति तथा महालक्ष्मी का उपाख्यान वर्णित है । विष्णु की 
भक्ति से रहित का लक्ष्मी द्वारा त्याग तथा लक्ष्मी के नाश के बाद पुनः उसकी प्राप्ति 
के लिए इन्द्र द्वारा लक्ष्मी का पूजन वर्णित है। स्वाहा और स्वधा की कथा, दक्षिणा के 
प्राउ्यान का कथन, दक्षिणास्तोत्न आदि दिये गये है । षप्ठी और मण्डल- 
चण्डी के उपाख्यान वर्णित हे। मनसा देवी का उपाख्यान भी सुनाया गया है । 
मतसा का पूजा-विधान और इन्द्र द्वारा मनसा का स्तोद्र वर्णित है। फिर, सुरभि का 
| नाप नारायण ने कहा है। राधिका के श्राविर्भाव की कथा भाई है। हर- 
गोरी के संवाद में राधा की सारी कथा विस्तार से समझाई गई है। सुयज्ञ नामक राजा 
और मूनि का संवाद भी द्रप्टव्य है। हर और गौरी के सवाद में कमंविपाक का 


वर्षन श्राया है। सुतप और उुप्न -सवाद-वर्णन भी है । राधिका की कथा और राधा 
के पूजन का वर्णन भौर स्तोत्न उल्लिखित हुए है । राधा-कवच के साथ दुर्गा का 
उपाब्यान श्राया है। 


तारा-उपास्यान में बृहस्पति ने तारा को खोजने के लिए श्रपने 
प्षिप्प को भेजा है । 
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शुक्राचायं के यहाँ ब्रह्मा का आना तथा राजा सुरथ भर वैश्य समाधि का 
विवरण है। राजा सुरथ का दुर्गा-पूजन एवं दुर्गा के उपाख्यान भे दान का वर्णन है। 
श्रीकृष्ण-कृत दुर्गा-स्तोत्न, ब्रह्माण्डमोहनकवच आदि वर्णित है । गणेशजी के जन्म के 
सम्बन्ध मे प्रश्त और विचार आये है। क्रीडा से रहित होकर शिव ने देवताओं 
का दर्शन किया और उन्हें अपने स्थान से भाग जाने का आदेश दिया है। ब्रत का 
माहात्म्य, भर विष्णु के भ्रादेश से न्रत का विधान शकर ने बतलाया है। दक्षिणा 
की माँग, देवताओं के प्रति नारायण का वाक्य, पाव॑ती द्वारा नारायण-स्तोन्न, 
गणेशोत्पत्ति, शिव-पा्वती द्वारा गणेश-दर्शन, शकर द्वारा ब्राह्मणों को दान, 
विष्णु प्रभृति देवताओं का आशीर्वाद, गणेश-द्शन के लिए शनेश्चर महाराज का 
झागमन, शनि-पावेती संवाद, शनि का बालक-दर्शन और विध्नों का खण्डन आदि 
वर्णित है । फिर, विष्णु द्वारा गणेश-स्तुति, विष्णु द्वारा गणेश-कवच-वर्णन, कात्तिकेय 
का जन्म, कुमार का अभिषेक, भास्कर-पूजन एवं स्तोत़ भ्रादि भी वर्णित है। 
जमदग्नि और कात्तंवीर्याजू न-युद्ध का वर्णन आया है। सेना के सहित 
राजा का तपोवन में आगमन हुआ है। भूगु और रेणु का संवाद श्राया है। 
परशुराम का शिव के पास जाना, शिव-पार्वती के पास वर के लिए परशुराम की 
प्राथेना, प्रसन्‍न शिव के द्वारा कवचदान, परशुराम के लिए स्तोत्र, मन्त्र एवं पूजा 
का विधान, परशुराम की तपश्चर्या, काली-कंवच, दुर्गा-कवच तथा कात्तंवीय॑-वध का 
वर्णन भ्राया है। भागेंव का कैलास जानाओऔर कलास का वर्णन अ्रतीव सुन्दर है। 
भ्रन्त मे, गणेश्वर के समीप राम की शिव-पाव॑ती के दशंन के लिए प्रार्थना, 
ज्ञान का निरूपण आदि वर्णित है। परशुराम का जाने के लिए उद्यत होना तथा 
श्रीगणेश का उन्हे रोकना और दोनो का वाग्युद्ध वणित है। गणेश के दाँत टूटने पर 
परशुराम के प्रति गौरी का उपालम्भ है। दुर्गास्तोत्र तथा तुलसी-गणेश का वर्णन है । 
इस तरह, ब्रह्मवैवत्तंपुराण की विषय-विविधता ज्ञानाथियों के लिए उपादेय है। 


ब्रह्मपुराण 

इस पुराण के प्रारम्भ में सूर्य की आराधना के प्रसंग में कहा गया है कि 
समस्त जगत की उत्पत्ति का मूल सूर्य है। द्वादश आदित्य-मूत्तियो के झाराधन से 
सर्वविध शत्रुओं पर विजय प्राप्त होने की क्षमता का उल्लेख है । वसन्‍्त झादि विभिन्‍न 
ऋतुओं मे सू्यं-तेज की विभिन्‍न रूपो में परिणतियों का विवरण, भश्रत्येक मास में 
प्रकाशित होनेवाले आदित्य-मण्डल की विभिन्‍न सभाएँ आदि वर्णित हे । 

दत्य-प्रपीडित देवमाता अदिति ने सूर्य की प्रार्थना की । सूर्य के दर्शन देने पर 
यह वर भ्रदिति ने माँगा कि आपकी कृपा से मेरे पूत्र यज्ञ के हविष्य में भाग ग्रहण 
करने के श्रधिकारी बनें । सूर्य ने कहा कि इसका उपाय यही है कि मे तुम्हारे पुत्र- - 
रूप में उत्पन्न होकर पहले उनका विनाश करूं, जो तुम्हारे पुत्नो को यज्ञ के भाग-प्रहण 
करने से रोके हुए है। इस “प्रकार, अ्रदिति के गर्भ से सूर्य ने जन्म प्रहण किया। 


डरव पुराण-परिशीलन 

भगवती पार्वती का मनोहर भ्राख्यान इस पुराण में श्राता है। शिव- 
पार्वती-विवाह तथा भगवान्‌ शंकर के दक्षयज्ञ-विध्वंस झादि के कथानक पूवे की 
स्मृति के रूप में संगृहीत हुए है । 

गगा की उत्पत्ति की कथा का विस्तार भी इस पुराण में उपलब्ध होता है। 
भश्वितीकुमारों की उत्पत्ति उषा भौर सूर्य से वतलाई गईं है। ब्रह्मा के सरस्वती 
के प्रति कुपित होकर सम्भाषण के प्रसग में स्त्ियो के स्वभाव का चित्रण किया 
गया है । ब्रह्मा का मृग-रूप धारण करना झौर मृगव्याध बनकर शिव का 
झनुधावन करनेवाली भ्राधिदेविक श्राशय-गर्भित कथा उल्लिखित हुई है। 

झन्य प्राणो के ही सदुश इस पुराण में भी विविध ती्थों के वर्णन-प्रस॑ग में 
तत्तत्‌ तीयोँ से सम्बद्ध कथानकों का विस्तार से वर्णन है। 


भगवान्‌ राम श्रौर कृष्ण के चरित्नो का विस्तार से विवरण दिया गया है । 
तत्पश्चात, वराह, नृत्तिह श्रादि श्रवतारों के चरित्रों का विवरण है। भ्रन्त में, 
सांख्यदर्शेन के श्रतुसार प्रकृति आदि तत्त्वी का विवरण दिया गया है। 


नारदपुराण 


नारदपुराण के आलोडन से ऐसा मालूम होता है कि इसे केवल भव्तिग्रन्थ 
ही नही कह सकते, बल्कि इसमे वेष्णवो के अ्रनुष्ठानादि और अ्रनेक सम्प्रदाय 
की दीक्षा श्रादि का विधान भी पाया जाताहै। इसका उत्तर भाग विचारने से 
वेष्णव-सम्प्रदाय का विशेष ग्रन्थ तो समझा ही जाता है; किन्तु पूर्वभाग में विशेष 
विषयों की श्रालोचना करने से कोई विशेष साम्प्रदायिक ग्रन्थ नही समझा जाता है। 
इस प्राण में नारद-सनत्कुमार-संवाद, भगवान्‌ की मुकण्डु-पुत्नरूपता का कथन, 
गया की उत्पत्ति और साहत्म्यादि के कथन से आरम्भ कर प्राय, सभी पुराणो की 
झनुक्रमणिका भी विस्तृत रूप से दे दीगईहै। तिथियो के ब्रत का निरूपण भी 
पललवित मिलता है। उत्तर भाग में विष्णु की भक्ति के अधीनो का वर्णेन, नियोगा- 
चरण-निरूपण, यमविलाप आदि झाते है । इस पुराण में गगा-माहात्म्य, गया-माहात्म्य, 
काशी-माहात्म्य, पुरुषोत्तम-माहात्य, प्रयाग-माहात्म्य, कुरक्षेत्र-माहात्म्य, हरिहर- 
माहात्यम, बदरिकाश्रम-माहात्म्य, कामोदा-माहात्म्य, प्रभासतोर्थं, पुष्कर-माहात्म्य, 
गौतमाश्रम-माहात्म्य, त्यम्वक-माहात्म्य, ग्रोकर्ण तीर्थ-माहात्म्य, लक्ष्मण-माहात्म्य, 
सेतु-माहात्म्य, नर्मंदातीर्थ-माहात्म्य, श्रवन्ती-माहात्म्य, मथुरा-माहात्म्य, वुन्दावन- 
माहात्म्य, बसु का ब्रह्म के समीप में गमन का वृत्तान्त, मोहनीतीर्थे-सेवन आदि की 
विपुल चर्चा है। इस पुराण की कथाओ्रो का सार-प्रहण करने का यहाँ प्रयास इसलिए 
नहीं किया गया है कि यह पिप्ड-पेषण की तरह हो जायगा। कथ्य विपयो के पर्यालोचन 
में ही सार की उपलब्धि हो जाती है, जो चुधी पाठकों के लिए पर्याप्त होगा । 
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स्कन्द्रपुराण 
इस विशालकाय पुराण का सर्वा'ग : ही सारमय है । सार तत्त्वों में सार, तत्त्व का 
विवेक सार तत्त्व ही होगा। सार-संचय में मधुकर-व्यापार श्रपनाकर ही सार संचित - 
किया जाता है, भौर इस पुराण के सारों के संक्षेपीकरण या सार-ग्रहण में | यही नीति 
झपनाई गई है । रा 
सम्पूर्ण संहिता-खण्डों एवं माहात्म्य-समूह को लेकर ही स्कन्दपुराण है। इस- 
पुराण का माहेश्वर खण्ड बृहत्‌ कथायुक्त है भौर स्कन्द-माहात्म्यसचक है। इसमें दक्ष- 
यज्ञकथा, शिव-लिगार्चन का फल, समुद्र-मन्थन का भ्राज्यान, देवेन्द्र-चरित, पावेती का 
उपाख्यान, विवाह, कुमारोत्पत्ति , तारक-युद्ध, पशुपति का आख्यान, चण्डिका-भाख्यान, 
इसी प्रकार, नारद-समाग़म, कुमार-माहात्म्य एवं पंचतीर्थ की कथा से लेकर महिषासुर के 
प्राद्यान शौर वध तथा शौणाचल में शिवावस्थान तक की कथा वर्णित है । वैष्णव खण्ड में 
भूमिवराह-समाख्यान रोचक है। कमला की कथा से आरम्भ करके तीर्थो' का माहात्म्य 
तथा माण्डव्याश्रम के साथ प्रमुख तीर्थ, मासादि का उल्लेख किया गया है। शिव- 
महिमा, पंचाक्षर-महिमा, गोकर्ण-माहात्म्य, शिवरात्रि-महिमा, काशीखण्ड-वर्णन भी इसी 
में आता है । नागर खण्ड मे लिंगोत्पत्ति, हरिष्चन्द्र-कथा, विष्वामित्र-माहात्म्य, त्रिशंकु 
का स्वग-गमन तथा हाटकेदवर-माहात्म्य से भ्रारम्भ करके दान-माहात्म्य, हावशादित्य- 
कीर्तन झादि सम्पूर्ण विषय गुम्फित -है । प्रभास ज़ण्ड में सोमेश, विश्वेश, सिद्धेश्वरादि का. 
झाख्यान तथा अग्नितीर्थ आदि से लेकर तीर्थंवास तक की कथा एव द्वारकापुण्य-कीत्तंन का, 
वर्णन भाता है। इसकी संहिताशो में शैव-दार्श निक और शैव-सम्भ्रदाय के झाचार-व्यवहार 
तथा भनुष्ठानादि का परिचय दिया गया है। छह संहिताओो में सनत्कुमार-संहिता, , 
सूत-संहिता, शंकर-संहिता झौर सौर-संहिता के कितने ही भ्रंश पाये जाते है । सनत्कुमार- । 
संहिता में विश्वेश्वर-गुणानुवर्णन, कष्यप-वर्णन, मोक्षोपाय-निरूपण तथा विश्वेश्वर- 
लिंगाविर्भाव की चर्चा से श्रारस्भ कर काशीधर्म-निरूपण तथा व्यास-चरित्न तक का 
वर्णन झ्राया है । सूत-सह्दिता में ग्रन्थावतार, पाशुपत ब्रत, नन्‍्दीश्बर-विष्णू संवाद में ईश्वर- 
प्रतिपादन, ईववर-पूजा-विधान, शक्तिपूजा-विधि, जाति-निर्णय, तीर्थ-माहात्म्य श्रांदि 
वर्णित है। ज्ञानयोग खण्ड में श्ञानयोग-सम्प्रदाय की परम्परा, श्ात्मसृष्टि, ब्रह्मचर्याश्रम- 
विधि, गृहाश्रमविधि, भ्रष्टांगयोगादि का विस्तृत विवेचन उपलब्ध होता है। मुक्ति 
खण्ड में मुक्ति, मुक्ति के उपाय और ईश्वर का नृत्य-दर्शन वर्णित है । यज्ञवेभव खण्ड में 
वेदार्थ -प्रश्न, परस्पर-वेदार्थ-विचार, कर्मयज्ञ-वैभव, वाचिक यज्ञ, प्रणव-विचार, गायत्री- 
प्रपंच, प्रायश्चित्त-विचार, पापशुद्धि के उपाय, द्रव्यशुद्धि के उपाय, प्रभक्ष्यननिवृत्ति, 
तथा मृत्युसूचक प्रवशिष्ठ मिलते है । तदनन्तर, ब्रह्मगीता, वेदार्थ-विचार, साक्षिस्वरूप- 
कथन, रहस्य-विचार, सर्ववेदान्त-संग्रह प्रभूति विषयों का विस्तृत रूप से उल्लेख पांया' 


ह बदछः 


जाता है| 


४३० पुराण-परिशीलन 


आंकर-सहिता' अनेक खण्डों में विभकत है। उसमे शिव-रहस्य-खण्ड प्रधान है 
श्रौर सम्भवकाण्ड, भ्रासुरकाण्ड, माहेन्द्रकाण्ड, युद्धकाए्ड कक उर दक्षकाण्ड, उपदेश- 
कांण्ड ध्रादि भी आते है। 'तौर-संहिता' में भ्रप्ठादश पुराणों का कीत्त॑न है । उपपुराण- 
कथन, व्यासकृत शिव-आ्राराधन, याज्ञवल्कयकत्तु क सूर्यस्तोत्न का कीत्तत आदि इसम 
पाये जाते है। श्रम्विका खण्ड में कात्तिकेव-जन्म, अनुक्रमणिका, नैमिपारण्य की उतलत्ति, 
अ्रसुख्रयागोत्तनत्ति का विवरण, भ्र्नाद-नारायण-युद्ध में इन्द्र का आगमन आदि चर्णन 
उपलब्ध होते हैं । 
भाहप्वरखण्ड' में लोमश-शौनकादि-सवाद, दक्ष का शिव-रहित यज्नानुष्ठान, 
सती-देहत्याग, वीरभद्र-कत्तू क दक्षन्यज्ञ का विनाश, कैलाशत्याग और वनगमन, 
पार्दती का शवरी-रूपधारण-पूर्वक शिव-समीप में गमन का वर्णन मिलता है। 
कुमारिकाखण्ड' मे उम्रश्नवा-मुनिगण-सवाद में दक्षिण समुद्र-तीरवासी 
कुमारेश, स्तम्भीण, चकरेए्बर, महाकाल और सिहदेश झ्रादि पंच शिवतीधों का 
माहात्म्य एवं स्वानादि के फलकथन के साथ सौभद्रमासादि-तीथ-माहात्म्य कहे गये हैं । 
घनजय-कृत तीर्थेश्रमणादि, गायत्ी-माहात्म्य, गुप्तक्षेत्र-माहात्म्य, कपिला-माहत्म्यादि 
का सुविस्तृत विवेचन प्राप्त होता है 
८ैष्णवखण्ड' में भूमिखण्ड, उत्कलखण्ड, वदरिका-माहात्म्य, कात्तिक- 
माहात्म्य, मयुरा-माहात्म्य, माघ-माहात्म्य, वैशाख-माहात्म्य, भ्रयोध्या-माहात्य झौर 
गयाकृप-माहात्म्य भ्रादि दिये गये हैं। उत्कलखण्ड में जैमिनि आदि मुन्रियों के 
संवाद में जगन्ताथ-प्रसंग, ब्रह्मा-विष्णु-संवाद, सागर के उत्तर में और महानदी के 
दक्षिण में भगवतृ्‌-क्षेत्र-निर्णय श्रादि श्राते हैँ। इसके पश्चात्‌ महादान-माहात्म्य 
और स्कन्द-महादेव-संवाद में दशावतार-माहात्म्य के साथ इन्द्राद्रि की श्रवतार-कथा 
वणित है ॥ । 
'त्रह्मखण्ड' में घर्मारण्य-कथन-विपयक सूत-नारदादि्रसंग श्राया है ॥ 
धर्मारण्य-वर्णन में धर्मराज की तपश्चर्या से छेकर ब्रह्माण्डखण्ड-माहात्म्य-कथन, 
पुराण-क्वण-फलानुवर्णन तक की चर्चा उपलब्ध होती है, जो वडी रोचक और हृदय- 


ग्राहिगी है । 


फकाशीखण्द' में विन्ध्य-चर्णव और विन्ध्य-नारद-संवाद के श्रतिरिक्त काशी के 
सभी तीर्यस्वलो का विस्तृत वर्णन मिलता है । 


बा 


ररिवाखण्द' में आदिकल्प, श्रवतार-वर्णन, नर्मंदा-माहात्म्य-कथन, श्रश्वतीर्थे, 
तिपुरी-म्कंटीतीर्य से छेकर एरण्डीतीर्थ, चक्रतीर्थ, रेवाचरित्न तक की कथा बणित है । 
अवन्तीखण्ड' में ईश्वरीशइवर-सवाद में श्राद्धदानयोग्य पुण्यनदियों एवं 
वनो का वर्णन आया है। अगस्त्येश्वर-माहात्म्यादि के वर्णन से प्रारम्भ होकर 
पिण्डेश्वरलिंग-माहात्म्य, इदवाकु-कुलतिलक श्रयोध्यापत्ति परीक्षित द्वारा मृगयाथे 


पुराणों का सार ४११ 


गहन वन में प्रवेश और स्मराभिभूत किसी अपूर्व सुन्दरी कामिनी के साथ रमण तथा 
विहार के अन्त में स्त्री का भन्तर्द्धानादि-असग विस्तृत रूप से उल्लिखित है । 


तापीखण्ड” के भन्तर्गत गोकर्ण-मुनिगण-संवाद में तापी के उभयतीरवर्त्ती 
महालिगों की कथा, नामकोर्त्तत, रामेश्वरक्षेत्र-माहात्म्य तथा शरभंगतीरथ से लेकर 
सिद्धेश्वर, शीतलेश्वर, नागेश्वर, जरत्कारेशवर, पातालविल और तापीसागर-संगम 
इत्यादि तक के माहात्म्यों का दिग्दर्शन कराया गया है। 

'नागरखण्ड' तीन परिच्छेदो मे विभकत है। इसमे विश्वकर्मोपाज्यान, विश्वकर्म- 
वशास्यान, हाटकेश्वर-माहात्म्यादि आते है, जिसमे विश्वकर्म-प्रपंचसृष्टि, जगदुत्पत्ति, 
ब्राह्मण्य-गायत्नी-निर्णय, उपनयन-संस्कार, गायत्री-महिमा, विश्वकर्मवंशानु-वर्णन, 
लिगोत्पत्ति, त्िशंकु-उपाख्यान, हरिदचन्द्र का राज्यत्याग, विश्वामित्रमोह, विद्वामित्र- 
प्रभाव, विश्वामित्र की वरप्राप्ति तथा त्िशकु का स्वर्ंगंलाभ से लेकर एकादश 
रुद्रोत्पत्ति और उनका माहात्म्य, द्वादशार्क तथा रत्नादित्योत्पत्ति श्रादि त्तक की कथाएँ 
झाई है । तदनन्तर, हाटकेश्वर-माहात्म्य एव पुराण-श्रवणफल प्रभृति वर्णन सुविस्तृत 
रूप में प्राप्त होते हैँ । 

प्रभासखण्ड' में लोमहर्षण-मुनिगण-सवाद, श्रोंकार-प्रशंसा, पुराण और 
उपपुराण की संख्या का निर्णय, प्रत्येक पुराण का लक्षण और दानविधि-कथन, 
सात्त्विक-राजसादि पुराण-निर्णय तथा स्कन्‍्दपुराण के खण्ड-निर्णय से प्रारम्भ होकर 
शिवरात्ति-महिमा, वस्वापथक्षेत्र-माहात्म्य मे बलि-निग्रह, वस्वापथक्षेत्र-माहात्म्य- 
समाप्ति, प्रभासक्षेत्र-यात्रा-पशसा झौर प्रभासखण्ड-सम्राप्ति तक की चर्चा झाई है। 
इसके भ्रतिरिक्त भर भी बहुत-से माहात्म्म और खण्ड स्कन्‍्दपुराण के श्रन्तर्गंत 
समाहित है। जैसे--सह्याद्रिखण्ड, अबुदाचलखण्ड, कनकादिखण्ड, काश्मीरखण्ड, 
कीशालखण्ड, गणेशखण्ड, उत्त रखण्ड, पृष्करखण्ड, बदरिकाखण्ड, भीमखण्ड, भूखण्ड, 
भैरवखण्ड, मलयाचलखण्ड, मानसखण्ड आदि । फिर, सुरभिक्षेत्र, स्वयम्भूक्षेत्र, 
हेमेश्वर और हृदालय-माहात्म्य इत्यादि भी वर्णित हैं। इस तरह, स्कन्दपुराण के 
अन्तर्गत तीर्थो' के वर्णन से तथा माहात्म्यों के उल्लेख से भारत के प्राचीन काल 
के विस्तृत भूवृत्तान्त का यथेष्ट परिचय प्राप्त होता है, जो हम भारतीयों के 
लिए गौरव के योग्य श्रमूल्य निधि है । 

्छ 


परिशिष्ट 


त्रिपुरा-रहस्य 


हमारे शास्त्रों के दो भेद हैं--निगम और श्रागम, जिन्हें वेद और तनत्न नाम 
से कहा जाता है। वेद समस्त विद्याप्रों का भाण्डार है। उनमें से जिन-जिन तत्त्वो 
को झ्नुभव के अनुसार जहाँ प्रमाणित किया गया, उन शास्त्रों को आगम या तत्तत् 
कहते हैं । इसके भ्रतिरिक्त, हमारे पुराण सृष्टि के विवरण प्रस्तुत करते है, पर भागम 
सृष्टि के प्रादुर्भाव का रहस्य बतलाता है। इसलिए दोनो परस्पर एक दूसरे के पूरक है । 
'त्रिपुरा-रहस्य' श्रागमशास्त्र का विषय है। इसलिए, उस शास्त्र का भी परिचय देना 
भ्रावश्यक है। भागमशास्त शक्ति को प्रधान मानता है। शक्ति शौर शक्तिमान्‌ मिलकर 
जगत्‌ के मूल तत्त्व बनते हूँ । जब यह सिद्ध हो गया, तब अपने अनभव भौर भ्रधिकार 
के प्रनुसार प्रधानता किसी की भी मानी जा सकती है। यह भी कहा जा सकता है कि 
शक्तिमान्‌ तो निर्विकार कूटस्थ-मात्र है । शक्ति के सहारे की शक्तिसान्ू होगा भौर 
शक्तिमान्‌ के भ्राघार पर ही शक्ति टिक सकती है। श्रतः, भ्रग-अगी की तरह दोनो 
का प्रस्तित्व कायम है । इसीलिए, शवित को शक्तिमान्‌ का भ्रग माना गया है । किन्तु, 
झागमशास्त्र शवित को ही अश्रधान मानता है। उसके अनुसार शवित ही 
प्रपने श्राश्रय को बना छेती है भश्रथवा यो कहा जाय कि शक्तिमान्‌ भी शक्ति का. ही 
एक विकास है । भ्ागमशास्त्र में यद्यपि शक्तिमान्‌ रूप से शिव, विष्णु आदि की 
उपासना की जाती है; किन्तु शक्ति से भिन्न मानकर नहीं। शिव की उपासना वहाँ 
गौरी-सहित है एवं विष्णु की उपासना लक्ष्मी-सहित । अभ्रतः, शवित की प्रधानता आगम- 
शास्त्र में प्रसिद्ध हि। वह शक्ति कौ जड नहीं मानता; किन्तु चि७च्छूकिति, नाम से 
इसकी उपासना बतलाता है भौर उसे परमशिव से अ्रभिल्‍् ही मानता है; क्योंकि 
दोनो कभी भिन्न-भिन्न होकर नही रहते । इससे अद्वेत में भी बाधा नही भाती है। 
झविभाग-रूप भ्रद्वेत वना ही रहता है। यह भी एक बडा भेद है कि भ्रागमशास्त्र 
में परमतत्त्व सर्वथा निर्धभेक नहीं माना जाता। उसमे एक स्वातस्तय-रूप मुख्य शक्ति 
या मख्य धर्म सदा बना रहता है.।। अपने स्वातन्त्य के कारण ही जब वह अप्रेच-छप 
से क्रीडा करने की इच्छा करता है, तब भ्राणव मल, से सम्बद्ध होकर जीव-रूप बन 
जाता है भौर उसकी शक्तियाँ भी सकुचित होकर जीव की सहचारिणी बन जाती है । 
उन्ही के कारण जीव अपने को परिच्छिन्‍्त भौर दु खमग्न मानने लगता, है। हमारे 
'प्रन्य दर्शनशास्त्रों में यह एक विचारणीय प्रइन झाता है कि परब्रह्म स्वतन्त्रता से किसी 
को सुखी भौर किसी को दु'खी बनाता है, तो उसमें विषमता झौर तिर्दयता का भाव 
झ्रवश्य है । किन्तु, झआगमशास्त्र कहता है कि यह तो किसी दूसरे पर अनुग्रह या 
'प्रत्याचार नही है। जब वहूस्वयं ही प्रपंच-रूप से नाना रूप धारण करता है, तब बह 
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स्वयं ही सुख भौर दुःख भोगता है। यहाँ दूसरे पर श्रनुग्रह भर भत्याचार 
का प्रश्व ही नही है । 
आगमशास्त्र में शक्ति के भिन्न-भिन्न विकास माने गये है। महामाया, माया 
भौर प्रकृति--ये सब शक्ति के ही फ्रमिक विकास हैं। जब परमशिव झ्ाणव सल के 
परिग्रह से सकुचित हो जाता है, तव वह महामाया भौर माया के वन्धन में पड़ता है । 
माया शिव की शक्तियों को संकुचित कर उनके द्वारा जीव को अपने वन्धन में लेती है । 
इन्हें ही 'पंचकंचुक' कहा गया है। ईश्वर में पाँच प्रकार की प्रधान शक्तियाँ है, जो 
संकुचित ल्‍प में जीव को प्राप्त होती है। ईश्वर में सर्वकत्त त्व है, भ्रत, उसकी शक्ति 
फला-ढूप से संकुचित होकर जीव को प्राप्त है। कला-शिक्षा द्वारा जीव भी बहुत कुछ 
निर्माण कर सकता है, फिर भी सब कुछ बनाने का सामर्थ्यं इसे प्राप्त नहीं है । जितनी 
कला इसमें होगी, उतना ही सजन कर पायया । ईएवर की दूसरी शवित्र सर्वश्ता है; 
जो विद्या-रूप में संकुचित होकर जीव को प्राप्त होती है । विद्या द्वारा जीव भी बहुत 
कुछ जान सकता है; किन्तु सर्वेज्ञ नही वन सकता। ईश्वर की तीसरी शक्ति 
त्रिकालाबाध्य सत्ता है, प्र्थात्‌ उसका अस्तित्व सर्वदा है। किसी भी काल में उसका 
भ्रभ्नाव नही रहता । यही शक्ति काल-रूप में सकुचित होकर जीव को प्राप्त होती है, 
जिससे यह नियत काल तक सत्ता धारण कर सकता है। ईश्वर में चौथी शक्ति 
प्रानर्दरूपप है। वह नित्यानन्दमय है। वह उसकी शक्ति राग-हूप से संकुचित होकर 
जीव को प्राप्त है। राग्र (प्रेम) के द्वारा जीव भी आनन्द का उपभोग झाशिक रूप से 
करता है। परमानन्द इसे प्राप्त नही होता। इसी प्रकार, ईश्वर में पाँचवीं शवित 
सर्वभवन-सामर्थ्य है । इसका तात्पय है कि वह स्वेच्छया यथाभिरुचि रूप घारण कर 
सकता है या विवात्तित हो सकता है। यह शक्ति भी नियत रूप से संकुचित होकर 
जीव को प्राप्त होती है। इसी शक्ति से प्राणी घटता-बढता है श्रौर बाल्य, यौवन आदि 
भेद से या मनुष्य, पशु आदि नाना पर्यायों में भ्रवेक रूप बनता है; किन्तु सब कुछ 
नहीं व सकता । इन्ही पाँच कचुको से प्रावृत होकर वह जीवनाव प्राप्त होता है । 
स्वभावतः, जीव इन पाँचों कचुको को तोड डालना चाहता है। में भी 
संदेज्, सर्वेशक्तिमान्‌, पूर्णानन्‍्दमय वनू*, यह इसकी इच्छा स्वावत रहती है। 
किन्तु, जीवभाव रहते माया के ये पाँचो कंचुक टूट नही सकते और पूर्ण शक्तियाँ 


वह प्राप्त नही कर सकता। इन पाँचों कचुकों को तोड़ने का उपाय शास्त्रों ने 
उपासना ही वताया है। उपासना हारा मन का निरन्तर ईश्वर में अपंण करने से 
जीव में ईएवर के धर्म प्रकट होने लगते हैं। यह 
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पहले भ्रावश्यक होता है। उपासना करते-करते वह ज्ञान भी स्वच्छ होता जाता है 
झौर उपासना भविति-रूप मे परिणत हो जाती है। ज्ञान और भक्ति का एक दूसरे 
के माध्यम से उत्कर्ष होता जाता है और चरम अ्रवस्था मे परमाभक्ति और परम- 
ज्ञान एक रूप ही हो जाते है । इस स्थिति पर पहुँचने पर जीवभाव निवृत्त होकर 
शिवत्व की प्राप्ति हो जाती है। 
भ्रधिकारानुसार उपासना के बहुत भेद शास्त्रों में वणित हे । जिस प्रकार 
शक्तिमानू-रूप में शिव, विष्णु आदि उपास्य के अनेक भेद हे, उसी प्रकार श्रागम- 
शास्त्र में भी शक्ति के झनेक उपास्य भेद बताये गये है। उन अनन्त रूपों का दस 
रूपों में वर्गोकरण किया गया है, जिससे दस महाविद्याएँ श्रागमशास्त्र में विख्यात है । 
जिस समय प्रपच का दुश्य पदार्थ भ्रस्तित्व में नही था, उस महाप्रलयावस्था से 
झ्रारम्भ कर प्रपंच की पूर्णता-पर्यन्त दस अ्रवस्थाएँ मानी गईं है । उन श्रवस्थाओं मे 
कार्य करनेवाली चित्‌ू-शक्ति को दस विभागों में विभकक्‍त किया गया। जब महा- 
प्रलय में जगत्‌ का प्रादुर्भाव करने की इच्छा भगवान्‌ या भगवती को होती है, तब 
उस प्राथमिक अ्रवस्था को भ्राद्याशक्ति कहा जाता है । उस अवस्था में कुछ नही है, 
ऐसा नही कहा जा सकता; क्योकि कुछ नही दह्ोता, तो प्रपच में सब कुछ कहाँ से 
हाता । असत्‌' से 'सत्‌” नही हो सकता, यह श्रार्यदर्शनों का डिण्डिमघोष है-- 
ना सतो विद्यते भावों ना भावों चिद्यते सतः । 
उभयोरपि वृष्टोहन्तस्त्वनयोस्तत्त्वदर्शिभि- ॥ 
(भगवद्गीता ) 
इससे यह सिद्ध है कि महाप्रलय-दशा में भी सब कुछ है; किन्तु सुषुष्ति-दशा 
में है। श्रतः, सम्पूर्ण स्थूल-सूक्ष्म ब्रह्माण्ड की सुषुप्ति का नाम ही 'महाप्रलयः 
कहलाता है। उस अ्रवस्था में जीव भी रहते है; किन्तु सुषृप्ति-दशा मे। सुषुष्ति 
एक प्रकार की मृत्यु-अवस्था है। इसीलिए श्राद्याशक्ति के समस्त उपकरण शव 
(मृत) रूप माने गये है । शव पर ही वह आरूढ मानी गई है। शवो के मृण्डो की ही 
माला पहने हुए है। कानों मे कुण्डल शवो के मुण्ड ही है श्रौर उसकी काची' (करधनी) 
शवों के निर्जीव हाथो की बनी हुई है । भ्राद्याशक्ति का स्वरूप भी गहरा कष्ण-वर्ण है, 
जो प्रकाश के सर्वथा अ्रभाव की सूचना देता है। इस प्रकार, महाविद्याओ्रो के 
स्वरूप पूर्ण वैज्ञानिक है। फिर, जब सम्पूर्ण श्रपच बन जाता है, तब उसकी 
प्रधिष्ठात्वी महाशक्ति का नाम षोडशी होता है। उस समय वह सोलह कलाओो 
से परिपर्ण मानी गई । वह पूर्ण जगत्‌ की अधिष्ठात्नी है भ्ौर रजोगुण-ग्रधान होने 
से आगमशास्त्र उसका रूप रक्त वर्ण का मानता है । 
प्रपंच के सोलह पदार्थ अभी कहें गये । इन सोलहो को तीन वर्गों में बाँटा 
गया है---स्थूछ, सूक्म और कारण। शक्ति के ये ही तीन पुर है। इनका उत्पादन, 
पालन श्रादि करनेवाली महाशक्ति इन्ही तीनो पूरों मे रहती है, जिससे वह 
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'त्िपरा' कहलाती है। उस महाशक्ति "त्रिपुरा भगवती का ही यह प्रभाव है कि 
जयत्‌ के समस्त पदार्थ तीन-तीन रूपो,में ही विभकत होते हें। उत्पादक, पालक 
और संहारक त्रिदेव ब्रह्मा, विष्णु और महेश माने गये है। लोक भी तीन हँ- 
भमि, अन्तरिक्ष और स्वर्ग ।/ इस लोकों के नियामक देवता भी तीन हँ--शअ्रग्निं 
वाय और आदित्य। वेंद भी तीन माने गये है--ऋक, यजू श्रौर साम। 
हमारे जीवो के शरीर भी तीन है--स्थुलशरीर, सूक्ष्गमरीर और कारणणरीर। 
स्वलशसेर तो प्रत्यक्ष ही है। इसके ही स्थूल पदार्थों का निरूपण न्याय श्रादि 
शास्त्र करते है। किन्तु, यह स्थूलशरीर सर्वथा जड है। इसका परिचालन करने- 
वाला सूक्ष्मशरीर है, जिसमें पाँच बानेन्द्रिय, पाँच कमर्द्रिय, पाँच श्राण तथा मन 
और वृद्धि ये सत्नह तत्त्व माने जाते हैं। इसका निरूपण सांख्य ने विस्तार से 
किया है। स्थूलशरीरो के नष्ट हो जाने पर भी सूक्ष्मशरीर बना रहता है। 
भिन्न-भिन्न शरीरों और भिन्‍त-भिन्‍न लोको में यही सूक्ष्मशरीर जाता श्रौर 
ग्राता हैं। किन्तु, महाप्रलय में यह भी नप्ट हो जाता है। ऐसी स्थिति में तव 
प्रश्न उठता है कि ज्ञान और कर्म के सस्कार किसके श्राधार पर रहते है। यदि संस्कार 
न रहें, तो आगे होनेवाली सूप्टि में प्राणियों के जन्म भ्रौर कर्म का कौन नियामक 
होगा ? अतः, वेदान्तदशेत सूक्ष्शरीर का नी पश्राधारभूत एक कारणशरीर 
मानता है। वह कारणशरीर वासनात्मक है। वह हमारी सुषुप्ति-दशा में भी 
अपना काम करता है श्रौर महाप्रलय में भी वना रहता है। वह उसी दिन 
निवृत्त होता है, जिसदिन भगवती महाशक्ति की कृपा से जीव को मोक्ष प्राप्त होता है, 
इसलिए उसे 'अनादि-सान्त' कहते हैँ। आगरमणास्त्र में तो कारणशरीर से पहले 
के भी शरीरो का वर्णन श्राता है। वह कहता है। कारणशरीर तक तो भाषा की 
सृष्टि है; किन्तु इससे श्रागे का महाकारणशरीर या वैन्दव शरीर विन्दुरूपा महामाया 
से बना है। गृुरुजन जब शिप्य को शिक्षा देते हैं, तव इसी वैन्दव शरीर को 
जागरित करते है । इसी शरीर के द्वारा उपासना की सिद्धि होती है । फिर, मुक्ति- 
दशा में एक 'विद्रप कृवल्यशरीर” माना” गया । उस मक्ति के भागे भी उपासक जब 
उपास्य इप्टदेव की कृपा से अपने-अपने इप्टदेव की नित्यलीला में प्रवेश करता है, तब 
एक 'हसदेह-स्वरूप देह प्राप्त होती है। इसीको श्रागमशास्त्र जीवन की श्रन्तिम सफलता 
मानता है और यही उसका परम पृरुषार्थ है। आगमशास्त्र के श्रनसार यह केवल 
भक्ति से प्राप्य है। जान से श्राप्त होनेवाला मोक्ष उसके यहाँ परम पुरुषार्थ नही 
माना जाता। 
उपयु कत महाका रण शरीर, वँन्दव शरीर और विद्वप कैवल्यशरीर--यें तीन 
अ्रलौकिक शरीर है। किन्तु, लोक-व्यवहार में तो स्थूल, सूक्ष्म और कारण ये तीन 


शरीर शभ्राति है । इसीलिए, श्रवस्थाएँ भी तीन होती 
ल्‍ ह--जाग्रतू, स्वप्न और सुपृप्ति | 
जाप्रतू अवस्था का स्वृलशरीर' से सम्बन्ध है, स्वप्नावस्था का 'सक्ष्मणरीर 
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से और सुषुप्ति-प्रवस्था का 'कारणशरीर! से । इन सभी शरीरों और शअवस्थाओं 
से छुटकारा पाने का उपाय बतलानेवाले वेद भी तीन हे, यह मेने पहले 
ही कहा है। इन वेदों का साररूप प्रणव है, उसकी भात्राएँ भी तीन ही है, 
इस प्रकार, तीन का क्रम सर्वत् चलता है। यही त्यी 'त्रिपुरा' की व्यापकता की 
सूचना हमें देती रहतो हैं। इस त्रिपुरा' का वर्णन करनेवाला "त्िपुरा-रहस्य! 
आगमग्रन्थ है । इसके भी तीन खण्ड हे--माहात्म्यखण्ड,  श्ञानखण्ड और 
चर्याखण्ड । प्रथम में त्िपुरा भगवती के श्रवतारों का वर्णन है। श्रवतारों के द्वारा 
उसका माहात्म्य बताया गया है। द्वितीय ज्ञानखण्ड में परतत्त्वरूपा भगवती का 
स्वरूप उपलक्षित किया गया है। फिर, तृतीय चर्याखण्ड में उपासना की विधि 
वर्णित है। चर्याखण्ड तो श्रभी कही प्राप्त ही नही हुआ। केवल अ्रभी दो खण्ड 
ही इसके प्राप्त हे । इनमें से “माहात्म्यखण्ड' के ही कुछ भ्रशों का निर्देश यहाँ 
दिया गया है । 
श्रार्य-संस्कृति का यह नियम है कि किसी भी विद्या को जानने के पहले उसका 
'सम्प्रदाय' जानना श्रावश्यक होता है। “सम्प्रदाय” शब्द को आजकल बहुत दृषित 
मान लिया है। किन्तु, पुराने समय में यह शब्द बहुत महत्त्व का माना जाता था। 
किसी पुरुष ने किसी विद्या का झाविष्कार किया हो श्रथवा किसी विद्या की श्राप्ति 
की हो, उसका ज्ञान अपने शिष्यों को दे और शिष्य भी उसका शान भ्रपने शिष्यो को दें । 
इसी क्रम-परम्परा का नाम “सम्प्रदाय! है। कोई भी पुरुष किसी से विद्या की कुछ 
बात कहता, तो वहाँ सबसे पहले पूछा जाता था भवततः कुतः सम्प्रदायः इत्यादि ॥ 
'त्िपुरा-रहस्य' ग्रन्थ, में भी 'त्रिपुरा' भगवती की विद्या का पहले सम्प्रदाय ही बताया 
गया है। इस भ्रन्थ के प्रवक्‍ता मेधा या सुमेघा ऋषि है। उन्होने परशुराम से विद्या 
प्राप्त की । परशुराम ने दत्तात्रेय से, दत्तात्रेय ने ब्रह्मा से, ब्रह्मा ने विष्णु से और 
विष्ण ने शिव से यह विद्या प्राप्त की । यही इस सम्प्रदाय का विवरण है। 
व्रीमा्कंण्डेयपुराण' मे 'सप्तशती' नाम के दुर्गाचरित्र के उपदेष्टा भी मेधा ऋषि है । 
सम्भव है, ये वे ही मेधा हो; क्योकि दोनों ही शक्ति सम्प्रदाय के अग्रणी नेता हैं । 
दोनो पृथक्‌ू-पृथक्‌ भी हो सकते है । यह तो अ्न्वेषण का विषय हे । 
' भेघा ऋषि के परशुराम से दीक्षा प्राप्त करने के कारण परशुराम का चरित्न इस 
प्रन्थ के भारम्भ में विस्तार से वर्णित हुआ है। परशुराम के चरित्न का पुराणों में 
भी वहुधा वर्णन है। च्यवन ऋषि के पृत्न ऋचीक को गाधिराज की कन्या ब्याही थी। 
पहले. उत्तम राजकुल की कन्याएँ भी ब्राह्मण लोग ग्रहण कर लिया करते थे। उस 
गाधि-नन्दिती ने ऋचीक ऋषि की बहुत सेवा की । तब सेवा से प्रसन्‍त होकर एकदिन 
ऋतचीक ने कहा कि तुमने मुझे बहुत सन्तुष्ट किया है, कोई वर माँगो । गाधि-नन्दिनी ने 
प्रार्थना की कि मेरे भ्राता नही है। भाप कुपा कर मेरी माता को एक तेजस्वी 
प्रतापी पुन्त दीजिए भर मुझे भी एक सुयोग्य प्रतापी विद्वान्‌ पूत्र दीजिए। ऋचीक 
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ऋषि ने ढो प्रकार के चद बनायें । अपने तपोवल से एक मे ब्रह्मतेज रखा और 
दसरे में क्षत्रतज । ब्रह्मतेजवाला चरु अपनी पत्नी को खानें के लिए वतलाया और 
क्षत्रवेजवाला चरु वह अपनी माता को खिला दे, ऐसा समझाया । नाघधि-नन्दिनी 
दोनों चस्तो को छेकर अपनी माता के पास गई और दोनो चरुआ्नो का प्रभाव 
ब्रतलाया। माता के मन में लोभ आया। उसने बडें प्यार से पृत्ती से कहा कि 
पत्नी, प्रत्येक मनष्य अपने पत्र को सवसे श्रच्छा देखना चाहता है। श्रत, ऋषि ने तुझे 
जो चरु दिया है, उममें अ्वध्य ही अधिक वैशिष्ट्य होगा। मुझे विश्वास है कि मेरी 
पुत्ती अपनी माता के प्रति इतनी उदारता वरतेगी कि अपना चरु मुझे दे देगी । तेरी 
ऐसी पा से तेरा अ्राता वड़ा प्रणस्त प्रभावशाली होगा, जिससे तुझे भी सुख होगा | 
मातृ भवना गाधि-नन्दिती ने माता की श्रतिशय प्यार-भरी वाणी सुनकर उसको वात 
मान ली। दोतो मृग्ध स्त्रियाँ ब्रह्तेज और क्षत्रतेज की बातें नही समझ सकी और 
विशेष प्रभाव के लोभ में चर बदलकर खा गई । जब ऋचौीक ने पूछा कि तुम दोनों ने 
चरु खा लिये, तव उनकी स्त्री ने परिवत्तेव करके चरु-भक्षण की बात कह दी। 
ऋषि ने कहा कि तुमने वड़ा अनर्थ किया। अब तुम्हारी माता को ब्राह्मण-स्वभाव- 
वाला पृत्न होगा ओर तुम्हें श्रतिशय युद्धप्रिय तथा कालास्नि-सदृश क्रोधवाला क्षत्रिय- 
स्वधाव का पुत्र होगा । यह सुनकर ऋषिपत्नी बहुत दु.खित हुई भौर उन्होने प्रार्थना 
की कि में हिसा करनेवाला क्रोधी पुत्र नही चाहती। ऋषि ने कहा, में क्या करूं, 
चर का प्रभाव तो कभी हटाया नही जा सकता । जब ऋषिपत्नी ने बहुत अनुरोध 
किया, तव ऋषि ने कहा कि में अपने त्पोवल से इतना कर सकता हूँ कि वह क्षत्तिय 
गृण तुम्हारे पृत्र में प्रकट न होकर पौत् में प्रकट हो । ऋषि के इस झ्ाइवासन से ऋषिपत्नी 
सन्‍्तुप्ट हो गई । वाद, इसी चरु के परिवत्तंन से गाधिराज की पत्नी में 'विश्वामित्र' 
का जन्म इआ । इसीलिए, विश्वामित्न तपस्या के वल से ब्राह्मण वन गये । इधर 
ऋचीक की पत्नी से जमदग्नि नामक पुत्र हुआ । जमदग्नि ऋषि जीवन-पर्यन्त 
स्वय शान्त ब्राह्मण बने रहे । किन्तु, ऋचीक के पौत् और जमदर्नि के पूत्र परशराम 
मंचन का प्रभाव प्रकट हुआ। वे दुर्दान्त क्षत्षिय-स्वभाव के प्रतापी पुरुष हुए । 
द्राह्मण के घर में उत्पन्न होने के कारण प्रथम वय में पशुराम ने भली भाँति वेंदादि 
का अध्ययन किया और स्वाभाविक रुचि होने के कारण शस्त्न-विद्या में भी निष्णात हो 
गणे। जब माहिप्मती के राजा कात्तंवीय सहत्लाज न ने इनके पिता का वध कर दिया, 
तब इनका वह क्षतबल कालारित के समान भडक उठा । इन्होंने अपने वाहुप्रताप से 
कात्तदीय का तो समूल नाश कर ही दिया । परमोद्धत सम्पूर्ण क्षत्रियों के संहार का भी 
बन ले लिया । इसके प्रचण्ड ऋध और प्रताप के सामने कोई क्षतिय ठहर ने सका ! 
बहुतेरे क्षतरियों ने शरणागत होकर, वह॒तेरो ने श्रपनी जाति वदलकर और बहुतो ने 
स्त्रियों में छिप-छिप्रदर अपने प्राण वचाये । इतने पर नी जब इन्हे मालूम हुआ कि 
ब्रमी बहुन-से क्षत्रिय जीवित बच गये है, तव फिर दूसरी वार इन्होने क्षत्रियो का 


त्रिपुरा-रहस्य कक 


संहार किया। इस प्रकार, क्रमशः इक्कीस बार पृथ्वी की प्रदक्षिणा करते हुए ये 
क्षत्रियों को नष्ट करते रहे । बड़ी कठिनाई से कहीं कोई क्षत्रिय बच पाया । भ्रन्त भे, 
पूर्णावततर भगवान्‌ राम के सामने जब इनका वल-गवं खर्व हुआ, तब इन्होने श्रपना 


शस्त्र छोड़ दिया । 
शस्त्न-त्याग कर जब परशुराम तपस्या के लिए जा रहे थे, तब इनके मन मे बड़ा 
भारी पश्चात्ताप हो रहा था कि मेने वहुत बडा श्रनर्थ किया है। इस महापाप से 
मेरा छुटकारा कंसे होगा । उसी समय मार्ग में इन्हें एक श्रत्यन्त तेजस्वी व्यक्ति 
दिखाई पड़ा, जो विक्षिप्त-सा प्रतीत हो रहा था। परशुराम उसके समीप जाकर 
उससे कुछ वाते करना चाहते थे; किन्तु वह अन्यमनस्क-सा बना रहा और इनसे 
उसने कुछ बात,नही की । उसकी ऐसी धृष्टता देखकर परशुराम ने बुरे शब्दों से उसका 
तिरस्कार किया, तब भी वह कुपित न हुआ और वह हँसता हुआ ही कुछ श्रनाप-शनाप 
बोलता रहा। उसकी ऐसी निर्लिप्तता देखकर परशुराम ने निश्चय किया कि भवश्य 
ही यह कोई विशिष्ट तपस्वी है, जिसने काम, क्रोध आ्रादि पर विजय प्राप्त कर ली है। 
परशुराम तुरत उसके चरणो मे गिर पड़े झौर प्रार्थना करने लगे कि श्रपना परिचय 
दीजिए और मेरा उद्धार कीजिए । परशुराम का समपंण देखकर उस व्यक्ति ने कहा---- 
मैं बृहस्पति का भ्राता 'सवत्त' हूँ । छोटी भ्रवस्था मे ही घर छोड़कर तपस्या में लग 
गया था । लोगो से बचने के लिए विक्षिप्त-सा रहता हूँ भौर सर्वथा आत्मचिन्तन करता 
रहता हूँ । तुम्हे उपदेश देने का मेरे पास समय नही है। तुम दत्तात्नेय के पास जाओो। 
वे ही तुम्हे 'तिपुरा भगवती” की दीक्षा देगे भ्ौर उस भगवती की आराधना से तुम्हारा 
कल्याण होगा । 'सवत्त' का ऐसा उपदेश पाकर परशुराम गन्धमादन पव॑त पर भगवान्‌ 


दत्तात्नेय के दर्शनार्थ गये । 
गन्धमादन पर्वत हिमालय से भी बहुत उत्तर है। वह एकान्तत. देवभूमि है। 
वहाँ बडा प्रशान्त तपोवन परशुराम ने देखा। उस तपौवन में एक बहुत बड़ा 
प्रभावोत्पादक श्राश्रम था । उस शभाश्रम के प्रथम कक्ष में एक तपस्वी को बैठा 
देखकर प्रणामपर्वक परशुराम ने पूछा कि आप का शुभ नाम क्या है भौर 
दत्तात्रेय भगवान का भाश्रम कहाँ है। उस तपस्वी ने हँसते हुए उत्तर दिया कि यही 
दत्तात्ेय का भाश्रम है । गुरुकृपा से आपके आगमन की बात मैने पहले ही जान 
लीथी। भगवान्‌ दत्तात्रेय भीतर विराज रहे हैं। आप उनके समीप चले जाइए । 
मम ने भीतर प्रवेश कर देखा कि एक तेजस्वों युवा के रूप में दत्तात्नय 


परशूर एक परम सुन्दरी वेश्या बैठी हुई है । वह 


विराजमान है । उनके समीप ही । 
रखा है | परशुराम के चित्त में यह दृश्य देखकर बडा सन्देह उत्पन्न हुआ; किन्तु 


संवर्त के उपदेश में पूर्ण श्रद्धा उत्न्न हो चुकी थी । श्रद्धा शब्द का श्र्थ है कि दोष- 
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दर्शन की वृत्ति ही न उत्पन्न होने देना | अतः, इन्होने उक्त दोपों की भोर ध्यांच 
ही नही दिया । इन्होनें मनमें विचार किया कि महात्माओं के चरित्न भ्रलोकिक 
होते है। ऐसा सोचकर परशुराम प्रणाम कर उनके चरणो के पास बैठ गये । जब 
दत्तात्ेय भगवान्‌ ने परशुराम को देखा, तव इनका स्वागत करते हुए कहा-- 
परशुराम, तुम कल्याण की लालसा से सन्मार्ग में प्रवृत्त हुए हो । ससार में इन्द्रिय- 
जय ही कल्याण का मार्य है। जिसने इन्द्रियो को जीता, उसने सब कुछ जीत लिया । 
जिह्मा भौर उपस्थ इन दो का विजय ही सबसे कठिन है। मैं तो इन दोनो के 
उपभोग की सामग्री अपने पास रखता हूँ। यह सुरा झौर वेश्या ये दोनों मेरे 
पास वर्तमान हैं । उपभोग की इस सामग्री को देखकर तपोवन में जितने 
महात्मा थे, सव मेरा संग छोड चले गये । सन्नी मुझे घृणा की दृष्टि से देखते है । 
फिर, तुम मेरे पास किसकी प्रेरणा से बआ्लाये ? तुम्हे मेरे चरित्रों से घृणा क्‍यों 
नहीं होती ? 
इस प्रकार के प्रश्न सुनने के पश्चात्‌ परशुराम ने संवत्त” की बातें 
सुनाई और कहा किमें आपका परिचय प्राप्त कर चुका हूँ। मे पूर्ण श्रद्धा 
के साथ आपकी शरण में आया हूं । कृपा कर शरणागत का त्याग न कीजिए शौर 
मुझे उपदेश दीजिए । उत्तात्नेय परशुराम की वास्तविक श्रद्धा जानकर बड़े प्रसन्न हुए 
झौर 'तान्त्रिक प्रत्यभिज्ञा-दर्शन! के अनुसार उन्हें उपदेश दिया--“इस दर्शन के 
अनुस्तार परम भिव ही एक मूल तत्त्व हैं। जब वें अपने स्वातन्त्य से नाना रूप 
से क्रीडा करना चाहते हैं, तव श्रपनी शक्तियो को संकुचित कर नाना रूप धारण 
करते है। जीव को उस परमशिव का भान होता रहता है; क्योकि इसकी शक्तियाँ 
शिव की महाशक्ति का ही अंश है! किन्तु, भान होने पर भी यह रहस्य को 
समझ नही पाता । जिस दिन इसे में परमशिव ही हूँ ऐसी प्रत्यभिज्ञा हो जायगी, 
उम दिन यह इतार्थ हो जायगा । यह भ्रत्यभिज्ञा भगवती त्रिपुरसुन्दरी की पा के 
विना नहीं हो सकती, भ्रतः डुम त्विपुरसुन्दरी' की भ्ाराधना में लग जाओ। वही 
402 का का अगवन,. मे विपुरसुन्दरी की आराधना किस _ 
श्रवतारो का वर्णन किया। अतीक गा 
गदती का तत्वज्ञात दिया और उपासना की सारी 


विधियाँ भी समझा दीं एवं दीक्षा भी दे दी। दीक्षा प्राप्त करके परशुराम 
तिपुरतुन्दरी की आराधना करने मलयपर्वत पर चले गये। हु 


सुमेधा ऋषि एक समय कल्याण-कामना से भगवान्‌ परशुराम की सेवा में मलयाचल 

पर गय झार उन्हावे आत्मकत्याण के उपायो का प्रश्न किया। परशराम ने इन्हें वही 

पूदावत साई तत्त्व ममझायें और तिपुरमुन्दरी' के एक रूप धवालाम्वा' की दीक्षा दी। 

कं तन्त्रशास्त् कलर ओवश्यक छृत्य मरान्री गई है। दीक्षा के बिना तान्त्रिक को 
करती उपासना का अधिकार टी वैदिक मार्ग में 

कार श्राप्त नहीं होता । वैदिक मार्ग में भी उपनयन-सस्कार 
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नामक दीक्षा आवश्यक है । विना उपनयन-संस्कार के वेद का श्रक्षरोच्चारण वजित है । 
इसी प्रकार, तन्त्रिक दीक्षा के विना कोई भी तन्त्नोकत अनुष्ठान नही किया जा सकता । 
पहले कहा जा चुका है कि गुरु दीक्षा के द्वारा शिष्य के 'बैन्दव शरीर को जागरित' 
करता है । वह अलौकिक 'वन्दव शरीर ही श्रलौकिक भगवान्‌ की उपासना में संलग्न 
हो सकता हैं । वैदिक दीक्षा-रूप उपनयन-संस्कार में भी श्रग्नि-संचालन कर शिष्य की: 
मेधा-शक्ति परिपुष्ट की जाती है । तभी वह वेद के गम्भीर तत्त्वो को पढ़ने और समझने 
का भधिकारी होता है। अतः, परशुराम ने पहले सुमेधा को छोटी दीक्षा दी और 
कहा कि इसकी झाराधना द्वारा जब तुम्॒ सिद्धि प्राप्त कर लोगे, तब श्रागे की उच्च' 
शिक्षा दी जायगी। इस उपाम्तनता की सिद्धि प्राप्त हो जाने पर" पुन: हमारे 


पास ध्ाना । 
सुमेघा ऋषि श्रीशैल पर भ्रामरी देवी के स्थान में जाकर ब्रतनियम-पूर्वक तपस्या 
करने लगे । वे निरन्तर भगवती के ध्यान में तत्पर रहते थे भ्रौर भ्राहारादि के द्वारा” 
होनेवाली शरीर-यात्रा की भी परवा नहीं करते थे । इस उपासना से इनमें भगवती 
क्षी स्फूत्ति होने लगी । एक रात्ति को स्वप्नावस्था में इन्हे भगवती का दर्शन प्राप्त हुआ । 
हर्ष-गद्गद होकर सुमेधा ने भगवती की श्रद्धा-भक्ति-पूर्वक स्तुति की । भगवती ने 


बरदान दिया कि तुम उपासना में सिद्ध हो गये । भ्ब गुरु के पास जाओ और इसके' 


भागे की उच्च दीक्षा ग्रहण करो। । 
ऋषि सुमेधा भोर होते ही गुरु के पास चल पड़े । किन्तु, रास्ते में उन्हें सन्देह 
हुआ कि मेने जो कुछ देखा और सुना है, वह तो स्वप्नावस्था की बात थी। स्वप्न को. 
तो दाशंनिक भ्रम-रूप कहते है। दिन में जो कुछ हम सोचते-विचारते है भ्रौर जैसी ' 
हमारी मनोवृत्तियाँ होती रहती है, उन्ही का एक आकार रात्रि में निद्रारूप दोष के 
कारण दिखाई दे जाया करता है । उसमे सत्यता का विश्वास कैसे किया जाय ? इस 
प्रकार, विचार कर उन्होने निश्चय किया कि गुरु के पास में नही जाऊँगा । ऐसा विचार 
कर ही रहे थे कि भाकाशवाणी द्वारा उन्हें पुन. भ्रादेश मिला कि सन्देह मत करो, अवश्य 
गुरु के पास जाओ । तब सुमेधा बड़ी प्रसन्नता से परशुराम भगवान्‌ के पास गये 
झौर सब वत्तान्त गुरु को सुना गये | गुरु परशुराम ने बडी प्रसन्नता प्रकट की और 
सुमेधा का अभिननन्‍्दन किया। फिर, उन्होने सुमेधा को त्िपुरसुन्दरी की उच्च' दीक्षा 
दी और उसकी सम्पूर्ण चर्या-विधि उन्हे बतला दी । फिर, झाशीर्वाद भी दिया कि 
तुम इस ज्ञान से ग्रन्थ का निर्माण भी करोगे । ु 
'हरितायन” भी इस ग्रन्थ में मिलता हैँ । वे वहाँ से 'हालास्य' ह 
नगर में मीनाक्षी देवी के स्थान में झाये और वहाँ गुरु के बताये मार्ग से उपासना 
करने लगे । एक दिन ध्यान करते हुए उन्हे ऐसा भात हुआ कि एक श्वेत जठाधारी 
तपस्वी तेजोमय मत्ति हाथ में वीणा लिये, सामने खड़ी है । ऐसी दीप्त मूत्ति के 


का 


सुमेधा का गोत्ननाम 


डॉ पुराण-परिशीलन 


दर्शन से चकित हो जब सुभेधा ऋषि ने श्राँखें खोली, तव ठीक उसी रूप में खड़े भगवान्‌ 
नारद को देखा । प्रणिपात और स्वागताभिनन्दन करने के श्रन॑न्तर सुमेघा ने हाथ 
जोड़कर फहा कि भ्रापकी भ्ाज्ञा पीछे सुनूगा, पहले मेरे सन्देह का निराकरण कीजिए 
कि जो स्वरूप मैं ्पने भीतर देख रहा था, वही स्वरूप बाहर देख रहा हूँ, यह कैसे ? 
शाप मेरे भीतर कैसे प्रवेश कर गये थे ? नारद हँसे । कहने लगे, तुम्हारा नाम तो 
सुमेधा है, वडे उपासक प्रतीत हो रहे हो; किन्तु वात बालक जैसी करते हो। किसके 
भीतर और किसके वाहर की बात कह रहे हो ? प्रात्मा के भीतर-बाहर भ्रथवा शरीर के 
भीतर-वाहर ? यदि भात्मा के भीतर-बाहर की बात करते हो, तो उससे बाहर तो कोई 
वस्तु है ही नहीं । वहतो विभु', अर्थात्‌ स्वव्यापक है। में उससे बाहर कैसे रह्‌ 
सकता हूँ। यदि शरीर के भीत र-बाहर की बात करते हो, तो शरीर तो सात वितस्ति मे 
परिच्छित्त है भौर में महाकाश के भ्राधार पर स्थित हूँ। फिर, यह सम्पूर्ण 
महाकाश उस छोटे-छोटे शरीर के भीतर कैसे भ्रेथ सकता है । शरीर के बाहर भी 
मुझे कोई कैसे देख सकता है; क्योकि देखने के साधन इन्द्रियाँ है । वे शरीर के भीतर हे । 
वे इन्द्रियाँ जड है। उनकी गति स्वतः बाहर हो नही सकती और बाहर के पदार्थ भी 
जड है। उसमें भी वह शक्ति नही,जो सूक्ष्मातिसुक््म होकर उड़ सके और भीतर 
प्रवेश कर सकें। भ्रत', भीतर-बाह « यह तो कल्पना-मात्र है । इस कल्पना का श्राधार 


प्रहण कर तुम बालक-जैसा प्रइन क्यो करते हो ? मनृष्य तो भावनावश किसी 
चीज को वाहर-भीतर कहता है। 


नारद भगवान्‌ के इस प्रश्न का विचार दर्शनों में भी है भौर भाधुनिक विज्ञान 
भी भ्रपना युक्तिप्रयोग इसपर करता है। भारतीय दशेनो में श्रधिकतर चक्षुरिन्द्रिय 
को वहिर्गामी माना गया है। बाहर जाकर द्रव्य का रूप आदि वह ग्रहण कर 
लेती है। इसीलिए, साख्यशास्त् में इन्द्रियो को भौतिक न कहकर अलंकार-जन्य 
कहा गया है, जिससे उनमें विशिष्ठ शक्ति निहित की गई है। किन्तु, जब सभी लोग 
शरीर को भोग-साधन मानते हे, तव शरीर से वाहर जाकर इन्द्रियाँ श्रपना 
विपय ग्रहण कर सकें, यह कैसे सम्भव हो सकता है? यह ठीक है कि चक्षूरिन्द्रिय 
दूर तक चली जाती है, परन्तु शरीर-सम्बन्ध के विना वहाँ उसमें विषय-प्रहण का 
सामर्य्य कहाँ से प्राप्त होता है ? इसके अतिरिक्त सभी दर्शन इन्द्रियो के विषय-ग्रहण में 
मन की सहकारिता मानते हे । मन के सहयोग के विना इन्द्रियों से विषय ग्रहण 
सम्भव नही होता । तव क्या इन्द्रियो के साथ मन भी बाहर चला जाता है ? यदि 
मन भी बाहर चला जाता है, तो फिर उतनी देर तक यह शरीर जीवित कैसे 
रहता है ये सारी उलझनें पेचीदी हूँ । श्राधुनिक विज्ञान कहता है कि वाहर के विषयो 
का चक्षु के धरातल-रूप दर्पण पर प्रतिविम्व आपड़ता है और अपने स्थान पर ही 


रहकर चक्ष्‌ु उन विषयों को ग्रहण कर लेती है। तव प्रश्न उठता है कि पदार्थों की 
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दूरी और समीपता का ग्रहण कैसे होता है, जिसकी उपपत्ति आधुनिक विज्ञान को 


ठीक-ठीक नहीं लगती । भस्तु; 
उपयुक्त प्रकार की दाशनिक जटिलता में डालकर देवर्षि नारद ने अपने 
पग्रागमन का प्रयोजन सुमेघा को बतलाया । उन्होंने कहा--“त्रह्मा ने मुझे भेजा है। 
उन्होंने मेरे द्वारा तुम्हारे पास यह सन्देश भिजवाया है कि तुम “त्रिपुरा-रहस्य' भ्रन्थ का 
मिर्माण करो ।” सुमेधा ने बड़े विनम्न शब्दों में कहा---में तो कुछ नहीं जानता । ग्रन्थ 
में क्या लिखूंगा। गुरुजी ने तो जो कुछ भी बताया था, वह सारा ज्ञान विस्मृत हो 
गया। मेरी स्मृति ठीक नही है। मै प्रन्थ-निर्माण कैसे कर सकता हूँ ? नारद ने तुरत 
ब्रह्मा का ध्यानपूर्वक श्रावाहत किया। आवाहन करते ही ब्रह्मा पधारे। नारद ने 
पूछा--“भगवन्‌, तलिपुरा भगवती की कृपा सुमेधा ने तो प्राप्त कर ली। ऐसा 
भाग्यशाली होकर इसकी स्मृति-शक्ति कैसे नष्ट हो गई” ब्रह्मा ने बतायाकि 
सरस्वती नदी के तीर पर एक 'भलक नाम के तपस्वी ब्राह्मण रहते थे। वे 
भगवती के अनन्य उपासक थे भ्रौर उनकी स्त्री भी भगवती की भक्त थी । उनके 
यहाँ एक 'सुमन्‍्तु” नाम का पृत्ष उत्नन्न हुआ । वह पाँच वर्ष की भ्रवस्था में ही बड़ी 
श्रद्धा से भगवती की आराधना करने लगा । एक दिन अलर्क' ने अपनी स्त्री को प्रेम- 
पूर्वक भ्रामन्त्रित करते हुए क्रयि! ऐसा कहा | बालक ने उसे 'ऐ' रूप मे प्रहण कर 
लिया। वह निरन्तर इस शब्द का उष्चारण करने लगा । छोटी अवस्था में ही उस 
बालक की मृत्यु हो गई। वही प्रब 'सुमेधा रूप से उत्पन्न हुआ है । वाग्वीज के 
प्रभाव से भगवती की इसपर शत्यन्त इृपा तो है; किन्तु ज्ञानपूर्वक इसने शुद्ध जप 
नहीं किया था। अतः स्मृति-शविति नही है । में इसे स्मृति-शक्ति दे देता हूँ, 
जिससे यह विद्वान हो जायगा झौर “त्रिपुरा-रहस्य' भ्रन्थ का निर्माण कर सकेगा। 
चलते समय ब्रह्मा में सुमेघा को झादेश दिया कि तुम नित्य चार-चार श्रष्याय की 
रचना करना और ३६ दिनो मे ग्रन्थ समाप्त कर देना । प्रतिदिन जो रचोगे, उसे नारद 
को सुनाते जाओगे | नारद इतने समय तक तुम्हारे समीप रहेंगे । इस प्रकार, यह भादेश 
देकर ब्रह्मा भ्रन्तहित हो गये, और ना रद भी चले गये । दूसरे दिन फिर नारद झाये 
झौर उस दिन से ही सुमेधा ने ग्रन्थ का निर्माण आरम्भ किया । इसने प्रतिदिन 
ब्रह्मा के भ्रादेशानुसार चार-चार अध्याय के क्रम से ३६ दिनो में ग्रन्थ परिपूर्ण 


कर दिया । मु 
सुमेधा ने परशुराम झौर दत्तावेय भगवान्‌ के संवाद के रूप में इस प्रन्थ का 

निर्माण किया है । जब परशुराम भगवान्‌ ते श्रीजगदम्बिका का स्वरूप पूछा, तब 
दत्तात्रेय ने यही बताया कि त्रिपुरा भगवती परतत्त्व-रूप है । उनका स्वहूप मन भौर 
वाणी के श्रगोचर है । उस स्वरूप को तो ब्रह्मा और विष्णु भी कह झौर जान नही 
उनके अवतार हुए है, उनके ही चरित्न में 


सकते | किन्तु, समय-समय जो दा ग़ 
तुम्हें सलाकगा । उनसे तुम तिपुरा-माहात्य जान सकोगे । हमारे सभी शास्त्र 
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में परतत्त्व के जानने की प्रक्रिया अवतार द्वारा ही सम्पादित को गईं है। अवतार- 
वाद आारयंशास्तो का एक मुख्य विषय है। इसके विना परतत्त्व के समझने का कोई 
उपाय नही है। श्रीभागवत में अवतार का दूसरा शब्द “आविर्भाव' लिखा हैं। 
जब वह परतत्त्व, भगवान्‌ या भगवती ग्राविभूत होते है, तब मनुष्य उसे जान 
सकता है। भागवत में यह जगत्‌ ही भगवान्‌ का पहला अवतार या शआ्राविर्भाव 
बताया गया है । इसके प्रत्तगंत भिन्न-भिन्न कार्य-साधनार्थ भिन्न-भिन्न शक्तियों को 
लेकर परतत्त्व के श्राविर्भाव समय-समय होते रहते हे । फिर, उनके नाम, रूप, 
लीला और धाम से ही परिचय प्राप्त कर भाग्यशाली मनुप्य परत्तत्व की उपासना 
द्वारा सिद्धि प्राप्त करते हैं । 


'दत्तावेय भगवान्‌ ने त्िपुरा भगवती का पहला कुमारी-प्रवतार बताया है । 
उसके चरित्न के सम्बन्ध में कहा है कि जिस समय भगवान्‌ विष्णू शेष-शय्या पर 
क्षीरसमुद्र में शयन कर रहे थे भौर ब्रह्मा भी उनके समीप सेवा में उपस्थित हुए थे - 
तथा भगवान्‌ की आ्ाँखे खुलने पर, जिस समय ब्रह्मा को कुछ उपदेश हो रहा था, 
उसी समय इन्द्र आदि वहुत-से देंवता बड़े परिश्रान्त रूप मे घवराये हुए वहाँ भाये 
सभी देवगण प्रणाम कर विष्णु के झदेशानुसार उनके समक्ष वैठ गये। फिर, विष्णु के 
प्रइन पर उन्होंने श्रपने ्रागमन का कारण यह बताया कि हमलोगों में परस्पर बहुत 
विवाद छिड़ा हुआ है श्रौर उसके कारण बहुत श्रशान्ति हो रही है। उस विवाद को 
मिटाने के लिए ही आपकी सेवा में हम सव उपस्थित हुए है। इन्द्र ने कहा कि 
एक दिन जव में देवसभा में बैठा देवताओं को श्रपना माहात्म्य बता रहा था कि मैं 
सव देवताओं का राजा हूँ, मुझे पूरी शक्ति और सर्वज्ञता प्राप्त है, मेरे शासन में ही 
आपलोगों को ध्॒दा रहना चाहिए, तब वीच में ही अग्नि ने खड़े होकर कहा कि , 
भ्रापका यह श्रभिमान सत्य नहीं। सबसे बड़ी शक्ति तो मुझे प्राप्त है कि में । 
समस्त वस्तुओं को क्षण-भर में नष्ट कर सकता हूँ। में ही सव पार्थिव पदार्थों को 
वनरता हूँ और में ही विगाडता हूँ। इसलिए, सबसे श्रेष्ठ तो मुझे मानना चाहिए । 
श्रग्ति श्रपना महत्त्व कह ही रहें थे कि वीच में ही सोम वोल उठे कि नहीं, तुम्हारा 
जीवन तो मेरे ही भ्राधार पर है। यदि मै तुम्हें भोजन नही दूं, तो तुम कभी का 
समाप्त हो जाओ। जगतू के सम्पूर्ण तत्त्व तो मेरे ही परिणामभूत है। हमारे 
बिना किसी पदार्थ की सृष्टि नही हो सकती । तुम॒ तो केवल मेरे अंगो की, 

“भिन्न-भिन्न रूप में, व्यवस्था-मात्-करते हो | तुम तो मेरा अनुयायी हो । इसलिए 
सबसे श्रेष्ठ तो में हूं। इसी बीच वायू बोल उठे कि तुम सब वृथा अ्भिमान कर 
रहें हो । मेरे समान शक्ति तो किसी में भी नही । में एक नि्ेप के लिए भी अपनी 
गति वन्द कर दूं, तो समार के सब प्राणी मरणासन्न हो जायें। जड पदार्थों को 
भी में जहाँ चाहूँं, उडा ले जा सकता हें। वृष्ति आदि तो मेरे ही कारण होती है । 
प्रग्ति मेरी सहायता के विना नहीं जल सकते। सोम का भ्रवयव-सन्निवेश भी में ही 
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बनाता हुं । इसलिए सबसे श्रेष्ठ तो में ही हें । हे प्रभो ! इस प्रकार, हमलोगों 
में विवाद उठ खडा हुआ भौर वह किसी प्रकार शान्त नहीं हो रहा है। यदि यह विवाद 
बढ़कर परस्पर संघर्ष का रूप धारण कर लेगा, तो जगच्चक्र का परिचालन असम्भव 
हो जायगा। प्रतः, झापकी सेवा मे हम सब उपस्थित है कि वस्तुस्थिति को 
स्पष्ट करके हमारा विवाद शान्त कर दें । 
इन्द्र की बात सुनकर विष्णु मुस्कराये श्रौर एक बार ब्रह्मा की भ्ोर 
देखा भौर उन्होंने ब्रह्मा से कहा कि इन्हे मुख्य तत्त्व का श्राप उपदेश कर दे। किन्तु, 
ब्रह्मा ने निवेदत किया कि भगवन्‌, इन श्रभिमान-प्रस्तो को समझाना मेरी शक्ति 
के बाहर है। आप ही कृपाकर इन्हें मुख्य तत्त्व का उपदेश दे सकते है । विष्णु ने 
कहा कि परतत्त्व का उपदेश तो मे भी नही कर सकता। में भगवान्‌ शंकर का 
स्मरण करता हूं । वे ही यहाँ श्राकर अपने उपदेश द्वारा इनका विवाद शान्त कर 
सकेंगे। भगवान्‌ विष्णु आदि के स्मरण करने पर शंकर भगवान्‌ वहाँ पधारे। 
भ्रभ्युत्थान और कुशल-स्वायत के अनन्तर सब वृत्तान्त सुनकर भगवान्‌ शंकर ने 
कहा कि इन देवताञ्रों को जगदम्बा ने मोहित किया हैं। उस भगवती की कृपा के 
विना' इनका मोह शान्त नहीं हो सकता, इसलिए उचित है क्रि हमसब मिलकर 
भगवती कां ध्यान श्रौर स्तुति करें। वही कृपा कर आदुभूत होगी और इनका 
मोह दूर करेगी । जब ब्रह्मा, विष्णु और महेश ध्यानमग्न भगवती की स्तुति 
करने लगे, तब अकस्मात्‌ घोर महाभयानक शब्द हुआ। उस भयानक शब्द से 
वहाँ पर बैठे सभी देवता मूच्छितप्राय हो गये भौर ब्रह्मा, विष्णु तथा महेश खडे होकर 
स्तुति करने लगे। चैतन्य-लाभ होने पर देवताओं ने देखा कि एक तेजोमय, किन्तु 
सौम्य मूत्ति दृरस्थित दिखाई दे रही है। उन्हें उस दिव्य रूप का तत्त्व कुछ समझ 
में नहीं झ्रा रहा था कि यह क्‍या अ्रदुभुत वस्तु है। देवताझञो ने परामर्श कर पहले 
अग्नि को भेजा कि तुम जाकर इस रूप का ज्ञान प्राप्त करो कि यह क्या है। 
झग्नि ने समीप जाकर जब उस श्रद्भुत मूत्ति से पूछा कि श्राप कौन है, तब वहाँ 
से शब्द हुआ कि पहले तुम अ्पता परिचय दो भौर बतलाओ कि क्या शक्ति रखते हो । 
भ्रग्ति ने बड़े श्रभिमान से कहा--“में सबका प्राणरूप, सब वस्तुओं में रहनेवाला 
भ्रग्नि हूँ। मुझमें इतनी शक्ति है । कि मे क्षणमात्र में सम्पूर्ण जगत्‌ को भस्म कर 
सकता हूं।” इसपर उस मूत्ति ने एक तिनका ( तृण ) उनके सामने रखा और 
कहा कि पहले इसे भस्म करके विखाओो । झरित ने अपनी सम्पूर्ण शक्ति उस 
तृण पर लगा दी, किन्तु उसे न जला सके । वें बिलकुल निस्तेज होकर लौट 
भाये। उन्होने प्रन्य देवताओं से कहा कि मैं इस अद्भुत तत्त्वकों नहीं पहचान 
सका । श्रव झापलोग यत्न कीजिए । तत्पदचात्‌ सोम, वायु भ्रादि गये भर वे भी 
उस तण को न तो गोला कर सके, न उड़ा सके । अन्त में, इन्द्र अपने विविध 
श्रायुधों से सुसज्जित होकर उस झादचर्येमय रूप के सामने पहुचे। इन्द्र का वच्त भी 
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उस तृण का कुछ नही बिगाड़ सका और इन्द्र निस्तेज हो गये । सभी के हतप्रभ हो जाने 
पर और उनके द्वारा बहुत स्तुति-प्रार्थंना करने पर, उस महातेज से एक सौम्य 
मूत्ति प्रकट हुईं। उस मूत्ति ने इन्द्र को समझाया कि तुम किसी में भी शक्ति नही है । 
समस्त शक्तियाँ मेरी दी हुई है। तुमलोग वृथा वडप्पन का अ्भिमान मत करो और 
जिस-जिस कार्य में नियुक्त हो, उसका सम्पादन ठीक प्रकार से करते रहो, इसी से 
तुम्हे सिद्धि प्राप्त होगी। तत्पश्चात्‌ ब्रह्मा, विष्णु, महेश आदि को भी दर्शन, आशीर्वाद, 
वर आदि देकर वह मृत्ति अन्तहिंत हो गई। भन्त में, दत्तात्नेय ने कहा कि यह कुमारिका- 
अवतार था, जो देवताश्रो के अभिमान को नष्ट करने के लिए हुआ था । 
यह कथा 'केनोपनिपद्‌' में भी भ्राई है। थोडा भेद कथा-प्रक्रिया मे है। वहाँ 
उमा हैमवती का दर्शन होना लिखा है श्रौर उसमें इन्द्र को ब्रह्मज्ञान कराया गया है। 
कुल मिलाकर, तात्पय यही है कि मुख्य 'परतत्त्वः ही स्वंशक्तिमान्‌ है और सभी 
घक्तिस्लोत यही से फूटता हैं। उस मूल तत्त्व को न पहचान कर श्रपनी शक्ति का 
झप्िमान करनेवालो की इसी प्रकार दुर्गंति होती है। भगवती की भ्रवरशक्ति माया है, 
जिसके परिणामभूत हमलोगो के भ्रन्त करण द्वारा निर्मित वासना-ज्ञान है। उस छोटे 
से तृण-रूप वासना-ज्ञान को न तो श्रग्नि जला सकती है और न वायु उड़ा सकता है। 
वह भगवती की कृपा से ही परम ज्ञान का उदय होने पर हट सकता है। इसी 
दुष्टान्त से समझ लीजिए कि सबकी शक्ति परिभित है। शनन्त शक्ति तो भगवती 
की ही है। 
इस प्रकार, 'तिपुरा-रहस्य' में श्रनेक अवतारो का वर्णन करने के बाद भगवती 
'ललिता' का श्रवत्तार लिखा गया है। 'तन्त्रशास्त्र” में ललिता की उपासना बहुत 
मुख्य मानी गई है। सभी सम्प्रदायो में यह उपास्य है। वेष्णव भी राधा की 
सखी कहकर “ललिता' की उपासना करते है। इसका रहस्य बड़ा भ्रदृभूत है । 
इस 'त्िपुरा-रहस्य' ग्रन्थ में भी इस अभ्रवतार का बहुत विस्तार से वर्णन है। प्राय 
इसी श्रवतार के वर्णन में यह ग्रन्थ पूर्ण हो गया है। इसे एक नवीन शक्ति का 
प्रादृर्भाव कहकर यहाँ “ललिता” का वर्णन हुझ्ना है भर त्रिपुरा भगवती का ही 
एक रूप ललिता को माना गया है। विभाण्डक दैत्य के वध के लिए इसका झ्रवतार 
हुआ । विभाण्डक की उत्पत्ति का भी इसमे विस्तृत वर्णन है। 
विभाण्डक ने जब शकर का घोर तप किया और शंकर जब वरदान देने के लिए 
पघारे, तव उसने अ्जर-अ्रमर वन जाने का वर माँगा। शकर ने कहा कि मूल तत्त्व 
ब्रह्म के भ्रतिरिक्त और कोई प्रजर-पमर नही हो सकता । इस असम्भव वर को मत 
माँगो, दूसरा कोई वर ले लो । किन्तु, विभाण्डक ने और कोई वर स्वीकार नही किया 
झौर निरन्तर तप ही करता गया। इसकी अत्यन्त उम्र तपस्या से जब त्ञिलोकी भस्म होने 
लगी, तव देवताओं की प्रार्थना पर पुन. शकर भगवान, उसके पास पधारे और बहुत 
समझा-वुध्ाकर उसे यह वर लेने पर राजी किया कि वत्तंमान में जितनी शवितियाँ हैँ या 


तिपुरा-रहस्य इ४है 


जितने शस्त्ास्त हैं, उनसे वह नहीं मरेगा। इस प्रकार का वरदान प्राप्त कर 
उसने सभी देवताओं को परास्त किया। उसके युद्धों का इस ग्रन्थ मे भ्रति विस्तृत 
वर्णन है। श्न्त में, देवताओं की प्रचुर प्राथंना पर भगवती त्रिपुरा ने एक शक्ति 
के रूप में अभ्रपने को प्रकट किया झौर नये शस्त्र की रचना से ही इसका वध किया। 
इस ललितावतार का वर्णन 'त्रिपुरा-रहस्य' ग्रन्थ मे विस्तृत रूप से है भर इसकी स्तुति, 


प्रार्थना श्रादि भी भ्रति रहस्यमय और भ्रति विस्तृत है । 
ग्रन्थ का उपसंहार 


इस प्रकार, पुराण-विद्या के प्रतिपादक ग्रन्थों में सर्वत्न भारत की प्राचीन 
ज्ञानराशि का वैभव प्रकट हुआ है। पुराणों का जितना ही श्रद्धापूर्वक प्रनुशीलन 
किया जाता है, उतने ही रहस्यपूर्ण विषयो के द्वार श्रनावृत होते जाते हैं । पराधीनता 
के सुदी्ध काल में श्रन्य विद्याओ की ही तरह यह महत्त्व की विद्या भी भ्रन्धकाराच्छन्न 
हो गई थी । स्वतन्त्नता-सूर्य के उदय के साथ ही उसके प्रकाश में हमे भ्रपनी 
विद्याओं कै भोजस्वी स्वरूप का ज्ञान होना ही चाहिए । स्वतन्त्नता की यही वास्तविक 
चरितार्थता है। प्रस्तुत ग्रन्थ 'पुराण-परिशीलन” इसी दिशा में एक प्रयास है । 
भ्रल्पज्ता भौर भ्रनवधानतावश ग्रन्थग॒त त्ुटियो के लिए हम भपने कृपालु पाठको से 
क्षमा-याचना करते है तथा ग्रन्थ की परियूत्ति के कारणभूत सर्वेनियन्ता के चरणो में 


प्रणति-पुरस्सर हम इस ग्रन्थ को समाप्त करते है । 
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